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UNTERSUCHUNGEN

Die Christusseele im Arianischen Streit.
Nebst einigen Bemerkungen zur
Quellenkritik des Arius und zur
Glaubwiirdigkeit des Athanasius

Von Rudolf Lorenz

I. Einleitung

Es ist im Folgenden nicht beabsichtigt, die Erérterungen tiber die Seele des
Erlésers in der Zeit des arianischen Streites vollstindig aufzunehmen und zu
besprechen." Sie wurden zum Teil durch die christologischen Anschauungen
des Arius ausgelost, kamen aber erst durch die Polemik gegen Apollinaris
von Laodikea recht in Gang, wobei Anti-Apollinaristisches das Anti-Ariani-
sche iiberlagerte und sich mit ihm verband. So sollen hier nur einige Linien
nachgezeichnet werden, um zu zeigen, wie von dem christologischen Pro-
blem her die Theologie des Arius in thren historischen Zusammenhang riickt.

1. Stand der Ariusforschung

Die Forschung iiber die Urspriinge des Arianismus ist seit 1957 durch
T. E. Pollard, dessen Arbeiten Anlafl zu mannigfachen Auseinandersetzun-
gen gaben, wieder in Gang gekommen.” Dabei wurden die im 19. Jahrhun-
dert hin und her gewendeten Fragen erneut erdrtert: ob der Arianismus alex-
andrinischen oder antiochenischen Ursprungs sei oder beides. Mit der antio-

1 Zum Problemumfeld s. die Studie von W. Schneemelcher, Der Sermo ,De anima
et corpore”. Ein Werk Alexanders von Alexandrien? Festschrift fiir G. Dehn, Neukir-
chen 1957, S. 19—43. — M. E. Wiles, The Nature of the Early Debate about Christ’s
Human Soul: JEccIH 16 (1965) 139—51. — A. Gesché, L’ame g'umaine de Jésus dans la
christologie du IV® siécle: RHE 54 (1959) 385—425. — Ders., La christologie du Com-
mentaire sur les psaumes découvert a Toura. Gembloux 1962. — A. Grillmeier, Jesus
der Christus im Glauben der Kirche. Bd. 1 Freiburg/Basel/Wien 1979, Register s.v.
,Seele Christi“. — L. Béranger, Lime humaine de Jésus dans la christologie du De tri-
nitate attribué a Didyme I’Aveugle, Diss. Lyon 1959/60 (mir nicht zuginglich).

2 T, E. Pollard: Logos and Son in Origen, Arius and Athanasius, Studia Patristica 2
Berlin 1957, 282—87. — Ders., The Origins of Arianism, JThS 9 (1958) 103—11. Lit. bei
R. Lorenz, Arius judaizans? Untersuchungen zur dogmengeschichtlichen Einordnug
des Arius. SGéttin en 1979, S. 31. — A. M. Ritter, Artiiei »Arianismus®, TRE 3 (1978)
692=719.°5, 718 L.
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chenischen These verband sich seit J. H. Newman® immer wieder die Annah-
me judaistischer Einfliisse — sei es des strengen jiidischen Monotheismus, sei
es judaisierender Vorstellungen iiber den Christus. Trotz aller Fortschritte in
Finzelheiten, wie der Berichtigung der Annahme, Arius sei Aristoteliker ge-
wesen (das Aristotelische bei ihm beschrinkt sich auf das, was die Schullogik
ihm vermittelte); der genaueren Untersuchung von Beziehungen des Arius
zur mittelplatonischen Kosmologie, und der Erhellung des Schriftbeweises
bei den Arianern und ihren Gegnern, ist in der Kernfrage, dem Verhiltnis
zwischen Arius und Origenes, eine Einigung bisher nicht erzielt worden.
Mehrheitlich neigt man zu der Ansicht, daff Arius durch seine Betonung der
Transzendenz und Einzigkeit Gottes zu einer Verschirfung der origenisti-
schen Subordination des Logos=Sohnes gedringt worden sei und ihn so auf
die Seite der Geschépfe gestellt habe.

2. Die Christologie als Mittelpunkt der Theologie des Arius

Gegeniiber dieser, schon seit dem 19. Jahrhundert weitergegebenen und
iibernommenen Meinung ist neuerdings von verschiedenen Seiten, unabhin-
gig voneinander, auf die Bedeutung der Christologie fiir die Gedankenwelt
des Arius hingewiesen worden.* Es scheint, daf sich dadurch ein neues Ver-
stindnis des frithen Arianismus anbahnt und der Bannkreis der bisherigen
Fragestellung durchbrochen wird.

Schon M. Werner® hatte einen solchen ,Ausbruch® versucht, und seine
Ansicht, der Arianismus sei aus Nachwirkungen der frithchristlichen ,, Engel-
christologie® (Christus als oberster der geschaffenen Engel) entwickelt, hatte
eigentlich die Aufmerksamkeit auf die arianische Christologie lenken miis-
sen. Doch ist das nicht geschehen. Der Aufsatz von C. W. Ménnich, De ach-
tergrond van de Arianse Christologie,® ist nicht durch die These von Werner
veranlafit. Er beschiftigt sich mit der Verwurzelung der arianischen Christo-
logie, und damit der Erlosungslehre, im asketischen Tugendstreben.

Von Ménnich ist das fast drei Jahrzehnte spiter erschienene Ariusbuch von
Gregg und Groh stark beeinflufit. Beide Autoren betonen die zentrale Rolle
der Christologie im Denken des Arius. Sie kommen zu einer Reihe von Er-
gebnissen, welche sich mit denen meines Buches (und unabhingig von ihm)
beriihren. Nur das Wichtigste sei genannt: 1) Der Ansatzpunkt und das Zen-
trum der Theologie des Arius ist die Christologie. 2) Die Christologie des
Arius ist adoptianistisch. Das von Gott geschaffene praexistente Wesen, wel-
ches die Weltschépfung durchfithren soll, wird um seines von Gott vorher-
gesehenen sittlichen Gehorsams willen zum Sohn angenommen und erhéht.

3 The Arians of the Forth Century. London 1833.

4 Aufer Grillmeier (s.0.A.1) und Lorenz (s.0.A.2) jetzt R. C. Gregg/D. C. Groh,
Early Arianism. A View of Salvation. Philadelphia 1981.

5 Die Entstehung des christlichen Dogmas problemgeschichtlich dargestellt. Bern
1941 ?1953, S. 371—88.

6 Nederlands Theologisch Tijdschrift 4 (1950) 378—412.
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3) Arius ist Isochrist. Petrus und Paulus und alle Christen, die dem sittlichen
Vorbild des Erlosers nacheifern, kénnen in der Endvollendung zur gleichen
Sohnschaft gelangen wie der Christus. Er ist der Erstgeborene unter vielen
Brudern.

Gregg und Groh verweilen ausfithrlich bei der Soteriologie, welche in der
Christologie des Arius beschlossen liegt und stellen sie der Soteriologie des
Athanasius (die ,paulinischer® wirkt) gegeniber. Wille, Nachahmung
Christi und Belehrung sind wichtig beim Fortschreiten des arianischen Chri-
sten in Richtung auf das Heil.

Zur Rolle der Belehrung darf erginzend auf das Fragment einer Auslegung
(Homilie?) Lukians von Antiochien zu Hiob 2,9 hingewiesen werden, wel-
ches der Arianer Julian (der vermutlich zwischen 357 und 375 schrieb) in sei-
nem Hiobkommentar aus einer Uberlieferung im Schiilerkreis Lukians mit-
teilt.” Hier sagt Lukian (der ,Sokrates“ der Arianer), dafl Hiob unter seinen
Hausgenossen als Erzicher (oudevtic) und Lehrer der Gottesfurcht und der
Gerechtigkeit gewirkt habe.

Das entspricht der Rolle des Fortgeschrittenen (Gnostikers) bei Klemens
von Alexandrien und Origenes als Erzieher und Lehrer und ist dem, was ich
iiber die Spuren dieser kirchlichen Gnosis bei Arius bemerkt habe,® beizu-
gesellen.

Mit der Betonung der Rolle der Christologie bei Arius soll natiirlich nicht
geleugnet werden, daff die Erhabenheit und Jenseitigkeit des fiir sich seienden
Gottes fiir ihn iiberaus wichtig war.

3. Der ,seelenlose Leib“ des Christus bei Arius und Athanasius

Nur unter einem Gesichtspunkt erregte die arianische Christologie Auf-
merksamkeit. Die Leugnung der menschlichen Seele des Erlésers (die Lehre
vom ompa dpuyov) und der arianische Monophysitismus, der besonders
deutlich im Glaubensbekenntnis des Eudoxius ( 370) hervortritt,” ahnelt
dem Apollinarismus.

Grillmeier, der durch das Thema seines Buches auf die arianische Christo-
logie gefithrt wurde, kommt zu dem Ergebnis, daff diese dem Typus Logos-

_Sarx, nicht Logos-Mensch zugerechnet werden mufl. Der Logos vertritt im
Inkarnierten die Stelle der menschlichen Seele. Diese Inkarnationslehre, wel-
che dem Logos die Affekte und Leiden der menschlichen Seele zuschreiben
muf, habe zur Herabstufung des Logos in der Lehre des Arius beigetragen. '°

7 Dieter Hagedorn: Der Hiobkommentar des Arianers Julian. Berlin 1973, S. LVL
Das Fragment auf S. 30,21—32,14. Vgl. Bardy, Lucien S. 18 f. Paris 1936.

8 Lorenz, Arius (s.0.A. 2) S. 119 1.

9 A. Hahn/G. L. Hahn: Bibliothek der Symbole. Breslau 1897, § 191. Vgl. A. Har-
nack, Lehrbuch der Dogmengeschichte Bd. II 51931, S. 321. Zu Eudoxius: F. Loofs,
Protestantische Realenzyklopadie *Bd. 5 (1898) 577 ff. — M. Tetz, Eudoxius-Fragmen-
te? Stud. Patr.3,1. Berlin 1961, S. 314—23.

10 3.2.0. (s.0.A. 2) S. 384 f.
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Athanasius hat an dem Fehlen einer menschlichen Seele beim inkarnierten
Christus des Arius zunichst keinen Anstoff genommen. Er bekampft die Lo-
goslehre der Arianer, aber nicht ihre Christologie. Schon F. Chr. Baur"
schrieb Athanasius (fiir die Zeit vor dem Streit um Apollinaris) die Anschau-
ung zu, daf} der Mensch Christus nur aus Logos und Sarx (soma) bestehe.
Baur wurde deshalb von F. Lauchert'? ,leichtfertig® und ,,unwissenschaft-
lich“ gescholten. Doch er sollte Recht behalten. A. Stillcken' und K. Hof8™
erwiesen gleichzeitig die Unechtheit der beiden Biicher Contra Apollina-
rem,"” welche die Stiitze von Baurs Gegnern waren.'® Hof8 und Stilcken
zeigten, dafl bei Athanasius der Logos keinen vollen Menschen annimmt.
Seine Christologie steht der apollinaristischen nahe.'” Umsichtig hat Stiilcken
(S. 91—105) die Formel odiona Aapav yéyovey dvdowmog (scil. der Logos)'®
als eigentliche christologische Anschauung des Athanasius herausgestellt. M.
Richard" untersuchte die Frage erneut, von Athanasius Or.c.Arian.3,26ff.
ausgehend, wo Athanasius einen arianischen Text (Richard vermutet aus dem
Syntagmation des Asterius)®® wiedergibt und bekimpft. Die Ergebnisse
Stitlckens bestitigen sich. Auf der Synode zu Alexandrien 362 fand sich
Athanasius freilich bereit zu der Feststellung, der Erloser habe kein Soma ap-
sychon gehabt — es ist zu beachten, daf} es heifit elxe nicht £Lape.’’ Denn
auch die menschliche Seele mufite erlost werden (soterologisches Argument).
Die Bemerkung ist vermutlich durch Anklagen der antiochenischen
Eustathianer gegen Apollinarius (beide Parteien waren in Alexandrien vertre-
ten) veranlat.”” Stitlcken (S. 100 f.) zieht dazu noch Athan.Ep.ad Epict.7
heran, wo der Bischof ebenfalls die Erlosung des ganzen Menschen (Seele
und Leib) durch den Logos hervorhebt. Stiilcken schlof daraus, dafl Athana-
sius ,nicht prinzipiell auf den ,apollinaristischen® Standpunkt festzunageln

11 Die christliche Lehre von der Dreieinigkeit und Menschwerdung Gottes I. Tiibin-
gen 1841, S. 570 ff.

12 Die Lehre des hl. Athanasius des Groflen. Leipzig 1895, S. 133.

13 Athanasiana. Literar- und dogmengeschichtliche Untersuchungen. Leipzig 1899.

14 Studien tiber das Schrifttum und die Theologie des Athanasius. Freiburg/Br. 1899.

15 MPG 26, 1093—1165. Vgl. H. Lietzmann: Apollinaris von Laodicea und seine
Schule. Tubingen 1904, S. 88 fg

16 Auch das Buch von E. Weigl, Untersuchungen zur Christologie des hl. Athana-
sius, Paderborn 1914, ist eben dadurch weithin iiberholt.

17 If-IofS S. 76—79. Zu den Begriffen oGpE, odpo, Yuyh bei Athanasius s. ebd.
SS9

18 g, 91, vgl. auch Athan. Or.c.Ar.3,31 MPG 26,389%.

19 S Athanase et la psychologie du Christ selon les Ariens, MSR 4 (1947) 5—54
(= Opera Minora II, Lowen 1977, Nr. 32.)

202009

21 Tom. ad Ant.7 MPG 26,804b.

22 M. Tetz: Uber nikinische Orthodoxie. Der sog. Tomus ad Antiochenos des Atha-
nasios von Alexandrien, ZNW 66 (1975) 194—222, auf S. 213 ff. Tetz betont, daf} auch
der Gegensatz der antiochenischen Niciner gegen die Christologie des Eudoxius, und
antiarianische Polemik des Athanasius in Or.c.Ar.3,30—33 im Hintergrund stehe. Zum
Tomus ad Ant. siehe auch Grillmeier, Jesus der Christus, S. 472—77.
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ist“.? Er belegt aber auch, dafl im gleichen Brief an Epiktet (n.5—6) an dem
christologischen Schema Logos-Leib festgehalten wird. Hierzu ist wichtig,
das Apollinaris sowohl dem Tomus ad Antiochenos als auch dem Brief an
Epiktet zustimmte.**

Die jiingste Untersuchung der athanasianischen Christologie durch Grill-
meier® stimmt Richard insoweit zu, daf} die Seele Christi fiir Athanasius kein
otheologischer Faktor® sei, keine Grofle, ,deren er zur Deutung des Wesens
und des Werkes Christi bedurft hitte“ (S. 463). Die Verwendung des Sche-
mas Logos-Sarx bei Athanasius brauche nicht auszuschliefflen (wie das Bei-
spiel Kyrills von Alexandrien zeige), dafl die Seele Christi auch als ,,physi-
sche® Grofie betrachtet werde. Grillmeier fithrt das nicht niher aus, wahrend
er in der englischen Ausgabe seines Buches stark dazu neigte, die Ablehnung
des Soma apsychon im Synodalschreiben nach Antiochien als Zeugnis fiir die
Annahme ,,physischer* Existenz einer menschlichen Seele im Inkarnierten zu
werten: das Logos-Sarx Schema sei bei Athanasius ,offen fiir eine deutliche
Lehre von der Seele Christi, bei Apollinaris dagegen nicht.*

Das Argernis der arianischen Logos-Sarx Christologie mit ihrer Leugnung
einer menschlichen Seele des Inkarnierten lag fiir die Orthodoxen darin, daf§
die Arianer die Zeugnisse des Neuen Testaments iiber das Leiden, Trauern,
Zagen, Nichtwissen, Flehen Jesu — Affekte, deren Triger im Menschen nicht
das Fleisch, sondern die Seele ist — wegen des Fehlens einer solchen Seele
dem inkarnierten Logos zuschrieben und daraus einen Schriftbeweis fiir die
Kreatiirlichkeit des Logos gewannen.” Schon Alexander von Alexandrien
beklagt sich, dafl die Arianer die Niedrigkeitsaussagen der Evangelien iber
Christus gegen die Gottheit des Logos ausspielten.”® Am besten lief§ sich das
durch die Annahme einer menschlichen Seele des Erlosers widerlegen — um
so bemerkenswerter ist es, dafl Athanasius dies nicht tat.””

II. Die Seele des Christus in dem Didymus zugeschriebenen
Psalmenkommentar von Tura

Im Gegensatz zu Athanasius hat der Alexandriner Didymus (ca. 313—389)
dem Problem der Seele Jesu volle Aufmerksamkeit gewidmet.

1. Antiarianische Christologie

Didymus®, aber auch die ihm neuerdings wieder abgesprochene Schrift
De trinitate® wendet sich gegen die arianische und apollinaristische Lehre

2 3.2.0. (s.0.A. 13) S. 101,

2+ Tom. ad Ant.7 MPG 26,804b. — Apollinaris, Brief an die Agypter in Diocisarea,
S. 256,7 f. Lietzmann; Brief an Serapion S. 254,2 {. Lietzmann.

25 Tesus der Christus (s.0.A. 2) S. 460—79.

26 A, Grillmeier, Christ in Christian Tradition. London 1975, S. 325 f.

27 Richard (s.0.A. 19) S. 7 f. — Athanasius, Or.c.Ar.3,26.

28 Alexander, Brief an Alexander (von Thessalonich) Urk. 14, S. 20,5 ff. Opitz.

29 Siehe Richard (s.0.A. 19) S. 31 ff. Es ist hier nicht zu untersuchen, wie Athana-
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vom Soma apsychon des Christus.”? Der Inkarnierte hat eine Seele gleichen
Wesens (6poovolog) mit der unseren.” Der anonyme Psalmenkommentar
aus dem Papyrusfund von Tura, der ihm oder seinem Umkreis zugeschrieben
wird, enthilt hierzu wichtige Aussagen.*

Unter den Griinden fiir die Existenz einer Seele Jesu fehlt zwar das sote-
riologische Argument nicht (das, was der Erléser nicht ,annahm® — hier die
Seele — ist nicht erldst), tritt aber zuriick.*® Wichtiger ist dem Psalmenaus-
leger das von den Arianern ausgenutzte Problem der Affekte Jesu. Die Seele
des Christus ist nicht unwandelbar (Gtoentog) wie die Trinitit, sondern Tri-
ger der Regungen von Trauer, Furcht usw. Freilich sind diese nur schwach,
eine mpomddeia, ein ,Voraffekt, ein Vorstadium des Affekts.’” Der Logos
kann also, gegen die Arianer, von diesen Schwachheiten entlastet werden.?®
Der , Voraffeke® ist keine Suinde,* aber auch dariiber hinaus bleibt die Seele
Jesu sindlos und bewahrt, im Unterschied zu Adam, die schopfungsmiflige
Gottebenbildlichkeit. *® Sie erwihlt vor dem Bésen das Gute*! und ist deshalb
keinem anderen (dem Teufel und den Dimonen) unterworfen. Sie gehort sich
selbst und erkennt sich selbst. Darum nennt der Christus in Ps.34,37 seine
Seele povoyeviig, die einzige.*? Diese Seele hat sich der Heiland zum Werk-
zeug und Tempel erwihlt, um durch sie unsere Rettung zu bewirken.*

sius die Niedrigkeitsaussagen vom Logos ferne hielt. Dazu Grillmeier, Jesus der Chri-
stus, S. 467 ff.

30 Uber die Probleme des literarischen Nachlasses von Didymus unterrichtet W. A.
Bienert: ,Allegoria“ und ,Anagoge® bei Didymus dem Blinden von Alexandrien. Ber-
lin 1972 S. 5—31. — B. Kremer, Artikel ,,Didymus®, TRE 8 (1981) 741—46 (Lit.) — .

31 CIPG Nr. 2570.

% Didymus, Fragment zu Psalm 15, MPG 39,1232¢. Diese Fragmente stammen aus
einem anderen Psalmenkommentar als dem zu Tura gefundenen. — De trin.3,21 MPG
39,904ab; 3,2 col.797a; 3,4 col.829¢; 3,21 col.900a; 3,30 col.949b. — Weitere Stellen bei
J. Liébaert, La doctrine christologique de S. Cyrille d’Alexandrie avant la querelle ne-
storienne. Lille 1951 S. 153 A. 3 und 4. — Uber die doppelte Frontstellung des Didy-
mus gegen Arianismus und Apollinarismus s. Gesché, La christologie (s.0. Teil I
Anm. 1) S. 215-218.

3 Frg. zu Psalm 15, MPG 39,1233c. — Vgl. auch Grillmeier, Jesus der Christus (s.0.
Teil I Anm. 1) S. 529-33.

3 Didymus der Blinde, Psalmenkommentar (Tura-Papyrus). (Herausgegeben und
tibersetzt von M. Gronewald unter Mitarbeit von L. Doutreleau und A. Gesché),
P}d. 1};5 Bonn 1968/70. — Vgl. die oben in Teil I Anm. 1 genannten Arbeiten von

esché.

35 Vgl. Origenes, Gesprich mit Heraklides 7,2—7 S. 30 Scheerer.

3% Gesché, L’ame humaine (s. Teil I A. 1) S. 403. Vgl. Didymus Frg. zu Psalm 70,22
MPG 39,1465 a.

%7 Turakommentar zu Ps.39,2 p.282, 2—7 (= Bd. 4 S. 266 Gronewald). Der Begriff
mpomddeia wird zu Ps.34,17 p.222, 12—14 (= Bd. 3 S. 328) erliutert.

38 Gesché, L’ame humaine (s.0. Teil I A. 1) S. 393 ff.

39 Turakommentar zu Ps.34,17 p.222, 8 (= Bd. 3 S. 378 Gronewald/Gesché).

40 Turakommentar zu Ps.30,21 p.152,31—32 (= Bd. 3 S. 120). — Gesché, L’dme hu-
maine S. 396 ff.

#1 Turakommentar Ps.34,17 p.222,11—12 (= Bd. 3 S. 378).

2 ebd, zu Ps.34,17 p.221, s 226,12, (= Bd. 3 S. 372 £.; 390).

9 ebd. p. 221, 14—15 (= Bd. 3 5.374).
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2. Einfluf} des Origenes

Gesché hat bereits auf die Verwandtschaft dieser Ausfilhrungen mit der
Christologie des Origenes aufmerksam gemacht.** Sie liegt allgemein in der
Ubernahme der origenistischen Lehre von der Priexistenz der Seelen, also
auch der Jesusseele;” insbesondere aber darin, dafl die Seele Jesu durch ihren
sittlichen Vorsatz unverriickbar das Gute wihlt und dadurch ihren besonde-
ren Rang erhilt.*

[II. Die Christusseele bei Eustathius von Antiochien

1. Antiarianische Christologie

Vor der Zeit des Didymus findet sich die bedeutendste Bestreitung der
Christologie des Arius bei Eustathius von Antiochien.”” Dieser verfafite ein
Werk , Uber die Seele® gegen die Arianer.* Hier stellt er fest, dafl die Arianer
mit Hilfe der Lehre vom Soma apsychon des Christus dem Logos die
menschlichen Affekte Jesu und Wandelbarkeit zuschreiben, um zu bestrei-
ten, daB das Wandelbare aus dem Unwandelbaren (Gott) gezeugt sein kon-
ne.* Der Logos hat vielmehr nach Meinung des Eustathius einen vollen
Menschen mit Leib und Seele angenommen, den &vipwmog tov Xpiotot
und diesem Menschen gehoren die kdrperlichen und seelischen Affekte.*®

2. Das Erlésungswerk der Christusseele

Eustathius betont aber auch das soteriologische Argument gegen die Aria-
net, und zwar nicht im Sinne der ,,physischen Erlésungslehre des Athana-

4 1’ime humaine (s.0. Teil I A. 1) S. 422 £. und La christologie S. 356 ff.

45 Gesché, La christologie (s.0. Teil I Anm. 1) S. 215 {f.

% Vel. Origenes, De princ.2,6,3 S. 142 Koetschau.

47 Origenes, Eustathius von Antiochien und Gregor von Nyssa iiber die Hexe von
Endor. Herausgegeben von E. Klostermann, Berlin 1911 (= H. Lietzmann, Kleine
Texte Nr. 83). — M. Spanneut, Recherches sur les écrits d’Eustathe d’Antioche avec
une édition nouvelle des fragments dogmatiques et exégétiques, Lille 1948, — R. Lo-
renz, Die Eustathius v. Antiochien zugeschriebene Schrift gegen Photin. ZNW 71
(1980) 109—38. — Ders., Artikel ,Eustathius v. Antiochien in TRE (Lit.). Wertvoll ist
immer noch der Aufsatz von F. Zoepfl, Die trinitarischen und christologischen An-
schauungen des Bischofs Eustathius v. Antiochien, Theol. Quartalschrift 104 (1923)
170=201:

48 Frg. 1—6 und 10—17 Spanneut (= S. 86—91 der Sammlung von F. Cavallera:
S. Eustathii episcopi Antiocheni In Lazarum, Mariam et Martham homilia christologica
etc. Paris 1905. Vgl. CIPG Nr. 3394). — Spanneut (a.2.0. S. 62 ff.) entwickelt die Hy-
pothese, dafl es sich um zwei Werke, eines gegen die Philosophen (Platoniker und Py-
thagoraer), das andere gegen die Arianer, handele. Mir erscheint (wie Cavallera S. 86)
die Annahme eines Werkes in zwei Teilen wahrscheinlicher.

49 Frg. 15 Spanneut.

50 Frg, 41 (= 47); vgl. Frg. 6. Zu &vdowmog to0 Xouotod siche das Worterverzeich-
nis bei Spanneut.
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sius. Die Seele Christi ist am Erlésungswerk beteiligt durch thr Wirken. Der
Logos erlost die menschliche Seele nicht in erster Linie, indem er eine solche
annimmt, sondern die Seele des Menschen Christi fithrt die Seelen gleicher
Art (T dpoyeveic Yuxds), das heifle die Menschenseelen, wie die Seele des
reuigen Schichers am Kreuz (Luk.23,43), ins Paradies. Sie stieg nach dem
Tode des Leibes Jesu hinab in die Unterwelt, warf die Pforten der Holle auf
und befreite die dort eingeschlossenen Seelen.”® Der Mensch Christi (und
hier ist an die Seele zu denken) eréffnet uns den Weg der Tugend, bringt uns
zuriick ins Paradies.”

3. Christusseele und Logos

Die heilige Seele Christi“*® ist mit dieser gottlichen Macht ausgeriistet
durch ihre Gemeinschaft, ihr ,Zusammenleben® (ovvovoia, cuvdioutwpévn)
mit dem Logos. Dieser verleiht ihr die Vollmacht, alles zu tiberschauen (sav-
tégopov EEovoiay) und gibt ihr Anteil an seiner gottlichen Allgegenwart, so
daf sie ,,alles durchwandelt® (mévto pév éxmeourolel ouAMPoNY); im Him-
mel, auf Erden und in der Unterwelt sein kann.** Der Logos ist gegeniiber
der Christusseele titig; als gottliche Dynamis erfullt er das Innere und das
Aufere seines Tempels (Seele und Leib) mit Kraft (xgotawot).” Doch bleibt
die Christusseele eine menschliche Seele, sie ist dpoyeviig mit uns.”® Sie (und
damit das Menschliche) behilt Eigenstindigkeit.”” Die Anschauung vom
»Zusammenleben® (ouvdioutwpévn) der Seele mit dem Logos lafit tiber das
blofle Zusammensein (Gott fiigt den Logos mit dem Menschen zusammen
[coaptavit = ouvvijpe];”® beide sind , vermischt“*?) hinaus an eine Willensge-
meinschaft denken. Denn entsprechend dem Heilswillen des Logos erlést die
Christusseele ihre Artgenossen, die Menschenseelen. Und der Mensch
Christi (das ist natiirlich die Seele als Triger der geistigen Entscheidung)
hingt dem gottlichen Geiste an und vermittelt zwischen gottlicher und
menschlicher Art.” Der ,Mensch Christi“ macht Fortschritte in Weisheit
und Tugend.®

51 De engstrimytho 17—18 S. 45,6—15 Klostermann. — Frg. 17 (mel Yuyiic).

52 Frg. 63 Spanneut.

53 De eng. S. 45,18 Klostermann.

54 De eng. 17—18 S. 44—47 Klostermann. — Frg. 17 Spanneut.

55 Frg. 30 Spanneut. Das S¢iov tij copiog mvebpa ist der Logos.

%6 De eng. 18 S. 45,17 Klostermann. — Frg. 17 Spanneut.

57 Siehe hierzu die von Zoepfl (s.0. Anm. 1) S. 193 {. gesammelten Stellen.

3 Frg. 19 Spanneut.

59 Frg. 53. Dabei erinnere man sich der Definition von ,Mischung“ bei dem von
Eustathius (De eng. S. 50,32) hochgeschitzten Kleinasiaten. Methodius: Die Zusam-
menfiigung aus Unzusammengesetztem heifit ,Mischung® (10 yao olvietov amhav
vy piEw pnviet) Methodius, De autexusio GCS 27 S. 176,3 Bonwetsch.

60 Fragment Nr. 30 aus dem ,Florileg mit den Gregorscholien aus Vat.Borg.Syr.82
ed. L. Abramowski und A. Van Roey. Orientalia Lovaniensia Periodica 1, Lowen 1970
8. 151=180.

! Frg. 39 Spanneut.
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4. Einigungschristologie und Trennungschristologie

Es zeigen sich hier Gedanken der spiteren antiochenischen Trennungschri-
stologie. Grillmeier®? meint, Eustathius habe urspriinglich eine Einigungs-
christologie (der Logos als Subjekt des Gottmenschen) vertreten und sei erst
im Kampf gegen den Arianismus zu einer Trennungschristologie fortge-
schritten. Dagegen ist einzuwenden, daf Eustathius in seiner Schrift iiber die
Seele, wo er das christologische Logos-Sarx Schema (soma apsychon) der
Arianer bekimpft, gerade die Stelle aus De engastrimytho, welche fiir Grill-
meier ein Zeugnis der ,Einigungschristologie® ist, fast wortlich wiederholt.®

In der Polemik gegen Origenes hebt Eustathius (der Origenes’ Lehre von
der Hollenfahrt Christi polemisch mifideutet) den géttlichen Logos in
Christus hervor.®* Aber das indert nichts am Dualismus seiner Christologie.
Der Christus ist nicht nur Mensch, sondern auch gottlicher Natur.®® Der
Mensch (Christi) handelt — Eustathius beruft sich auf Rm.5,15 — am Men-
schen durch die Kraft seiner Seele im Erlosungswerk.® Der Christus ist in-
nen Gott und auflen Mensch als Tempel des Logos.®” Die Wendung ,,der Lo-
gos trug den Menschen®,® welche fiir ,Einigungschristologie® sprechen
konnte, kehrt auch spiter in der antiarianischen Periode wieder.®” Daneben
sagt aber Eustathius auch, dafl der Mensch ,Gott tragt“.”® Es ist Zoepfl”
zwar zuzugeben, daR die Trennungschristologie in den antiarianischen
Schriften stirker hervortritt. Aber Einheitsaussagen, welche Ansitze zu einer
communicatio idiomatum zeigen, finden sich sowohl vor Ausbruch des aria-
nischen Streites als auch danach.” Die Grundanschauung des Eustathius ist
dieselbe geblieben.

5. Einflufl des Origenes

Die Auflerungen des Eustathius iiber die Gemeinschaft zwischen Christus-
seele und Logos (das Verhalten und Wirken dieser Seele und ihre Ausstattung

62 Jesus der Christus S. 440—46.

6 Frg, 17 Spanneut, und dazu De eng. 18 S. 45,12 ff. Klostermann.

¢ De eng. 17 S. 44,7—45,11 Klostermann.

5 De eng. S. 44,16 f.

6 De eng. 18 S. 45,15—28.

67 De eng. 10 S. 31,10—15.

¢ De eng. 18 S. 45,32.

69 Frg. 20; 21; 23 Spanneut.

70 Frg, 42; 43; 59 Spanneut, und das Fragment in: A Nestorian Collection of Chri-
stological Texts, ed. L. Abramowski u.A. E. Goodman, Cambridge 1972 Bd. 178,21 f.

i On(sio- Anm1)'5: 197

72 Vor dem arianischen Streit: (Johannes der Tiufer) ipsum Verbum corpus fac-
tum . . . manibus suis complexus deduxit in aquas. ,Melchisedekbrief* an Alexander v.
Alexandrien (= Frg. 69 Spanneut). Im arianischen Streit: (die Juden) manifeste depre-
hensi sunt, qui Verbum Deum occidissent et cruci affinxissent. Frg. 70. — Sed potestatis
maiestatem introducere volens et ipsum corpus mortificatum hic Filium dixit, ipsum
quidem sublimitatis nomen imponens, id est habitantis in eo dei decibiliter. Frg. 45 aus
der Schrift ,Gegen die Arianer®.
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mit Logosmacht, ihr Anhangen an den Logos, ihre Vermittlerrolle zwischen
Géttlichem und Menschlichem) erinnern an Origenes.”” Auch die Lehre von
der Hollenfahrt der Christusseele findet sich bei Eustathius wie bei
Origenes.”

Freilich vollzieht sich die Vereinigung von Logos und Seele Jesu fiir
Origenes in der Priexistenz, fir Fustathius im irdischen Leben des Christus.
Denn der antiochenische Bischof ist, wie sein Vorbild Methodius,” ein Geg-
ner des Origenes und bekimpft die platonische Priexistenz der Seelen.” Der
Mensch Christi hat lediglich eine ideelle Priexistenz im Vorherwissen Got-
tes.” Es liegt also bei Eustathius eine ,,orthodoxe® Fortbildung der origeni-
stischen Spekulationen iiber die Christusseele vor. Zu Paulus von Samosata,
(dem man die Annahme einer menschlichen Seele Christi ankreidete) laft sich
kaum eine Verbindung herstellen.”® Die Logoslehre des Eustathius wider-
spricht allem, was wir von Paulus von Samosata wissen.

IV. Die Christusseele bei Arius
1. Zur Quellenkritik des Arius

a) Die Berichte des Athanasius und Alexanders von Alexandrien.
Ubersicht

Bei der Feststellung der Christologie des Arius begegnet man der schon oft
beklagten Schwierigkeit, dafi unser Quellenmaterial — einschliefilich der
spirlichen Reste aus der Feder des Arius selbst — durch die Polemik der Geg-
ner tiberliefert ist und mithin entstellt sein kann. G. C. Stead” hat dieses Pro-
blem in einem wichtigen und gelehrten Aufsatz erneut aufgeworfen. Es gibt
darin einem weitgehenden Skeptizismus (der wie ein Nachhall der Schulung
durch die Philosophie L. Wittgensteins wirkt) Ausdruck. Die Briefe und Be-

73 Kurz wiesen schon darauf hin: H. Bruders, Die trinitarische Kampfesweise des
Fustathius im Gegensatz zu der des hl. Athanasius, Zeitschrift fiir kath. Theol.38 (1914)
631, und F. Zoepfl (s.0. Anm. 1) 5.189 A. 1.

74 Eustathius, De eng. 17 5.45,7ff. — Origenes, Predigt iiber die Hexe von Endor 6
$.9,5—10 Klostermann Ls.o. Anm. 1). — Origenes, Gesprich mit Heraklides 7,15ff.
S.70f. Scherer, Sources chrétiennes Bd. 67. Origenes berutt sich dabei auf Ps. 15 (16),10
(du wirst meine Seele nicht im Hades lassen) und die christologische Deutung des
Psalms in Apg. 2,24ff. Eustathius a.a.0. behauptet falschlich, Origenes lasse den Chri-
stus wie jeden anderen Menschen in die Hélle fahren. — Lit. zur Hollenfahrt Christi bei °
Grillmeier, Jesus der Christus S.180 A. 136 u. 137.

75 Dazu R. Lorenz, TRE Artikel ,Eustathius v. Antiochien®.

76 Frg. 3 und 4 Spanneut.

77 Frg. 61 Spanneut.

78 Anders F. Loofs, Paulus v. Samosata, Leipzig 1924 S5.395{f.

79 G. C. Stead: The Thalia of Arius and the Testimony of Athanasius JThS 29 (1978)
20=52.
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kenntnisse des Arius sind keine vollstindige und offene Darlegung seiner
Theologie, und Athanasius bemiiht sich, in seinen Berichten die Lehre des
Arius im ungiinstigsten Lichte erscheinen zu lassen.

Steads Warnung vor den Schwierigkeiten, welche das Material iber die
_Thalia® des Arius bietet, mufl gehdrt werden. Er betrachtet die beiden Aus-
ziige aus der Thalia bei Athanasius in Or.c.Arian.1,5 (die Anfangsverse in
akrostichischer Form)® und in De syn.15*" als ziemlich zuverlissig und will
das Vertrauen heben, indem er fiir beide Teile dasselbe Metrum nachzuwei-
sen sucht: Anapiste mit Freiheiten. Dariiber mogen Spezialisten urteilen.
Vermutlich war die Thalia in einem einschmeichelnden Ton komponiert, wie
die Lieder des Arius.® Lieferte die Musik die Rhythmen, iiber deren Regel-
losigkeit sich Athanasius beklagt?®

Dagegen ist Stead gegeniiber den Berichten iiber die Thalia, wie
Or.c.Ar.1,5—6 und 1,9, soweit sie nicht durch De syn.15 gedeckt werden,
miftrauisch. Sie stimmen mit anderen Berichten® weitgehend tiberein, in de-
nen die Thalia nicht genannt wird. Athanasius unterscheide nicht zwischen
Zusammenfassung der Thalia und seinen eigenen, allgemeinen Eindricken
iiber die arianische Lehre. In seine Berichte seien die Erfahrungen vieler Jahre
des arianischen Streites eingeflossen. Soweit Stead.

Die Referate des Athanasius sind Aufzihlungen arianischer wIrrlehren®.
Das Gedankengut ist (in verschieden reicher Ausfithrung) iiberall dasselbe.
Auch im Aufbau lassen sich, bei allen Abweichungen, Ahnlichkeiten erken-
nen. Legt man den iltesten Bericht in Alexanders Enzyklika Henos Somatos
(Urk.4b Opitz) zugrunde, so sieht die Gedankenfolge so aus:®

I. Gott war nicht immer Vater. II. Der Sohn (Logos) war nicht immer,
sondern ist ein Geschopf aus Nichts. III. Er ist nicht der Logos und die
Weisheit, die in Gott sind, sondern deren Geschopf und wird nur Logos und
Sohn genannt. IV. Er ist wandelbar wie alle (verniinftigen) Geschopfe. V. Er
ist fremd und abgetrennt von der Usia Gottes. VI. Unvollkommene Gottes-
erkenntnis des Sohnes. VII. Unvollkommene Selbsterkenntnis des Sohnes.
VIIL Gott schuf den Sohn, damit wir durch ihn erschaffen wiirden.

Nach dieser Zihlung stellt sich der Aufbau der anderen Berichte (wenn
man der Ubersichtlichkeit halber von feineren Verastelungen absieht) im
groflen so dar:

80 MPG 26,20c—21a. Dazu W. Weyh, Eine unbemerkte altkirchliche Akrostichis,
ByZ 20 (1911) 139.

81 §.242f. Opitz = MPG 26,705d—708c.

82 Vgl. Philostorgius, Kirchengeschichte 2,2 §.13,6—10 GCS Bidez-Winkelmann,
Berlin 1972.

8 Or.c.Ar.1,4 col.20b (nach Hinweis auf die Thalia): Arius, der gegen den Heiland
tanzen® (doyfioacdar) will, driickt seine gottlosen Meinungen év £xhTolg %Ol TAQEL-
uévolg uEleoL aus.

84 Athanasius, Ep. ad episc. Aeg. et Lib.12. — De decr.Nic,syn.6,1-2. — Alexander
v. Alexandrien, Ep. Henos Somatos Urk.4b 7—10 5.7,19—8,10 Opitz.

8 Vgl. die Tabelle I bei Lorenz, Arius $.38ff.
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Athanasius, Or.c.Ar.1,5—6: 1, 11, VIII, III, E (Erginzung aus Asterius zur
Lehre von den zwei Logoi und Weisheiten), IV, V, VI, VII (+ Trinitit un-
gleicher Hypostasen: nur hier und De syn.15).

Athan.Or.c.Ar.1,9: 1, II, V, VI, III, IV, VI (Nr.VII und VIII fehlen).

Athan.De decr.Nic.syn.6,1: 1, 11, 111, V. In der anschlieflenden Polemik
(§ 4—5) folgt IV.

Athan.Ep.ad episc.Aeg.et Lib.12: 1, 11, IV, V, VIII, VI, VIL

Bereits dieser erste Uberblick macht deutlich, dafl ein und derselbe Hire-
sienkatalog im Hintergrund steht, dessen Elemente von Athanasius erwei-
tert, gekiirzt und zum Teil gegeneinander verschoben werden.

Zur Veranschaulichung ihres gegenseitigen Verhiltnisses stelle ich, in der
oben vorgeschlagenen Reihenfolge, die Texte aus Athanasius
Or.c.Ar.1,5—6; Ep.ad espisc. Aeg.et Lib12 und Alexanders Rundschreiben
Henos Somatos zusammen.

Punkt I und IT

A) Or.c.Ar.1,5 MPG 26,21a.

»Nicht immer war Gott Vater. Sondern es war (ein Zustand, eine Zeit) als
Gott allein war und noch nicht Vater war. Spiter aber ist er Vater geworden.
Nicht immer war der Sohn. Da alle Dinge aus Nichts geschaffen sind (yevo-
uévorv) und sie alle Geschdpfe und Gebilde (xtiopata und moujuora) sind,
ist auch der Logos Gottes aus Nichts geworden und es war (eine Zeit) als er
nicht war (v mote 6te 0Ox fv). Und er war nicht, bevor er wurde (yévntou),
sondern er hatte einen Anfang, indem er geschaffen wurde (doynv Tod
ntileoton Eoye)”.

B) Ep.ad episc. Aeg.et Lib.12 MPG 25,564b.

,Nicht immer war Gott Vater, nicht immer war der Sohn. Aber da alles
aus Nichts ist, ist auch der Sohn Gottes aus Nichts. Und da alle Dinge Ge-
schopfe sind, ist auch er ein Geschopf und Gebilde (xtiopo xal moinua).
Und da alle zuerst nicht waren, sondern danach entstanden, so auch der Lo-
gos Gottes: es gab (eine Zeit) als er nicht war, bevor er entstand, sondern er
hat einen Anfang des Seins (doyfv Eoxe tob elvan).

C) Alexander, Ep. Henos Somatos, Urk. 4b, S. 7,19—21 Opitz.

,Nicht immer war Gott Vater, sondern es war (eine Zeit) als Gott nicht
Vater war. Nicht immer war der Logos Gottes, sondern er ist aus Nichts ge-
worden. Denn der seiende Gott hat den Nichtseienden aus dem Nichts ge-
schaffen (memoinxe). Deshalb war auch (eine Zeit) als er nicht war. Denn ein
Geschopf und Gebilde ist der Sohn.

Es wird hier bereits sichtbar, dafl die Verwandtschaft der Kataloge zum
Teil darauf beruht, daf} Athanasius sich selbst ausschreibt. Or.c.Ar.1,5 (es
geht hier um die oben zitierte Stelle) ist in dem Brief an die Agypter und
Libyer 12 benutzt. Punkt I und II stimmen sachlich und im Wortlaut eng zu-
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sammen. Der Brief bringt jedoch das Wortmaterial rhetorisch eindrucksvol-
ler in antithetischer Figur. Auierdem steht Alexanders Katalog im Hinter-
grund.

Punkt 111

A) Or.c.Ar.1,5 col.21b.

Er sagt also, dafl es zwei Weisheiten gibt, die eine Gott eigen und zugleich
mit ihm seiend; der Sohn aber sei durch diese Weisheit geschaffen (veye-
vijodan), und indem er an ihr Anteil hat werde er nur Sophia und Logos ge-
nannt (ovopdodar). Er sagt: Denn die Sophia kam durch die Sophia ins Da-
sein (OmfoEe), durch den Willen des weisen Gottes. So sagt er auch, dafl ein
anderer Logos als der Sohn in Gott sei und dafl der Sohn, indem er an diesem
Anteil hat, wiederum gnadenhalber Logos und Sophia genannt wurde.

B) Ep. ad episc.Aeg. et Lib.12, col.564c—565a.

LEr ist nicht der Logos, der von Natur (@poogr) im Vater und dessen Sub-
stanz zu eigen ist (id1og Tiig ovoiag avTob), und nicht dessen eigene (idia)
Weisheit, durch die er auch diese Welt geschaffen hat (memoinxe). Sondern
ein anderer ist der Logos im Vater, der ihm eigen ist (13105 avtod) und eine
andere die Weisheit im Vater, die ihm eigen ist. Durch diese Weisheit hat er
auch diesen (zweiten) Logos geschaffen. Er aber, der eben genannte Herr,
wird mit dem Begriff ,,Logos* bezeichnet (o’ &mivolay Aéyetaw Moyog) we-
gen der verninftigen Wesen (Moyind)* und mit dem Begriff ,,Sophia® wegen
der (von ihm) weise gemachten Wesen (t& coquiopeva). (Es folgt Punkt VIII
und darin:) und seitdem er entstanden ist (yéyovev), nannte er (Gott) ihn Lo-
gos und Sohn und Sophia ... (dann, einige Zeilen weiter, col.565b:)
... denn der Logos ist nicht des Vaters eigener und natiirlicher Sprofl
(yévvnua), sondern auch er ist (es) durch Gnade geworden (xaoLt).

C) Alexander, Henos Somatos, Urk.4b, S.7,22—8,2 Opitz.

....noch ist er (der Sohn) der wahre und natiirliche (pvoet) Logos des Va-
ters, noch ist er seine wahre Sophia, sondern er ist eines der Gebilde und Ge-
schopfe (Tv mompdrwy %ol yevTov); im uneigentlichen Sinne (xatoyon-
oTmc) aber wird er Logos und Sophia genannt, da auch er durch den eige-
nen (eigentlichen, idiw) Logos Gottes und die Sophia in Gott, durch welche
Gott das All und auch ihn geschaffen hat (memoinxev), entstanden ist (yevo-
uevog).

Dazu der Tomus Alexanders, Urk.15,4 S.30,17 Opitz (syrischer Text):
,(Arius, Achillas und ihre Genossen) leugnen dies: ,Im Anfang war der Lo-
gos* (Joh.1,1) und dieses: ,Christus, Kraft (d0vaypic) Gottes und Sophia Got-
t(?s‘ (1 lz(or.l,24~), oder dafl er der Logos und die Sophia des Vaters ist, lehren
sie nicht.“

8 Es ist an die Erschaffung der logika gedacht.
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Auch hier in Punkt I1I (die beiden Logoi und Sophiai) besteht die Ver-
wandtschaft von Or.1,5 mit dem Brief an die Agypter und Libyer. Doch
schligt in letzterem die Ahnlichkeit mit Alexanders Rundschreiben stirker
durch als in Or.1,5. Der Satz im Brief nach Agypten und Libyen: ,Er wurde
Logos genannt wegen der verniinftig erschaffenen Wesen usw.“, ist vielleicht

aus Asterius entnommen.® Doch weist Athanasius 6fter auf die Verwandt-
schaft zwischen Arius’ Thalia und Gedanken des Asterius hin.®

Punkt IV (Wandelbarkeit des Logos)

A) Or.c.Ar.1,5 MPG 26,21c.

,Und von Natur ist, wie alle (verniinfrigen Geschépfe), so auch der Logos
wandelbar (tpentdg), aber durch seinen eigenen freien Willen bleibt er gut
(vah6g), solange er will; freilich wenn er will, kann auch er sich wandeln wie
wir, da er verinderlicher Natur ist. Er (Arius) sagt: Deswegen namlich, und
zwar weil Gott vorauswufite, dafl er gut sein wiirde, hat er thm im voraus die
Herrlichkeit gegeben, die er danach als Mensch und auf Grund seiner Tugend
erlangte, so daf§ ihn Gott wegen seiner Werke, die er vorauswufite, zu einem,
der jetzt derartig beschaffen war (d.h. : der zugleich die Herrlichkeiten emp-
fing) machte.

B) Ep.ad episc.Aeg. et Lib.12 MPG 25, 564bc.

»(Arius sagt vom Logos), daff er zwar von Natur wandelbar ist, aber durch
seinen eigenen freien Willen (idiw adteEovoiy) gut bleibt, solange er will.
Freilich, wenn er will, kann auch er sich wandeln wie alles. Deswegen ndm-
lich hat Gott, der vorherwuflte, dafl er gut sein werde, ihm zuvor diejenige
Herrlichkeit (86Ea) gegeben, die er durch seine Tugend danach erlangen
wiirde, so dafl er durch seine Werke, die Gott vorherwufite, jetzt ein solcher
geworden ist.“

C) Alexander, Henos Somatos Urk.4b 8,2 Opitz.

,Deshalb ist er auch wandelbar und verinderlich von Natur wie auch alle
verniinftigen Wesen (hoywxd). Es fragte sie (den Arius und seine Anhinger)
nun jemand, ob der Logos Gottes sich dndern kénne, so wie der Teufel sich
inderte, und sie scheuten sich nicht zu sagen: Ja, er kann es. Denn er ist ver-
anderlicher Natur, da er gemacht und geschaffen ist (yevnuog xol %t10T0g
VIAEYWV).

In diesem Punkt IV ist die wortliche Ubereinstimmung von Ep. ad
episc.Aeg. et Lib. mit Or.c.Ar.1,5 besonders groff. Der Text Alexanders ent-
halt stirkere Anklinge an Origenes (Erwihnung der Aoywd und — aus
Streitgesprachen in Alexandrien zitiert — den Hinweis auf die Wandlung des
Teufels). Den in Urkunde 4b fehlenden arianischen Gedanken von der Er-
withlung des Sohnes, der auf Gottes Vorherwissen seiner Bewihrung beruht,

87 So. G. Bardy, Lucien $.345 Frg. X. :
88 Or.c.Ar.2,37 MPG 25,225ab. — De decr.8,1 S.7,20f. Opitz.



Die Christusseele im Arianischen Streit 5

bringt Alexander in seinem Brief an Alexander (von Thessalonich?),*” wo un-
verkennbar auf Diskussionen in Alexandrien Bezug genommen wird.

Punkt V

A) Or.c.Ar.1,6, MPG 26, 21c—14a.

,Er wagte wiederum zu sagen, dafl der Logos auch nicht wahrer Gott ist.
Wenn er auch Gott genannt werde, so ist er doch nicht wahrer Gott. Sondern
durch_Gnadenteilhabe, wie auch die andern alle, wird er nur dem Namen
nach Gott genannt. Und da alle hinsichtlich ihres Wesens (xat’ oboiav) Gott
fremd und unihnlich sind, so ist auch der Logos in allem fremd und undhn-
lich dem Wesen und der Eigentiimlichkeit des Vaters (tfig Tob TaTEdg Ov-
otac xai idtdmroc). Er gehdrt vielmehr zu den gemachten und geschaffenen
Wesen (Tv & YEVITOV %0l XTLOUATOV t810c) und ist eines von ihnen.®

B) Ep. ad episc.Aeg. et Lib.12, MPG 25, 564c—565a.

,Sie sagen also, dafl auch der Christus nicht wahrer Gott ist, sondern
durch Teilhabe wird auch er, wie auch die andern alle, Gott genannt. (Es
folgt Punkt III iiber die beiden Logoi und Sophiai. Dann col.565a): . . . Je-
denfalls sagen sie: Da alle (scil. Geschépfe) dem Wesen nach fremd und an-
ders sind (Eévov mévtov xal dhhoteiwv dvrov ®oTd TV ovolay ToL
notde) in bezug auf den Vater, so ist auch er in allem fremd und anders in
Hinsicht auf das Wesen (odoia) des Vaters, sondern gehdrt zu den gemach-
ten und geschaffenen Wesen und ist eines von ihnen. Denn er ist ein Ge-
schopf und Gebilde und Werk (xtiopo véo &0t nal moinua ol Egyov).”

C) Alexander, Henos Somatos Urk.4b S. 7,21 und 8,3 Opitz.

_Denn der Sohn ist ein Geschépf und Gebilde (wtiopo ... ®ol moinpa).
Weder ist er dem Vater wesensgleich (8potog »atotoiav), noch ist er wahrer
und natiirlicher (@oost) Logos des Vaters... (= Punkt III. Es folgt
Punkt IV und daran anschliefend): Fremd und anders und abgesondert (Eé-
voc € ®ai GAAGTELOG %l ITETYOLVLOPEVOS) ist der Logos vom Wesen (00-
oia) Gottes.

Mit geringen Abweichungen stimmen hier Or.1,6 und der Brief an die Bi-
schéfe Agyptens und Libyens tberein. Die Bezeichnung ,Christus® statt
»Logos“ im Briefe kommt aus Or.c.Ar.1,9 (col.29b Zeile 5). Sie erinnert an
Asterius, der ofter ,Christus“ vom Priexistenten gebraucht.

Punkt VI und VII

A) Athanasius, Or.c.Ar.1,6 MPG 26, 24ab.
(AnV anschlieRend) , Nebst diesen (Behauptungen) schrieb er in der Tha-
lia nieder, daf8 also auch dem Sohn der Vater unsichtbar ist und der Logos

seinen Vater vollkommen und genau weder sehen noEEeiEé?menkanr;_Son— ST

dern auch was er erkennt und was er sieht, weifs und sieht er entsprechend

8 Urk.14 5.21,18f. Opitz.
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seinen eigenen Fahigkeiten (Gvaldywmg Toig idioig uéteolg), wie auch wir er-
kennen entsprechend dem eigenen Vermogen (dUvauw). Er (Arius) sagt:
Denn auch der Sohn erkennt nicht nur den Vater nicht genau, denn er gelangt
nicht zum angemessenen Begreifen (Aeimer yoio avtd eig T xatarofeiv),
sondern der Sohn selbst kennt nicht sein eigenes Wesen (tijy €owtov ovoiay
otx% 0idE).

B) Ep. ad episc.Aeg. et Lib.12 MPG 25, 565b.

(Nach der Einschaltung aus Asterius col.565b Zeile 9—12: ,sie sagen®,
folgt in col.565b Z.13): ,Dazu sagte er (Arius), dafl fiir den Sohn der Vater
_unaussprechlich (&oontog) ist. Und der Sohn kann den Vater vollkommen
und genau (Teheiwg xai axoBos) weder sehen noch erkennen. Aber auch
was er erkennt und sieht, weifl er entsprechend (Gvohéywg) seinen eigenen
Fihigkeiten (uétooic) und er sieht (ebenso) wie auch wir erkennen und sehen
gemif dem eigenen Vermdgen (d0vayuy). Er fiigte aber auch dies hinzu, dafl
der Sohn nicht nur den eigenen Vater nicht genau kennt (0id¢), sondern auch
nicht sein eigenes Wesen (odoiav) kennt.

C) Alexander, Ep. Henos Somatos Urk.4b, S. 8,4 Opitz.

,Und der Vater ist dem Sohne unsichtbar. Denn der Logos erkennt den
Vater weder vollkommen noch genau (teheiong xoi éxoBag), noch kann er
ihn vollkommen sehen. Denn sogar sein eigenes Wesen kennt der Sohn nicht
(0% oldev) wie es ist.”

Im Brief an die dgyptischen und libyschen Bischofe ist Or.c.Ar.1,6 wort-
lich benutzt. Aber in diesem Text sind Anderungen und Erweiterungen ein-
geflossen, worauf unten einzugehen sein wird.

Punkt VIIT

A) Athanasius Or.c.Ar.1,5 MPG 26, 21ab.

Er (Arius) sagt: Denn Gott war allein und der Logos und die Sophia war
__noch nicht. Denn, als er uns erschaffen (dnuiovgyijoar) wollte, da machte er
einen (memoinxe Eva Tvé) und nannte thn Logos und Sophia und Sohn, da-
‘mit _er uns durch ihn erschiife (dnuovoyhon).“ (Es folgt Punke III: zwei
Logoi und Sophiai).

B) Ep. ad episc.Aeg. et Lib.12 MPG 25, 565a Zeile 11.

,Und wiederum sagen sie: Nicht schuf er uns um jenes (des Logos) willen,
sondern jenen um unsertwillen. Sie sagen: Denn Gott war allein und der Lo-
gos war nicht mit thm. Dann, als er uns erschaffen wollte, da machte er die-
sen und gleich als er entstanden war (yéyovev) nannte er ihn Logos und Sohn
und Sophia, damit er uns durch ihn erschiiffe. Und wie alles durch den Willen
(BovMipatt) Gottes entstand (Oméot), obwohl es vorher nicht war, so ist
auch er, der vorher nicht war, durch den Willen Gottes geworden.”

C) Alexander, Henos Somatos Urk.4b, S. 8,6 f. Opitz.
,Denn um unsertwillen ist er (der Sohn) gemacht worden, damit Gott uns
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durch ihn wie durch ein Werkzeug schiife (xtion). Und er wiirde nicht exi-
stieren (0% v Bméor), wenn Gott uns nicht hitte schaffen wollen.*

Der Brief an die Agypter und Libyer stimmt fast wortlich mit Or.1,5 tiber-
ein. Er stellt eine (in Or.1,5 fehlende) polemische Sentenz voran: »Er schuf
uns nicht um jenes willen, sonderg__jeggg__u_r,r_lmggmsﬂg;_tygjl_lwqg,f Sie scheint aus

Alexander entnommen zu sein. Ein weiterer Zusatz betrifft die Erschaffung
des vorher nicht seienden Sohnes durch Gottes Willen.

b) Verhaltnis dieser Berichte zueinander

1) Athanasius schreibt sich nicht mechanisch ab, sondern wechselt, wie
schon bemerkt, bei ziemlich gleichbleibendem Gedankengut die Reihenfolge
der einzelnen Punkte und bringt die neu benachbarten durch begriindende
Verkniipfung in einen Gedankenzusammenhang; er macht Zusitze und
kiirzt. Auch die zusammenraffende Wiederholung von Gedanken der Thalia
in Or.c.Ar.1,9% ist kein blofler Abklatsch von Or.1,5—6. Die Annahme,
Athanasius schdpfe freischaffend aus dem Schatz seines Gedichtnisses, emp-
fiehlt sich wegen der ausgedehnten wortlichen Ubereinstimmungen kaum.

2) Die Verwandtschaft der antiarianischen Kataloge des Athanasius rithrt
aber auch daher, daff die Aufzihlung der Hiresien des Arius in Alexanders
Rundschreiben ,,Henos Somatos® als der zugrundeliegende Typus erkennbar
ist.

In dem athanasianischen Bericht De decr.Nic.syn.6,1 scheint Alexander
selbstindig herangezogen zu sein. So schliefit Punkt IT (S. 5,24—26 Opitz)
wie bei Alexander (Urk.4b S.7,21 Opitz) mit den Worten: ,Denn ein Ge-
schopf und Gebilde ist der Logos (Alexander: Sohn)“. Und in Punkt III
(zwei Logoi und Sophiai) wird wie bei Alexander zuerst vom Logos und
dann von der Sophia gesprochen (De decr. S. 5,27 Opitz)’! und der Aus-
druck Alexanders: ,Im uneigentlichen Sinne (ratoyenotinie) wird er Logos
und Sophia genannt“ (Urk.4b S.7,23) kehrt in De decr.6,1 (8.5,29) wieder.
In der Polemik von De decr.6,3—5 (S.6 Opitz) wird wahrscheinlich auf
Alexanders Erdrterung des arianischen Begriffs der Sohnschaft in seinem
Brief an Alexander (von Thessalonich?)” zuriickgegriffen. Andererseits gibt
es Fille, wo Or.c.Ar.1,5 enger mit Alexander zusammenstimmit.

Zwar ist kaum anzunehmen (wie man zuweilen meinte),” dafl Alexanders
Rundschreiben von dem damals noch recht jungen Diakon Athanasius ver-
faflt sei. Aber, daf sich der Bischof die Liste der Ketzereien des Arius von
Athanasius zusammenstellen lief, ist nicht unwahrscheinlich. Freilich trige
Alexander, welcher die Streitpunkte aus den vorangegangenen Verhandlun-
gen genau kannte, die Verantwortung fiir den Text.

2 Vol MPG 26,29 Zeile 11.

91 Or.c.Ar.1,5 col. 21b Z. 5 u. 7 hat die umgekehrte Reihenfolge.
92 Urk.14 S.21,15{f. Opitz.

93 Vgl. Stead (s.0. A. 1) 5.34 A. 1.
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3) Athanasius hat nicht nur sich selbst ausgeschrieben und das Verzeichnis
Alexanders benutzt. Er bringt in seinen Berichten neues Material hinzu.

In Or.c.Ar.1,5 (col.21b Zeile 10 bis ¢ Z.3/4) ist ein Einschub aus Asterius
zu erkennen. Der Sohn ist nicht die wahre Macht (Dynamis) Gottes, sondern
cine der geschaffenen Michte.”* Der Einschub endet mit dem Zitat von
Psalm 45,8: ,David singt folgendermaflen ,Herr der Michte™ (col.21c
Zeile 3). Das wird durch das gleiche Asteriuszitat in De decr.Nic.syn.20
(S.16,38—17,4 Opitz) sichergestellt, wo ebenfalls Ps.45,8 den Abschluf} bil-
det.” Es folgt in Or.1,5 der Punkt IV (col.21c Zeile 3 £.), den Bardy™
schwerlich zu Recht dem Asteriuszitat zurechnet. Die Asteriusparallelen zur
eben besprochenen Stelle aus Or.1,5 zeigen, dafl Athanasius nicht mit den
Originalschriften, sondern mit daraus gefertigten Ausziigen arbeitet.

Die gleiche Einschaltung aus Asterius kehrt im Brief an die igyptischen
und libyschen Bischofe wieder, aber sie schliefit sich hier nicht, wie in Or.1,5
an Punkt ITT (die beiden Logoi und Sophiai) an, sondern erscheint in der
Fortspinnung von Punkt VIII (Erschaffung des Sohnes um unsertwillen).

Das kénnte dafiir sprechen, daff der Punke VIII in Or.1,5 (col. 21ab)
ebenfalls auf Asterius zuriickgeht. Man vergleiche in der obigen Ubersicht
(Punkt VIIT A) den Wortlaut mit Asterius, Fragment VIIL:?” ,Da Gott, als er
die entstandene Natur erschaffen wollte, sah, daf sie nicht an der unmittel-
baren Hand Gottes und an seiner Schopfertitigkeit teilhaben konnte (d.h.:
sie ertragen konnte), macht und erschafft er zuerst allein einen Einzigen und
nennt ihn Sohn und Logos, damit, wenn dieser in der Mitte stinde, nunmehr
auch alles durch ihn entstehen konne. Das haben Euseb, Arius und Asterius,
der geopfert hat, nicht nur gesagt, sondern auch zu schreiben gewagt®. Be-
sonders auffillig ist die Wendung: ,er schuf ,einen‘“ in beiden Texten. In der
Variante des Asteriusfragments (De decr.Nic.syn.8) wird der Sohn ,Diener
und Helfer* (dmovydg und Bondds) beim Schépfungswerk genannt. Arius
habe das von Asterius abgeschrieben.

Athanasius nennt neben Asterius auch Euseb von Nikomedien und Arius
als Verfechter dieser Lehre, also den Kreis der Lukianisten, es dirfte sich um
ein lukianistisches Erbe handeln. Von daher ist es nicht wahrscheinlich, dafl
Arius dies ,abgeschrieben® hat. Athanasius will ihn als Gefolgsmann eines
Apostaten brandmarken. In der Tat kehren Gedanken des Asteriusfragments
Nr.VIII (Bardy) bei Arius wieder: der Sohn ist als einziger von Gott selbst
erschaffen (uévog vmd eod dméo)’ und er ist Helfer und Diener Gottes
beim Schépfungswerk.” Konstantin tadelt Arius, der sich einen wunderli-
chen Glauben zurechtmache, ,,dafl Gott das neu entstandene und geschaffene

9 Asterius Frg. I, Ila, Xc Bardy, Lucien S.341f.; 345.

9 Vol, auch Or.c.Ar.2,37 MPG 26,228a.

% Frg. 1Ib Bardy, Lucien S.342.

97 Bardy, Lucien S.344 = Athan. Or.c.Ar.2,24 MPG 26,200 a; vgl. De decr.8 5.7,
18—22 Opitz.

98 Bekenntnis an Alexander Urk.6 S.13,11 Opitz.

99 Arius bei Konstantin Urk.34 S.73,7f. Opitz.
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Sein des Christus machte und als Hilfe (Boryderav) fiir sich bildete
(nageonevdoato)“. Der Kaiser fihrt fort: ,Du nennst neu hinzugebracht
(¢neloontov)'® und gleichsam Diener (drnoémy) an einem pflichtgemifii-
gen Werk den, der ohne Erwagen und Berechnen . . . alles vollbringt)®."*" Es
fehlt aber in Or.1,5 die Bemerkung des Asterius, daf die Schopfung die un-
_mittelbare Hand Gottes nicht ertragen hitte. Andererseits hat Or.1,5 eine in
den Asteriuszitaten nicht erwihnte anthropozentrische Kosmogonie: der
Sohn ist gemacht, damit er den Menschen erschiife. Das spricht doch eher fiir
Benutzung des Arius als des Asterius.

4) Zu dem Material, welches die Kataloge des Athanasius iiber den
Alexanderbrief hinaus enthalten, gesellen sich Entnahmen aus der Thalia des
Arius (oder, wahrscheinlicher, aus einer Sammlung von Auszigen aus die-
sem Werk). In Or.c.Ar.1,6 gehdren dazu die Einzelheiten in Punkt VI und
VII (Gottes- und Selbsterkenntnis des Sohnes), welche Alexander nicht hat,
und der Punkt IX (die Trias ungleicher Hypostasen).'” Athanasius scheint
auch in seinen spiteren Katalogen immer wieder Einblick in seine Exzerpte
aus der Thalia genommen zu haben. So spricht er im Brief an die dgyptischen
und libyschen Bischofe nicht, wie in Or.1,6, von der Unsichtbarkeit, son-
dern von der Unsagbarkeit (&povtog dméoxet) des Vaters fiir den Sohn und
fiigt — was Or.1,6 fehlt — hinzu: ,Da er (der Sohn) einen Anfang des Seins
hat, kann er den Anfangslosen qip_hf'ér_]gegne_rl“,x_og' Das entspricht der Thalia
in De syn.15 S. 243,14—23 (Opitz). Da in der Epistel die Thalia nicht ge-
nannt ist, sicht man, wie vorsichtig man mit dem argumentum e silentio sein
muf. Sogar in dem Kurzreferat von Or.c.Ar.1,9 (MPG 26,29b Zeile 8)
taucht ein in Or.1,6 nicht erscheinendes Stichwort aus den Thaliafragmenten
(De syn.15 S.243,16) auf: ouviel, der Sohn ,versteht“ nicht (in bezug auf den
Vater).

¢) Verhdltnis der Berichte zur Thalia des Arius und die von Stead
bezweifelten Angaben des Athanasius

1) Damit gelangen wir zu der von Stead energisch gestellten Frage nach
dem Verhiltnis dieser Berichte, insbesondere von Or.c.Ar.1,5—6, zur Thalia
des Arius. Es ist Stead ohne weiteres zuzugeben, daf die Berichte, auch dort
wo sie aus der Thalia schopfen, keine Zitate oder Fragmente im strengen Sin-
ne sind. Es fehlt, bis auf geringe Spuren,'® die metrische Form. Der engli-
sche Gelehrte wird auch damit im Recht sein, dafl er einen Wechsel von

100 Dieser Begriff wird bei Theognost Frg.2 8.76 Harnack (= TU 9,3 Leipzig 1903)
al:»%elehnt. Vgl. Lorenz, Arius 5.71.

01 Urk.34 $.73,11—13 Opitz.

102 Vgl. dazu die Thaliatragmente in Athanasius De syn.15 S.242, 23—26 und Ta-
belle I bei Lorenz, Arius S.44—46.

103 Ep, ad episc.Aeg. et Lib.12 MPG 25,565¢.

104 5 Stead (s.0. A.1) S5.26 u. 27.
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Poesie und Prosa in der Thalia (nach dem Vorbild des Menipp) fir unwahr-
scheinlich hilt.'®

2) Athanasius selbst bezeichnet seinen Bericht in Or.c.Ar.1,5—-6 als Wie-
dergabe der Lehre der Thalia. Gleich zu Beginn der ersten Rede gegen die
Arianer packt er gleichsam den Stier bei den Hornern und nimmt sich die

__Thalia vor. Er gibt Or.1,4 zuerst eine Charakteristik des von den Arianern
als ,neue Weisheit* gepriesenen Werkes und geht dann in Or.1,5 zu Zitaten
und Inhaltsangaben iiber. Nach Anfithrung der Eingangsverse der Thalia
(MPG 26,20c—21a) fihrt er fort: die in ihr enthaltenen Spottereien sind die
folgenden — womit gemeint werden'® Punkt I, II, VIII (dieser mit ,er sagt®
eingeleitet) und III (hier zweimal ¢not und einmal Aéyer). Mit den Worten
,in anderen Schriften von ihnen® (col.21b Zeile 11) wird der Einschub aus
Asterius (vgl. Or.c.Ar.2,37 MPG 26,225b—228a) gekennzeichnet. Die daran
anschlieRenden Aussagen (Punkt IV col.21¢ Z.4 ff.) werden durch den Paral-
lelbericht Or.c.Ar.1,9 col.29b Z.12—13) und De syn.36,4 (5.263,15-17
Opitz) der Thalia zugewiesen. Wie bereits oben gezeigt (s. Abschnitt IV
1a,3) endet der Einschub aus Asterius mit dem Zitat von Ps.45,8
(MPG 26,21c Z.3). Es folgt Punkt IV (Wandelbarkeit des Sohnes). Die
Riickkehr zu Arius wird col.21c Zeile 8 durch die Einzahl ,er sagt* unterstri-
chen. Ohne Bruch fihrt Or.1,6 fort: ,Wiederum wagte er zu sagen® und
bringt Punkt V. Der nichste Verbindungssatz: ,Mit diesen Behauptungen
schrieb er, wie wenn er dem Teufel in seiner Verwegenheit hitte folgen wol-
len, in seiner Thalia nieder® (col.24a)'”’ bezeichnet keinen Ubergang zur
Thalia von einer anderen Vorlage, wie man aus dem Wechsel von eimelv
(col.21d) zu &dmue (col.24a Z.10) schliefen konnte. Athanasius leitet Ent-
nahmen aus schriftlichen Quellen gern mit ,.er sagt* ein. Am Schluff des gan-
zen Abschnitts von Or.1,5—6 steht (col.24bc): ,,Das sind Teile der Fabeleien,
welche sich in der licherlichen Schrift des Arius finden®.

Gemif den Angaben des Athanasius bezieht sich also der ganze Bericht
Or.c.Ar.1,5—6 auf die Thalia. Das ist festzuhalten. Dennoch besteht Steads
Bedenken zunichst weiter, dal Athanasius seine, in langjahrigem Umgang
mit den Arianern gesammelten Kenntnisse mit einflieBen lasse. Es ist deshalb
eine Untersuchung der Einzelheiten erforderlich. Sie soll sich von dem leich-
ter Feststellbaren zum Schwierigeren fortbewegen.

3) Wir beginnen mit Punkt VI und VII (Gotteserkenntnis und Selbster-
kenntnis des Sohnes) in Or.1,6 (col.24a Zeile 10—b Z.4). Das Stiick hat enge
Berithrungen mit einigen der in De syn.15 ausgehobenen Verse der Thalia
(S. 242,19-27; 243,14—23 Opitz). Stead stellt eine Mischung von Zitat und
freierer Wiedergabe fest. Er vermutet, dafl Athanasius hier in Or.1,6 dieselbe
Exzerptesammlung benutzt wie fiir De syn.15.'%

105 Stead S.32 gegen F. Loofs PRE *Bd. 2 (1897) 5.13.

106 ¢.0. die Ubersicht Abschnitt IV 1a.

107 Dje Ubersetzung folgt A. Stegmann, Bibl. der Kirchenviter 13 (1913) 5.24.
108iStead 5.24—27.
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Diese Beobachtungen lassen sich noch erginzen. Die Verbindung von
Gotteserkenntnis des Sohnes mit seiner Selbsterkenntnis findet sich in De
syn.15 (S.243,14—23 Opitz) unter dem Gesichtspunkt des Aussprechens:
Gott ist unaussprechlich und unfabar fiir alles, was einen Anfang hat, also
auch fir den Sohn. In Or.c.Ar.1,6 erfolgt die Zusammenstellung von
Gotteserkenntnis und Selbsterkenntnis des Sohnes unter dem Gesichtspunkt
des Schauens (60a@v) Gottes. Der Vater ist unsichtbar und kann vom Logos
nicht vollkommen gesehen werden. Das bezieht sich auf De syn.15
§.242,20—23 Opitz. Daran schliefit sich in Or.1,6 (col.24b Zeile 4—14) wie
in De syn.15 S.242,24—26 Opitz) die Erwihnung der drei Hypostasen.
Athanasius hat also in Or.1,6 die in De syn.15 voneinander getrennten Aus-
sagen iiber das Sehen und Aussprechen Gottes miteinander verschmolzen.

Es handelt sich hier um die arianische Auslegung des Jubelrufs von
Mt.11,27 (Lk.10,22), die eine gewisse Rolle gespielt zu haben scheint. Denn
das athanasianische Fragment ,In illud: Omnia mihi tradita sunt“!® streitet
gegen Folgerungen, welche Arius und Euseb von Nikomedien aus diesem
Texte zogen. Die Gottes- und Selbsterkenntnis wird nur kurz in § 6 gestreift,
dessen Echtheit bestritten wird.!"® Aber es ist interessant, daff in § 5 (MPG
25,217a) die Stelle Jes.7,5 in der erweiterten (lukianistischen) Fassung zitiert
wird, wie in einer Anspielung der Thalia.!! Es ist moglich, dafl in die aria-
nische Auffassung des Jubelrufs auch der philosophische Topos von der ge-
genseitigen Bedingtheit von Gottes- und Selbsterkenntnis hineinspielt: ohne
Gotteserkenntnis gibt es keine Selbsterkenntnis.'?

Die arianische Exegese des Jubelrufs bildet sowohl den Beschluf} des Tha-
liaexzerptes in De syn.15 als auch des Kataloges in Or.1,6 (und in Ep.ad
episc.Aeg. et Lib.12). Die Anfiigung von Punkt IX (die drei undhnlichen
Hypostasen) in Or.1,6 (col.24b Z.4 ff.) spricht nicht dagegen. Dieser Punkt
ist auch De syn.15 ( $.242,24) mit der Schau Gottes durch den Sohn ver-
kniipft und hat diese Stellung in Or.1,6 behalten.

4) Das unmittelbar vorhergehende Stiick, welches Punkt V enthilt, setzt
am Anfang von Or.1,6 (col.21d) ein und wird umschlossen von den Worten:
,Wiederum wagte er zu sagen® und: ,Mit diesen Behauptungen (uetd
to0TwY) . . . schrieb er in der Thalia nieder”. Punkt V hat keine so engen
Entsprechungen in den Zitaten von De syn.15. Ich setze den griechischen
Wortlaut samt einigen Stellen aus De syn.15 hierher und unterstreiche die ge-
meinsamen Ausdriicke.

MPG 26,21d—24a: ovdt dedc dnduwvos ot 6 Adyog. Ei 6t nal Aéyeton
edc GAN odx dhndvdg Eotuy- GAA netoyd) xdoLTog, womeQ nal ol dilou
névree, obtm xol adtog Ayetar dvopatt pévov Yedg. Kal mdvrov Eevov

109 MPG 25,208—220.

110 CIPG Nr. 2099.

111 De syn.15 5.243,13 Opitz. Dazu s. Lorenz, Arius 5.163 u. 164 A. 187.

112 Uber diesen philosophischen Topos s. P. Courcelle: Connais-toi toi-méme. De
Socrate 4 S. Bernard. Paris 1974 f.
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#al dvopolwv dvtwv tod deod xot ovoiav, obtw xai 6 Aoyog drh6TOLOG
utv xol GvépoLog xotd Thvta Thg Tol TaTEOS ovotag xal dLoTTog E0TL:
v 8t yevTov xal xtiopdtov idlog xal elg adTov TVYYXavEL.

Dazu vergleiche man aus De syn.15:

(Gott) foov obdE Sporov, oty 6u6doEov Exel wévog ovtog (S. 242,10
Opitz). "Idwov ovdev Exeu (der Sohn) to Heot xad’ tmboTaoLy idLoTTOG,
ohdE yap Eotwy loog &AL 006t dpootolog attd (S. 242,16f.). Weiter: Eévog
To viot xat odoiay 6 mathe (S. 242,27). Der Sohn: éxatépwv (d.h. dem
Vater und dem hl. Geiste) dM6to10g 00T0G (S. 243,4). Schlieflich: doyny
Tov viov Ednue 1oV yevntov (S. 242,15).

Natiirlich liegt es nahe zu sagen, dafl es sich bei den unterstrichenen Wor-
tern um aus dem Zusammenhang gerissene Begriffe handelt. Aber wir haben
von der Thalia ja iiberhaupt nur Splitter, die nicht mehr in ihrem Zusammen-
hang stehen. Die Ahnlichkeit der Terminologie in dem ausgezogenen Stiick
von Or.1,6 mit Thaliafragmenten zeigt jedenfalls, dafl Athanasius Stichworte
des Arius benutzt. Thre Hiufung weist auf die Thalia. Will man den Katalog
Alexanders als Quelle annehmen (obwohl nicht alles daraus ableitbar ist), so
verschiebt man das Problem nur auf das Verhiltnis Alexanders zur Thalia.

Zum Anfang unseres Abschnitts aus Or.1,6 fehlen Entsprechungen aus
den erhaltenen Thaliafragmenten. Die Behauptung, der Logos sei nicht wah-
rer Gott, bezieht sich auf Joh.17,3 und war sicher eine Lehre des Arius,'"
wie auch Stead annimmt. Dagegen bezweifelt er die Angabe des Athanasius,
gemifl Arius heifle der Logos ,,Gott* sei jedoch ,Gott™ nur petoxfj xdottog
wie alle anderen und nur mit dem Namen ,,Gott* benannt (Or.1,6 col.24a).

Stead verweist zur Begriindung seines Zweifels auf Or.c.Ar.1,9 (MPG
26,29a), wo Psalm 81,6 zitiert wird: "'Eyo elma- ¥eol 2ote. Athanasius be-
merkt zunichst, der Sohn sei wahrer Gott und dem Vater gleichwesentlich
(homousios). Die anderen Wesen aber, zu denen er sagte ,Ihr seid Gotter®,
haben nur kraft Teilhabe am Logos durch den Geist diese Gnade (xdowv) vom
Vater. Diese Ausdeutung von Ps.81,6 durch Athanasius sei die Grundlage fiir
den zweiten Satz in Or.c.Ar.1,6 (der Logos wird Gott genannt durch Gna-
denteilhabe wie alle anderen). ,It seems likely in the former passage (d.h.
Or.1,6), having correctly noted that Arius declined to call the Son ,true
God, he attributes to him what he himself considered to be the only available
alternative. “!!

Das ist keineswegs zwingend. Athanasius beginnt Or.1,9 mit einer Reihe
von Thesen, welche das orthodoxe Gegenstiick zu denen des Arius sind. Da-
bei nimmt Athanasius Begriffe, welche nach Or.1,5—6 und dem Katalog
Alexanders in den Thesen des Arius vorkamen, auf (gpioeL, (810 Tijg ovolog
[rob matedg], Moyog [cogia] dBivds, utlopa und moinua, Bedg dindi-
vdg, und [gegen die Thalia] De syn.15, S. 242,17; vgl. Urk. 6, S. 12,11 Opitz,
6pootolog) und verwendet sie im rechtglaubigen Sinne. Das macht es von

113 Vel. Urk.6 S.12, 4 Opitz.
114 Stead (s.0. A. 1) 5.37.
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vornherein wahrscheinlich, daf er auch bei der Auslegung von Ps.81,6 von
cinem arianischen Text ausgeht. Gestiitzt wird das durch die Beobachtung,
daf} diese Exegese von Ps.81,6 nicht von Athanasius herrithrt, sondern von
Origenes. Dieser deutet den Psalmvers unter Beizichung von Rm.8,15 (und
anderen Stellen) so, dafl Gott der einzige wahre Gott sei. Die anderen sind
,Gotter*, indem sie durch den Geist die Annahme zu Séhnen empfangen und
den eingeborenen (povoyevis) Sohn in sich aufnehmen. 115 Der Text ist in der
Ubersetzung Rufins iiberliefert. Aber es scheint nicht, daf dieser starker ein-
gegriffen hat. Denn das Gesagte entspricht sachlich genau dem, was Origenes
an anderer Stelle ausfiihre.!' Bei der Exegese von Ps.81,6 in Or.c.Ar.1,9 liegt
also keine athanasianische ,Alternative®, sondern origenistisches Gut vor.

Die Anfangssitze von Or.c.Ar.1,6 (Punkt V) riicken noch niher an Ori-
genes heran, wenn man Buch 2, 2—3 von dessen Johanneskommentar'"’ liest.
Gott der Vater ist adtédeoc und (nach Joh.17,3) uévog édndivog deog. mav
8¢ TO moipdt TO abTddeog uetoyd Tig Exelvou Bedmrog Seomorotuevoy oy’
26 HedCe GAML »Fedc« XVOUOTEQOV GV AéyOLTo, 00 TEAOTWS »0 TEWTOTOROG
néong xtioewge (Kol.1,15). (5.54,30—34 Preuschen). Es gibt also einen
,wahren Gott“, den Vater, und unter ihm viele ,,Gotter” durch Teilhabe an
Gott (S.33,10f. Preuschen). Der Sohn gehort zu ihnen. Das ist ziemlich ge-
nau das, was wir am Anfang von Or.1,6 lesen. Aus diesem Grunde mochte
ich annehmen, daf die von Stead beanstandeten Sitze von Or.c.Ar.1,6 nicht
Unterstellung des Athanasius sind, sondern ein Bericht iber Arius (der sich
auf Origenes stiitzt) — nicht ein wortliches Fragment, aber mit Verwendung
von Begriffen der Vorlage — und zwar (wegen der oben nachgewiesenen Be-
rithrungen des dritten Satzes: ,da alle Geschopfe Gott fremd und unihnlich
sind“ [col.24 Z.4] mit Thaliafragmenten) aus der Thalia. Die Herkunft der
Gedanken von Arius halte ich fiir sicher, diejenige aus der Thalia fiir wahr-
scheinlich.

Origenes bemiiht sich an den oben besprochenen Stellen seines Johannes-
kommentares, welche Arius nach meiner Meinung benutzt hat, den Sohn,
der zunichst in einer Linie mit den anderen ,Gottern® zu stehen scheint,
iiber diese hinauszuheben. Der Logos und seine Herrlichkeit iiberragt jede
Schopfung, er vermittelt den ,Gottern® die Gottheit; er ist Bild Gottes, sie
sind ,Bilder des Bildes“. So hoch Gott iiber dem Logos steht, soviel hoher ist
dieser als die verniinftigen Wesen, welche durch Teilhabe Gétter sind.!!®
Arius bietet ein getreues Echo. Der Sohn ist ein Geschdpf, aber nicht wie ei-
nes der (anderen) Geschopfe,'"” er ist Bild Gottes und die héchste Hervor-
bringung, deren der Vater fihig ist.'?°

115 Zitat bei Pamphilus aus Origenes, Johanneskommentar Buch 5. Apol. pro
Orig. 5 ed. C. H. E. Lommatzsch, Origenis Opera Bd. 24 (Berlin 1846) S.386f. Auch
in Preuschens Ausgabe desf]ohanneskommentars abgedruckt GCS 10 5.563.

116 In Joh.2,13—24 S.54f. Preuschen; vgl. 20,300—304 5.372.

117 Preuschen S.54—56; s. Lorenz, Arius S.76f.

118 In Joh.2,3,19—21 5.53,9ff. — Frg. $.563,11—13 Preuschen.

19 Urk. 6 5.12,9. Opitz.

120 Thalia, De syn.15 S.243,7—10 Opitz.
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5) Wir wenden uns nun dem noch nicht behandelten Teil des athanasiani-
schen Berichts in Or.c.Ar.1,5 zu. Es sind die Punkte I, 1T, VIII, III und IV.

Parallelen zu den sicheren Thaliafragmenten finden sich in Punkt IIT (die
beiden Logoi und Sophiai).'”! In col.21b Zeile 5—6 wird mit 1| cogia yag,
qnol, T cogig VmipEe cogol deod deMjoer das Fragment De syn.15
$.243,5 (Opitz) zitiert 1| cogio cogia HmipEe cogot Heov eAtjoel. Stead
(2.2.0. S. 33) bemerkt, dafl die Fassung in Or.1,5 der Annahme zweier
Weisheiten (oder Logoi) giinstiger ist. Freilich kann das Fragment von De
syn.15 durchaus im Sinne von Or.c.Ar.1,5 verstanden werden. Aber Stead
meint, Arius habe sich nicht mit den von Athanasius behaupteten Worten
ausdriicklich und deutlich zu einem Logos (einer Weisheit) in Gott und ei-
nem durch diesen Logos geschaffenen Logos oder einer durch diese Weisheit
geschaffenen Weisheit bekannt.

Sachlich gehért hierher der Thaliavers: ,Weise aber ist Gott, weil er der
Lehrer der Weisheit ist. “'? Stead (S.34) vermutet meines Erachtens zu Recht,
daf mit ,der Weisheit die personifizierte Weisheit gemeint sei. Wenn er
aber fortfahrt: ,For Athanasius this makes Wisdom into a mere pupil and
once again, rather obliquely, implies two wisdoms*, so mochte ich dagegen
auf Asterius verweisen, wo der Sohn als Schiiler des Vaters aufgefafit wird:
wie von einem Lehrer und Kiinstler hat er das Erschaffen gelernt und diente
so Gott, der ihn lehrte.!” Auch die Lehre, welche der Sohn verkiindet, lernt
er vom Vater.'?*

Stead betont freilich, Asterius spreche nicht von zwei Weisheiten und
Michten, sondern nur von einer ,anderen® Weisheit.'* ,Deshalb kénnen
wir wahrscheinlich die Meinung fallen lassen, daff Arius ausdriicklich zwei
Weisheiten lehrte. “!?¢ Indessen stehen die Asteriusfragmente I und IT der von
Athanasius behaupteten Lehre des Arius doch recht nahe. Asterius unter-
scheidet die 1dia dUvapg und cogia Gottes, die anfangslos und ewig in Gott
ist, von der geschaffenen Dynamis und Sophia, welche der Christus ist. Der
Thaliavers (S.242,16 Opitz): (d1ov 008&v &yeu (der Sohn) ToD Heod zeigt die
gleiche Grundanschauung. Asterius kennt viele geschaffene ,Michte®, hebt
aber den Christus als mowtétoxog und povoyevig hervor und stellt ihn als
abgeleitete Macht und Weisheit der ungewordenen Macht und Weisheit Got-
tes gegeniiber (Frg. I und II Bardy). Ob man hier von ,zwei“ Weisheiten
oder von einer ,anderen“ Weisheit spricht, ist ein Streit um Worte. Tatsach-
lich gilt das Interesse des Asterius dem Gegeniiber dieser beiden Weisheiten
und Michte. Und genau so steht es bei Arius. So wie Asterius viele ~Michte®
und Fuseb von Nikomedien viele von Gott ,gezeugte® Séhne kennt, so

121 pynke M1 wird auch Or.c.Ar.2,37 MPG 26,225ab der Thalia zugewiesen.
122 De syn.15 S.242,18.

123 Bro. IX Bardy = Or.c.Ar.2,28 MPG 26,205c.

124 Frg. XIV Bardy = Or.c.Ar.3,10 col.341a.

125 Fro. [ u. II Bardy, Lucien 5.341—43.

126 Stead (s.0. A. 1) S.33.
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lehrte Arius in der Thalia und in seinen Liedern viele Logoi: wohhodg hahel
Moyove & Dede.'? Das entspricht der origenistischen Hierarchie von Ver-
nunftwesen. Origenes erwihnt neben dem hdchsten Logos noch Logoi zwei-
ten und dritten Grades.'?®

Aber wihrend Origenes seinen obersten Logos mit Gott zusammen-
schlieft, trennt Arius seinen Sohn/Logos/Sophia vom Vater. Durch den Wil-
len des weisen Gottes — und das heifit: durch die Weisheit Gottes entstand
die Sophia, welche auch Logos und Sohn heifit. 129 Und aus einem Glaubens-
bekenntnis, welches Arius an Konstantin iibersandt hatte, zitiert der Kaiser
zustimmend, daf} es einen anfangslosen und immerwihrenden Logos in der
Usia Gottes gebe.'®® ,Logos® ist hier — entsprechend der anfangslosen und
ewigen Kraft und Weisheit Gottes bei Asterius (Frg. I und II Bardy) — als
(unpersénlicher) Logos in Gott, gottliche Vernunft als Eigenschaft Gottes zu
verstehen (und insofern auch als Weise der Existenz Gottes).*! Denn Kon-
stantin warnt gleich darauf, ohne ein Subjekt zu nennen, vor ,, gottloser Tren-
nung® (ywelouds). Damit kann nur die Trennung des ,,Logos” von Gott ge-
meint sein. Sie besteht darin, daf Arius den Sohn eine OrdoTaOLS €V nennt
(ebd.S.71,4 Opitz). Jedenfalls entnimmt Konstantin (genau wie Athanasius)
aus Arius, daft dieser von einem ewigen Logos in Gott sprach. Der Presby-
ter, der dem geschaffenen Sohn, welcher nichts mit der gdttlichen Usia ge-
mein hat, die Bezeichnung ,,Logos® zubilligte, konnte Gott nicht als Ghoyog
belassen. Da schon Alexander von Alexandrien den Tadel, zwei Logoi und
Sophiai zu lehren, gegen Arius schleudert, muf} ein Grund fiir diese Anklage
vorhanden gewesen sein.

Stead neigt zwar dazu, diesen Grund in der Ubertragung des antihareti-
schen Topos, es wiirden zwei Christusse gelehrt, auf Arius, zu sehen.!*
Aber dieser stehende Vorwurf kann nicht durchweg als willkiirliche Erfin-
dung angesehen werden, sondern stiitzt sich auf Anhaltspunkre: bei der
Gnosis auf die Brechung der Christusgestalt auf verschiedenen Ebenen. Und
im Valentinianismus gibt es tatsichlich eine doppelte Sophia.'*

Dies alles spricht fiir die Zuverlssigkeit der Angaben des Athanasius iiber
die Lehre von den beiden Logoi und Sophiai bei Arius.

6) In diesem Zusammenhang nimmt Stead auch Anstoff an der Behaup-
tung des Athanasius, daff ,Logos“ und ,Sophia“ blofle Namen des Sohnes
seien. 3 Ich stimme darin zu, daf fiir Arius die Herrlichkeiten und Namen,

127 Athanasius, De decr.16,3 5.13,29f. Opitz.

128 Tn Joh.2,3,23 S.56,1 Preuschen.

129 Thalia, De syn.15 S.243, 5—7.

130 Konstantin, Brief an Arius Urk.34 5.70, 31 Opitz: tiig ovaiog ottod dvagyov
nol, drehevrov Adyov elvan @iic.

131 Vgl. zur Stelle H. Dorries, Das Selbstzeugnis Kaiser Konstantins, Gottingen
1954 5.104.

132 Stead (s.0. A. 1) S.33 und ders., Rhetorical Method in Athanasius, VigChr 30
(1976) 121—37, S.132f.

133 5 Lorenz, Arius S.112ff.

134 Stead (s.0. A.1) 5.32—34.
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die Gott dem Sohn verleiht,'*® keine leeren Titel darstellen. Sie sind aber ver-
schieden von den Herrlichkeiten und Eigenschaften Gottes selbst: dieser be-
raubt sich nicht dessen, was er ungeworden in sich selbst hat (Urk.6 5.13,6
Opitz). Er ist der allein Weise, der allein Michtige (ebd.S.12,5). Die Ehren
des Sohnes gehoren der geschaffenen Ordnung an; der Vater bringt sie mit
dem Sohn zur Existenz, wobei jedoch eine ontologisch-logische Abfolge von
Schopfung zur Verherrlichung besteht. Arius sagt: Wir wissen . . . (ihn)
wed almvav xtiodévra xal to Thv xal 1o elvon mapd 1o Tatedg eingdTa
wad Tog 96Eac ovvumootioavtog adTd Tod maTeds. b

Nur vordergriindig widerspricht der Verleihung des Sohnesnamens an den
Geschaffenen die folgende Stelle: ,,Gott hat den Sohn hervorgebracht, nicht
als einen, der vorher war, spiter aber zum Sohn gezeugt oder neu gemacht
wurde® (yevwmiévia fj Emxmodévia eig viov)."”” Damit ist lediglich die
Vorstellung der Apologeten (auch des Klemens von Alexandrien) abgewehrt,
dafl der in Gott ewig vorhandene Logos bei der Schopfung zum dufleren
Wort und zur selbstindigen Hypostase wird (durch meoiypagn, wie Kle-
mens sagt). Die Lehre (des Arius) von der Benennung des ersten Geschopfes
als ,Sohn“ wird keineswegs ausgeschlossen.

Stead verweist auf Or.c.Ar.2,37—38. Dort werden die Arianer angeklagt,
dafl ,Logos“ und , Weisheit“ fiir sie blofe Namen ohne Wirklichkeit seien
(MPG 26,228ab). Der englische Gelehrte sieht daher in Or.1,5, wo es heifft:
Gott nannte ihn Logos, Sophia und Sohn (@vépaoey, vgl. dvopdotal pdvov
col.21b), athanasianische Entstellung am Werk.

Aber das gleiche gedankliche Schema wird schon von Origenes angewen-
det. Die Vernunftwesen, welche durch Teilbabe an Gott zu Gottern erhoben
sind, werden zwar ,Gott“ genannt, sind es aber nicht (Aeyopévov uév
ovdapwg 8¢ dvrwv).*® Diesem origenistischen Gedanken von der Namens-
verleihung begegnen wir wieder bei Asterius. Der ,Sophist® bemerkt in sei-
nem Syntagmation: Gott erschafft ,einen® als Schopfungsmittler und nennt
(nohel) ihn ,Sohn* und ,Logos*."’

Der Verleihung der Namen ,Sohn“, ,Logos“ usw. an den Demiurgen
durch Gott entspricht es, dafl er unter diesem Namen begriffen und aufgefafit
wird (8muvogitar). Arius bezieht sich in der Thalia auf den origenistischen
Begriff der &mivoia und nennt als solche ,Begriffe“: Geist, Macht, Weisheit,
Herrlichkeit Gottes, Wahrheit, Bild, Logos, Abglanz, Licht.'*® Athanasius
nimmt dieses Stichwort der Thalia in dem Parallelbericht zu Or.c.Ar.1,5,
nimlich Ep. ad espisc.Aeg. et Lib.12, auf: oltog 6 xlpiog xat énivoiav
Aéyeton Moyog ®TA.

135 Vgl. Arius, Urk.6, 5.13,5f. Opitz. — Thalia, De syn.15 $.243,6—8.

136 Urk. 6 S.13,4—6 Opitz.

137 Arius, Urk.6 S.13,1f. Opitz.

138 In Joh.2,3,21 S.55,31 Preuschen. Vgl. ebd. Zeile 13: 1fig »¥edc« mpoonyopiag
Ty Avouat.

139 Asterius Frg. VIII Bardy.

140 De syn.15 S.243,6—8 Opitz. Vgl. Lorenz, Arius S.88ff.
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Es laRt sich nun ein gewisser Unterschied zwischen dem sachlichen Gehalt
von Athanasius’ Bericht und der feindseligen Beleuchtung, welche er durch
kommentierende Wortwahl und Polemik dariber giefit, feststellen. ,Und da
er (der Sohn) an dieser (Weisheit in Gott) teilhat, wird er Sophia und Logos
blof (wévov) genannt® heifit es in Or.1,5.'" Die Teilhabe (die fur Athanasius
natiirlich ebenfalls ketzerisch ist, denn der Sohn ist die Weisheit und der Lo-
gos Gottes selbst) sichert jedoch den ,Namen* einen Wirklichkeitsgehalt im
Sinne des Arius, wie auch aus dem Brief an Alexander hervorgeht: die Herr-
lichkeiten werden ,,zur Existenz gebracht.“!*2 Das steht im Widerspruch zur
Polemik des Athanasius, welche diesen Wirklichkeitsgehalt bestreitet. Dieser
Widerspruch konnte ein Zeichen dafir sein, dafl in den Berichten des Atha-
nasius zuverlissiges Material steckt.

Vermutlich bestand der Wirklichkeitsgehalt der ,,Namen“ fiir Arius aufler
in der Teilhabe des ,Sohnes® an Gott auch in der Vermittlung von Vernunft
und Weisheit durch den Sohn an seine Geschépfe. Im Brief an die Agypter
und Libyer 12 erscheint unter den arianischen Haresien auch: 6 xpLog 1o’
gmivoray Méyetar Aoyog dud Té Aoyund, nal xat *trivolay Aéyetol copia
St 1o cogLiopeva (MPG 25,565a). Das ist origenistisch, Origenes betrach-
tet den Logos als Vermittler der Vernunft an die Vernunftswesen.'*

Es bleiben noch die in Or.c.Ar.1,5 iibrigen Punkte I, II, der schon ge-
streifte Punkt VIII, und IV zu besprechen.

7) Aus Nr. I und II (Gott war nicht immer Vater, der Sohn war nicht im-
mer) mochte Stead'* als Ansicht des Arius nur festhalten, dafl der Sohn nicht
gleichewig mit dem Vater ist. Doch er zweifelt, ob Arius gesagt habe, ,Gott
war nicht immer Vater®. Da Arius jede Verinderung in Gott ablehnte, sei es
»gut moglich, dafl er lehrte, daR Gott immer Vater war, da er immer die
Macht hatte, einen Sohn zu zeugen, wenn er wollte®. Das ist nicht ohne wei-
teres abzuweisen. Der Lukianschiiler Theognis von Nicia lehrte eben dies.
Philostorgius bezichtigt ihn deswegen der Abweichung von der reinen Lehre
des Arianismus.™® Asterius'* driickt sich undeutlicher aus: Schon vor der
Erschaffung des Sohnes hatte der Vater priexistent die Kenntnis (BmLoThn)
des Zeugens. Denn auch der Arzt hat vor dem Heilen die Kenntnis des Hei-
lens.

Ahnliche Ansichten waren von dem Kleinasiaten Methodius bei der Be-
kimpfung der origenistischen Lehre von der Ewigkeit der Schopfung entwik-
kelt worden. Origenes fafite, gemifl den logischen Abhandlungen iiber die
Kategorie der Relation (700g ), das Verhaltnis von Herrscher — Beherrsch-
tem, Schopfer — Schopfung, Vater — Sohn als Korrelation auf, und Korre-

141 MPG26,21b; vgl. Or.c.Ar.2,37 col.225a Z.15: xotd perovoiay.

142 Urk. 6 S.13,4—6 Opitz. Zum Begriff der Teilhabe s. Lorenz, Arius S.59f. und
Greég-Groh (s.0. Teil T A. 4) S.106ff.

143" Origenes, In Joh. 5.54,21; 55,21 Preuschen.

144 Stead (s.0. A. 79) S.28—29.

145 Philostorgius, Kirchengeschichte 2,15 5.25,23 Bidez-Winkelmann.

146 Frg IV Bardy = De syn.19 5.246,26—28 Opitz.
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lativa sind gleichzeitig.'”” So gibt es keinen Vater ohne Sohn, keinen Herrn
ohne Knecht, keinen Allherrscher ohne All, keinen Schépfer ohne Schép-
fung. Da Gott ewig und unverinderlich ist, muf} der Sohn und das geschaf-
fene All gleichewig mit ihm sein.'** Methodius will demgegeniiber die Schép-
fung im biblischen Sinne als einmalige Tat Gottes retten. Gott ist nicht wegen
eines anderen (eines Korrelates wie Sohn, Schopfung) vollkommen, sondern
durch sich selbst.'*® So war er schon vor der Schépfung Vater, Allherrscher
und Schépfer, denn er ist dies an sich selbst. Der Ubergang vom Nicht-
Schaffen zum Schaffen und umgekehrt, macht Gott nicht verinderlich —
denn sein Sein wird dadurch nicht verindert."®

Méglicherweise wurde Theognis von #hnlichen Erwigungen geleitet.
Doch erinnert die kurze Bemerkung des Philostorgius (soweit iiberhaupt
nach ihr geurteilt werden kann) mit ihrem Verweis auf das immer vorhandene
Vermdgen (d0vapug) Gottes, einen Sohn zu ,zeugen® eher an die Katego-
rientafel des Aristoteles im 4. Buch der Metaphysik. Dort erscheint das Va-
ter-Sohn-Verhiltnis in der zweiten Klasse der Relativa, welche die Beziehung
des Titigen zum Leidenden betrifft und auf den Vermdgen (duvdueic) und
ihrer Wirksamkeit (2véoyeio) beruht. Hier spielt die Zeit eine Rolle: auch
das, was hervorbringen wird (10 moujoov) steht im Verhiltnis (meog ) zu
dem, was es hervorbringen wird (10 moumndnoouevov).!

Bei Asterius ist es nicht klar, ob er mit dem oben angefithrten Satz Gott als
Vater vor der ,Zeugung® des Sohnes bezeichnen will. Philostorgius, der eben
dies an Theognis auszusetzen hat (S. 25,25 {. Bidez), tadelt Asterius nicht
deswegen, sondern aus anderem Grunde. Und Athanasius nimmt die Stelle
als Beweis, dal Asterius gesagt habe: ,Es war (eine Zeit) als er (der Sohn)
nicht war®. Hier ist die Unterstellung mit Hinden zu greifen, aber sie ist aus
dem von Athanasius gebotenen Material ersichtlich (wiederum ein Beispiel
fiir den Unterschied von berichtetem Stoff und kommentierender Polemik)
und als Zusammenfassung der Meinung des Asterius sachlich niche falsch —
dieser nahm in der Tat einen Anfang des vorher nicht seienden Sohnes an.'*

Fiir das Verstindnis des Streites zwischen Arius und Bischof Alexander ist
entscheidend wichtig, dafi das Verhiltnis zwischen Gott dem Vater und dem
Sohn (Logos) unter dem Gesichtspunkt der Kategorie der Relation (0d¢ m)
aufgefat wurde. Alexander betrachtete wie Origenes den Vater (Gott) und
den Sohn (Logos) als ewige und gleichzeitige Korrelativa. Da der Sohn nicht
aus Nichts geschaffen ist, ,folgt notwendig, dafl der Vater immer Vater ist.

147 Aristotels, Kateg. 7b 15: doxel & Ta modg T Gua tf) @uoey elvar. Dazu die
Kommentatoren: Porpiyrius, In Arist.Categ.ed. Busse S.117,35ff. Am ausfihrlichsten
Sim?licius, In Arist.Categ.ed. Kalbfleisch S.189ff. Vgl. Lorenz, Arius 5.57.

148 Qrigenes, De princ.1, 2, 10 S.42,11ff. Koetschau. — Ders. bei Methodius, De
creatis 2 GCS 27 5.494,16ff. Bonwetsch.

149 De creat.3 5.495,7.16 Bonwetsch.

150 ebd. S.496,13-31.

151 Aristotels Met.A15, 1020b 25 ff; 1021a 15—25.

152 Vgl. auch Frg. VIII Bardy.
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Er ist aber Vater, da der Sohn immer bei ihm ist, um dessentwillen er Vater
genannt wird“."*? Hebt man das ewige Sein des Sohnes auf, so wird das ewige
Sein des Vaters mit aufgehoben (cuvavougeitay). Das entspricht Aristoteles,
Kateg.7b 20. Arius hatte gegen Alexander eingewendet, daf}, setze man den
Sohn als ewig, der Grundsatz der Gleichzeitigkeit (&pa elvar) der Korrelate
sur Annahme zweier ungewordener Prinzipien (80 dyévvnror doxal) fith-
re.!™ So lautet die These Alexanders: Gel 9edc Gl vide, Epo mame dua
vibg, % oder: dvdyxn OV TotEQa Gel elvou watéoa el Ot mapdvTog adTd
oD viod, Gel 2oty 6 ot Téheros.** Als Gegenthese des Arius ergibt sich
daraus ganz natiirlich: der Vater war nicht immer Vater, denn der Sohn war
nicht immer. So berichten Alexander und Athanasius iibereinstimmend. Ich
sche keinen Grund, daran zu zweifeln, dafl diese Gegenthese von Arius vor-
getragen wurde. Arius war in der Schullogik bewandert.””” Von daher mufite
or wissen, dafl die Korrelate Vater-Sohn zu den gioeL Guo gerechnet wur-
den. Denn sie gehoren zu den OUVELGGYOVTOL GAAAOL %Ol CUVOVOLEODYVTA.
Das heiflt: Gibt es einen Sohn, dann auch einen Vater. Ist kein Sohn, dann
auch kein Vater.'® Hitte Arius gelehrt wie Theognis von Nicida, so wiirde
sich Alexanders Polemik gegen die Ungereimtheit richten, daf} Arius einen
Vater ohne Sohn annehme. Die Sonderlehre des Theognis dirfte, wie auch
manches bei Asterius, eine spatere Erweichung sein.

Es lift sich nicht beweisen, dafl die These ,der Vater war nicht immer Va-
ter® in der Thalia stand. Zur Sache sind zwei Verse erhalten: , Vernimm, dafd
die Monas war, die Dyas aber nicht war, bevor sie ins Dasein trat (DdEn)-
Deshalb also, auch wenn es keinen Sohn gibt, ist der Vater Gott“." Das ent-
spricht der Schulregel iber die Korrelativa. Als der Sohn nicht war, war Gott
nicht Vater, sondern Gott'® und Monas.

8) Steads Beobachtung, dafl in der Christologie des Arius gemifl den si-
cheren Fragmenten die Vater-Sohn Beziehung stirker hervortrete als in den
Berichten des Athanasius, trifft zu;'®! sie fehlt freilich auch dort nicht. Dar-
iiber hinaus zeige Athanasius das Bestreben, den Sohn-Logos des Arius als
Geschopf wie die iibrigen Geschopfe hinzustellen, was durch den Thaliaaus-
zug von De syn. 15 nicht bestatigt werde. Arius hebe vielmehr den Sohn @iber
die iibrigen Geschopfe empor.

Betrachten wir zunchst die Aussagen iiber die Entstehung des Sohnes. In
der Thalia gibt Arius dem Sohne einen »zeitlichen® Ursprung, womit ge-
meint sein diirfte, dafl er nicht einem ewigen Wirken, sondern einem einma-

153 Alexander Urk.14 $.23,28ff. Opitz.

154 {Jrk.6 S.13,10—12 Opitz.

155 Ariys Urk.1 S.2,1 Opitz.

156 Urk.14 $.23,28—30 Opitz.

157 Sokrates, Kirchengeschichte 1,5 MPG 67,41ab. — Sozomenus, KG.1,15,3 GCS
S.38,2 Bidez-Hansen.

158 Porphyrius, In Arist.Categ. S.118,54f. Busse. Vgl. Aristotels, Kateg. 7b 15.

159 De syn.15 S.243,1f. Opitz.

160 Vgl. Arius, Urk.1 $.2,6 Opitz: Anfangslos ist Gott vor dem Sohn.

161 Sread (s.0. A. 79) S.28f.
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ligen Willensakt Gottes seinen Ursprung verdankt. Deutlich wird gesagt:
,,Seit wann und seitdem und von da ab, als er von Gott her existierte” (£€ Ote
noh a4’ o0 nal Grd TéTe &% 1o Beod vméoty). 2 Von daher ist der Vers zu
verstehen: ,Als ew1g verehren wir ihn (Gott) wegen dessen, der in der Zeit
entstand“ (1t TOV &v ybvolg yeyadta).'® Der Parallelismus mit den vor-
hergehenden Versen (S.242, 1112 Opitz) macht klar, dafi vom préexisten-
ten Sohn und nicht vom inkarnierten die Rede ist; yiyveoQau (yeyadto) be-
deutet hier: odotac petalaufdverv.'® Auch Georg (spiter Bischof von Lao-
dikea in Syrien) verstand die Formel des Arius fjv wote 81e 0O fjv zeitlich.'®®

Es ist richtig, dafl in dem Thaliaauszug der Ursprung des Sohnes nicht
deutlich mit Schopfungsbegriffen bezeichnet wird, sondern eher farblos:'*
Orijoke, Oréom, TO Gy Exov oder mit Ausdriicken des Zeugens (YEVVaY,
tenvorolely). Allerdings 1afit sich der Vers: ,Der Anfangslose setzte den
Sohn zum Anfang der Geschépfe“ (6 Gvopyog doyiv tov viov Ednue Tov
yevntoy, S. 242,14 Opitz) zwanglos so auffassen, dafl der Sohn das (zeuhch)
erste der Geschopfe ist — so wie bei Asterius: mpwtov ydo #0TL TOV
vevitav. ¥’ Die Zeugungsterminologie, die auch in den Briefen des Arius ne-
ben der Schopfungsterm1nolog1e angewendet wird, ist von dieser her zu deu-
ten. Denn wenn der Sohn einen Anfang hat, aus Nichts (nicht aus einer Sub-
stanz) ist,'®® was ist eine solche ,Zeugung® anders als Schopfung?

Als Geschopf aus Nichts gehort der Sohn grundsitzlich in eine Reihe mit
den iibrigen Geschdpfen. Darin ist Athanasius vollig beizustimmen, mag
Arius den Sohn noch so hoch erheben. Von dem Titel $e6¢ haben wir oben
schon gesprochen. Die Bezeichnung povoyeviig besagt keinen qualitativen
Unterschied zu den iibrigen Geschopfen. Die Arianer erklirten ,Monoge-
nes“ damit, daf} der Sohn als einziger von Gott selbst erschaffen sei, alles-an-

“dere von Gott durch den Sohn. ™ Daff der Sohn nicht Geschopf ist, ,wie ei-
nes der (ubrigen) Geschopfe* (Urk.6 S.12,9f. Opitz), weist ihn keiner ande-
ren Kategorie zu, sondern beruht auf den besonders glinzenden Eigenschaf-
ten und Herrlichkeiten, mit denen Gott ihn ausgestattet hat. Er ist ,Voll-
kommenes Geschopf“ — aber eben Geschopf.

Hierfiir ist auch das Zeugnis der ,Mitlukianisten® geltend zu machen. Eu-
seb von Nikomedien gebraucht fiir den Ursprung des Sohnes Schopfungster-
mini (wouglv, xtiCewv) und deutet das ,Zeugen® (yevvav) Gottes im Sinne des
willentlichen Erschaffens, nicht aber der Entstehung aus der Substanz (Usia)
Gottes (z.B. Tautropfen). Die Gottessohnschaft der Menschen wird in Paral-

162 §.243,12 Opitz. Zu &x tob Yeov s. Lorenz, Arius S.51.

163 §.242,13 Opitz.

164 Plato, Parmenides 156a.

165 Uber das Zeitproblem im Arianismus s. Lorenz, Arius S.56f.; 205f.

166 Stead (s.0. A. 79) S.28.

167 Frg. 111 S.343 Bardy.

168 Arjus, Urk.1 S.3,41.

169 Athanasms, De decr.7,1 S.6,23f. Opitz. — Arius: pdvog Umo ol mOTEOG
tméotn. Urk.6 S.13,10 Opitz.
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lele zu der ,,des Sohnes® gesetzt.170 Alexander von Alexandrien bestatigt
das. 7! Asterius rechnet den Monogenes zu den geschaffenen (xtioteioa)
Michten!”? und vergleicht die Christuspradikate mit denen, welche von Gott
den Menschen verlichen werden.'”> Diese Zeugnisse weisen auf die Zeit vor
Nicia und miissen auf lukianistische Uberlieferung zuriickgehen. Stead
(S. 25) meint zwar, der Thaliaauszug von De syn. 15 vergleiche nirgends den
Sohn mit ,uns® oder den Menschen. Aber er mifit dem Vers: ,Er (Gott) ist
unsichtbar fiir die durch den Sohn Geschaffenen und fiir den Sohn selbst®,
den er natiirlich kennt, nicht das Gewicht zu, das ihm gebiihrt. Auch in ,was
einen Anfang hat, kann den Anfangslosen nicht erkennen oder erfassen wie
er ist, sind die Menschen und der Sohn zusammengefaflit (De syn.15
$.242,20 und 243,22f. Opitz). Die Stellen zeigen in Verbindung mit den Aus-
sagen der Lukianisten, daf§ die Angaben des Athanasius nicht aus der Luft ge-
griffen sind.

9) Diese Erwigungen haben uns von Punkt II (der Sohn war nicht immer)
bereits zu Punkt VIII gefiihrt, der in Or.c.Ar.1,5 auf II folgt (MPG 26,21a
Zeile 13—17) und sachlich mit ihm verwandt ist: Gott machte den Sohn, da-
mit er uns durch ihn erschiife. Stead (a.a.O. S. 31 f.) geht bei der Bespre-
chung dieser Stelle von der polemischen Fassung des Gedankens aus, welche
Athanasius in der Ep. ad episc.Aeg. et Lib.12 (MPG 25,5652 Z.11) und in
Or.c.Ar.2,29—30 (MPG 26,209a) bringt: der Sohn ist um unsertwillen ge-
schaffen und nicht wir um seinetwillen (was in Athanasius’ Augen eine Léste-
rung ist). Stead betrachtet dies als reductio ad absurdum. Athanasius schreibe
den Arianern eine Ansicht zu, die in Wirklichkeit seine eigene Unterstellung
sei und unvereinbar mit den Ausziigen in De syn.15, die den Sohn erhdhen.
Auch die objektivere Darstellung in Or.1,5 sei von daher zu beurteilen. Mit
Sicherheit konne den Arianern nur die Lehre zugeschrieben werden, daft der
Sohn aus dem schépferischen Willen Gottes hervorgehe und das erste und
oberste Erzeugnis des Schopfungsgeschehens sei.

In Steads Beobachtung liegt (wie immer) etwas Richtiges, doch gilt das nur
fiir eine Hilfte der Bemerkung des Athanasius. Denn der Satz: ,,Der Sohn ist
um unsertwillen geschaffen®, ist durchaus sinnvoll und kann als Gegenstuck
zu der soteriologischen Aussage, dafl der Sohn um unsertwillen Mensch ge-
worden ist und litt, verstanden werden. Dagegen ist der Satz: ,Nicht wir sind
um seinetwillen geschaffen, ziemlich sinnlos — warum sollte so etwas ge-
schehen? Er scheint aus dem ersten Satz abgeleitet zu sein, um darzutun, dafl
er eine Herabsetzung des Sohnes enthalte.

Schon Alexander hat diese beiden Sitze ebenso wie Athanasius.'” Seine
Aufzihlung nennt die Haresien des Arius, welche auf dem groflen Konzil zu

170 Brief an Paulin von Tyrus, Urk.8 Opitz.

171 Urk.14 $.24,25-25,7 Opitz.

e Fr%. XVI §.347 Bardy.

173 Vgl, Arius bei Konstantin: Christus hat um unsertwillen gelitten, Urk.34 5.73,18

Ogitz.
74 Urk.4b S.8,6f. Opitz.



32 Rudolf Lorenz

Alexandrien verurteilt wurden.'” Alexanders Behauptungen konnten damals
r}‘achgepr{ift werden, und er hatte es im Streit um Arius mit einer kritischen
Offentlichkeit zu tun.'”® Er konnte es sich nicht leisten, seinem Presbyter er-
fundene Haresien unterzuschieben. Der Satz ,,nicht wir sind um seinetwillen
erschaffen (den auch ich nicht fiir arianisch halte) konnte mit einigem Recht
dem Arius nur dann entgegengehalten werden, wenn er die zugrundeliegende
Anschauung (wie sie in Or.1,5 vor uns tritt) vortrug: Gott schuf den Sohn,
damit dieser den Menschen erschiife.

Der Mensch als Ziel des Schopfungswerkes ist eine in der jidischen und

christlichen Uberlieferung vor Arius anzutreffende Lehre.'”” Es ist nicht ver-
wunderlich, sie bei ihm wiederzufinden. Ein Fragment der Thalia spielt zu-
dem auf die Erschaffung des Menschen durch den Sohn an.'?®

10) Als Geschopf aus Nichts muff der Sohn wandelbar sein (Punkt IV).
Stead geht hierauf nicht niher ein."”” Die Angaben des Athanasius iiber die
tatsachliche Unwandelbarkeit des Sohnes kraft sittlichen Willens, und tuber
das darauf bezogene Vorherwissen Gottes gehen so ins Einzelne, dafl sie
schwerlich erfunden sein kénnen. Sie werden auch von Alexander bezeugt.'*
Eine weitere Bestatigung sehe ich in der Stelle des Bekenntnisses, welches
Arius an Alexander sandte: wir wissen einen Gott yevvijoavta vidv povo-
Yevi] . . . Umootoavta diw Felquat dreentov xal dvarholotov (Urk.6
§$.12,9 Opitz). Sieht man von der Zeichensetzung des Herausgebers, die ja
nur dessen Deutung des Textes wiedergibt, ab, so enthiillt sich die Zweideu-
tigkeit des Satzes. Er kann niamlich heifien: ,Der ihm durch seinen (Gottes)

175 Alexander, Urk.4b S.8,11—13 Opitz.

176 Sozomenus KG 1,15 GCS S.34,3 Bidez-Hansen (aus Sabinus).

177 Belege bei Lorenz, Arius S.62f.

178 De syn.15 S.242,20 Opitz: Gott ist unsichtbar denen, die durch den Sohn ge-
schaffen wurden. — Zu den sachlich verwandten Punkten II (der Sohn war nicht im-
mer) und VIII (der Sohn ist geschaffen, damit er den Menschen schife) sammle ich eini-
ge Anklinge aus den Thaliaexzerpten von De syn.15. Zu olx 7v mpiv yévntou (der
Sohn. Or.c.Ar.1,5 col.21a Zeile 11f.) ist zu stellen: odx 7v moiv HndoEy (Thalia, De
syn.15 5.243,1 Opitz); zu doynv (o0 wtiCeodor Or.1,5 col.21a Z. 12; Tov eivou Ep.
ad episc. Aeg et Lib.12 MPG 25, 564b Z. 14f.) £oye die Thaliazeile: tov doyiv &xovia
(5.242,12 Opitz); zu My Y4, gnot, pdévog 6 Beog (vgl. schon bei Punkt I col. 21a,
Zeile 6: fiy 61e 6 9e0g BOvog Nv) xoi obmm fiv & Adyog xal cogia (Or.1,5 col. 21a
Z. 13f.) kann man 1) povag 1y, 1) dvdg 8¢ otx fv (Thalia, De syn.15 5.243,1) ziehen.
In der Parallelfassung des Punktes VIII im Brief an die Agypter und Libyer wird gesagt:
6 yao Bedg OV N dvro viov memoinxe TR Pouli], v T ®al TG mhvTO WETOINKE
(MPG 25, 565b Z. 6); vgl. dazu die Thalia viov p1 6vtog (S.243,2 Opitz) und 6 viog
otk v brijgEe 8¢ BeljoeL oo (5.243,3). Alexander sagt im Katalog der Haresien
des Arius: 6 yao v Hedc 1OV W) Ovia &1 tovun Svroc memoinxe (Urk.4b S.7,20
Opitz). Das alles sind keine Parallelen im strengen Sinne, wohl aber ein Zeichen, dafl
der Bericht des Athanasius in Or.c.Ar.1,5 der Gedankenwelt und Sprache der Thalia
nicht ferne steht. Wie vorsichtig man mit Verdichtigungen des Athanasius sein muf},
beweist die Tatsache, daf} die Erschaffung des Sohnes aus Nichts, die keine Parallele in
den erhaltenen Thaliafragmenten hat, durch den Brief an Euseb von Nikomedien als
Lehre des Arius gesichert ist.

179 Stead (s.0. A. 79) S.36.

180 Urk.4b S.8,2 Opitz und besonders Urk.14 5.21,12—19.
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Willen das Sein gab als einem Unwandelbaren und Unverinderlichen® oder:
Der ihm das Sein gab als einem, der durch seinen eigenen Willen (d.h. des
Sohnes) unwandelbar und unverdnderlich ist“. Mir scheint, dafl Arius sich
bewufit zweideutig ausgedriickt hat, um seine wahre Meinung versteckt un-
terzubringen.

Damit ist eine Reihe von Griinden versammelt, welche dafiir sprechen, daf§
der Lehrgehalt von Or.c.Ar.1,5—6 das Eigentum des Arius ist. Der Verdacht
auf Unterstellungen des Athanasius konnte mehrfach entlkraftet werden. Es
zeigten sich Ubereinstimmungen mit den Briefen des Arius. Die beiden Ka-
pitel sind mit Bezugnahmen auf die Thalia, Zitaten aus ihr und sprachlichen
Anklingen an sie durchsetzt.

11) Wegen der weitgehenden inhaltlichen Ubereinstimmung von Alexan-
ders Katalog™®' mit den spiteren Berichten des Athanasius iiber die Thalia hat
G. Bardy'® angenommen, dafl Alexander die Thalia bereits damals kannte.'*
Folgende Ubereinstimmungen mit Thaliafragmenten sind zu beobachten:
1. Die Verbindung von Gotteserkenntnis und Selbsterkenntnis des Sohnes.
Fast wortlich gleich ist: xai £ovtod Thv ovolay ovx otdey 6 viog wg Eotu
(Alexander, Urk.4b $.8,5 Opitz) und: a0t0g yaip 6 viog TV Eavto ovlay
otx oidev (Thalia, De syn.15 5.243,18 Opitz). Es ist zu beachten, daf} die
Zusammenstellung der beiden Erkenntnisse unter dem Gesichtspunket des
Schauens erfolgt, nicht des Aussprechens. Es findet sich also bei Alexander
die gleiche Verschmelzung (der Gedanken von De syn. S.242,20 und
243,14—18) wie bei Athanasius in Or.1,6. 2. Zu otite 8t dpowog rnat’ odoiay
1@ matei (Alexander Urk.4b S.7,21f. Opitz) und Eévog te nai dhhoTELOg
ol meayowiopévog ist der Logos der Usia des Vaters (Alexander S.8,3)
stelle ich aus der Thalia: Eévog Tob viod xav ovoiav 6 matfe (De syn. 5
242,27 Opitz). Ob darauf Gewicht zu legen ist, dafl &MA6ToLOG in einem Tha-
liafragment, welches auf die drei undhnlichen Hypostasen (Gott, Sohn,
Geist) deutet (De syn. S.243,4) vorkommt, wihrend dmeoyowviopévor xal
dMAéToLan . . . GAMhov bei Athanasius von den arianischen Hypostasen
ausgesagt wird (also in anderem Zusammenhang als bei Alexander), lasse ich
offen.® Alexander hatte keinen Grund, die Unterscheidung der drei Hy-
postasen anzugreifen, da er sie selbst vertrat.'®® Er konnte aber ketzerische
Begriffe aus ihrer arianischen Gestalt aufspiefien. 3. Es liefen sich noch eini-
ge mit der Thalia gemeinsame Termini nennen: das Gott Eigentiimliche
(i510v); der seiende Gott und der (noch) nicht seiende Sohn; der Sohn zu den
yevnté gehérig — aber darauf méchte ich nicht bauen. Die Briefe des Arius
(Urk.1 und 6 Opitz) bieten weitere Parallelen zu Alexander.

181 Urk.4b S.7,19f. Opitz.

182 . Alexandre d’Alexandrie a-t-il connu la Thalie d’Arius? Rev. des sciences rel. 7
(1926) 527—32. — Ders. S.Lucien 5.246.
. 183’ Da Alexander bis 328 lebte, muf er die Thalia in jedem Falle kennen gelernt ha-

en.

184 Or.c.Ar.1,6 col. 24b; vgl. Euseb v. Cisarea, der diesen arianischen Begriff ab-
lehnt, De ecel. theol.2,13 5.116, 30 Klostermann.

185 Urk.14 S.25,22—26 Opitz.
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Dem Material laflt sich die Wahrscheinlichkeit einer Benutzung von Tha-
liaexzerpten entnehmen, Gewifiheit ist nicht erreichbar.

12) Die Verbindung von Or.c.Ar.1,5 und 1,6 bei Athanasius ist in
Alexanders Katalog vorgezeichnet und riickt damit in die vornicinische Zeit
zuriick. Diese Tatsache widersetzt sich dem Versuch, das Stiick Or.1,5 (mit
dem Anfang von 1,6)* von dem Rest von Or.1,6 (col.24a Zeile 10 ff.) abzu-
sondern und ihm geringere Verlafllichkeit anzulasten.

Athanasius hat selbst bemerkt, daf in dem Thaliaauszug von De syn.15
einige charakteristische Lehren des Arius fehlen. Denn er schickt den Ex-
zerpten eine erginzende Einleitung voran, in der es heifit, Arius mit seinen
Genossen habe gelehrt: Aus Nichts schuf Gott den Sohn und nannte ihn sei-
nen Sohn, und der Logos Gottes ist eines der Geschopfe und es war (eine
Zeit), als er nicht war; er ist wandelbar und kann, wenn er will, sich wandeln.

Deshalb sei Arius von Alexander exkommuniziert worden. Danach habe er,
von den Eusebianern angereizt, seine Hiresie schriftlich in der Thalia nieder-
gelegt.!”” Diese Hiresien werden dann in De syn.36 (S.263,16—18 Opitz),
unter Hinzufiigung der mangelhaften Gottes- und Selbsterkenntnis des Soh-
nes, nochmals der Thalia zugewiesen.

Warum fehlen sie aber in den Exzerpten? Den Zwecken des Athanasius
hitte es ebenso gut gedient, wenn er im Vorspann zu De syn.15 und in De
syn.36 auf andere von Arius stammende Dokumente (wie den Brief an Euseb
von Nikomedien, wo die Erschaffung des Sohnes aus Nichts vorkommt), Be-
zug genommen hitte, anstatt auf die Thalia. Er sagt selbst, dafl der Auszug
in De syn.15 unvollstindig ist (&md pépovg S. 242,10 Opitz) und es fehlt
auch das in Or.1,5 zitierte Eingangsstiick. Die wahrscheinlichste Erklirung
fir das Fehlen wichtiger Lehren diirfte sein: Athanasius hatte, fern von
Alexandrien, nur den in De syn.15 gebrachten Auszug aus der Thalia zur
Hand, so wie ihm auch anderes Material fehlte.'*® Man kann natiirlich noch
weiter fragen, warum in den Exzerpten, die sich um das Verhaltnis zwischen
Gott und seinem Sohn drehen, gerade eine so starke Haresie, wie die Er-
schaffung des Sohnes aus Nichts oder seine Wandelbarkeit fehlt. Hier sind
nur Vermutungen moglich. Die Thalia war kein nach fester Ordnung aufge-
bautes Glaubensbekenntnis, sondern enthielt lehrhafte Partien (ixovy 8¢
amddelEic, ontdc MEw, olveg dti), hymnische Aufschwiinge (dvupvodpev)
und Schriftzitate.'”® Arius liebte didaktische Wiederholungen, das Kreisen
‘um einen Gedanken.'”! So wird auch die Thalia einen Gegenstand immer
wieder in verschiedener Beleuchtung dargeboten haben, wodurch man sich

186 Also MPG 26, 21a Zeile 3 bis 24a Z. 8.

187 De syn.15 S.242,1#f. Opitz. Hierzu Lorenz, Arius S.52.

188 De syn.18 $.245,18—20: téig udv Emotohdg oty (der Arianer) odn Eoyov v
groluw, Mote ol dwooteila.

189 Vgl. Arius bei Konstantin, Urk.34 8.74,5f. : Ich bin erhoben von Entziicken und
hﬁji:)fe vor Freude und werde befliigelt.

90 Athanasius Or.c.Ar.1,8 MPG 26, 25c.

191 5. Lorenz, Arius S.48.
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eine Streuung hiretischer Aussagen zu einem Thema iiber verschiedene Teile
des Werkes bewirkt denken kann (auf die sich das Exzerpt von De syn.15
nicht erstreckte). Sei dem, wie ihm wolle. Fiir unseren Zweck — die Feststel-
lung der Christologie des Arius — ist nicht entscheidend, daff die Thalia die
Quelle der in unseren Punkten I bis IX enthaltenen Lehren ist, sondern daff
diese auf Arius zuriickgehen. Letzteres halte ich aus den oben gesammelten
Griinden fiir sicher. Die Berichte des Athanasius enthalten wichtige Nach-
richten, die nicht unverwertet bleiben diirfen. Der Arianismus ist keine Er-
_findung der orthodoxen Polemik, und Arius ist nicht mit Euseb von Césarea
_in eine Reihe zu stellen.

2. Die Inkarnationslebre des Arius

a) Ubersicht der christologischen Aussagen

Wir stellen die wichtigsten Angaben iiber die Christologie des Arius — sie
wurden grofitenteils bereits vorgefithrt —, die sich aus den Briefen und Frag-
menten des Arius und aus den Berichten von Alexander und Athanasius ge-
winnen lassen, nochmals zusammen.

1).Die zweite Hypostase (der ,Sohn) ist ein von Gott vor der Schopfung
und zum Zweck der Schépfung durch einen Willensakt aus Nichts geschaf-
fenes Vernunftwesen. Es gehort auf die Seite der Geschopfe, wenn es auch ei-

nen unvergleichlich hohen Rang hat. Es wird nach seiner Erzeugung (tévde
tenvomojoag) zum Sohn befordert und adoptiert (fveynev eig VIOV
tavt®),” erhilt die Wirdenamen ,Sohn®, ,Gott®, ,Logos", »Weisheit®

und andere Herrlichkeiten. Doch ist es ein anderer als die Vernunft (Logos)

“und Weisheit Gottes selbst. Dieses Wesen ist wandelbar, bleibt aber durch
seinen Willen gut. Seine Erhohung und Erwahlung'” geschieht, weil Gott
sein Beharren in der Tugend vorherweifl. Zu diesen Auszeichnungen gehort
die Salbung des Priexistenten zum Christus, denn er hat die Gerechtigkeit
geliebt und das Unrecht gehafit (Ps.44,8)." Athanasius tadelt die Arianer,
weil sie die Salbung von Ps.44,8 vom priexistenten Logos aussagen. Damit
wollen sie die Wandelbarkeit des Logos beweisen.'” Dafl dies schon fiir den
frithesten Arianismus (mithin auch fir Arius) gilt, bezeugt Alexander. Thm
hielten die Arianer Ps.44,8 entgegen als Beleg fiir die Verinderlichkeit des
_ Logos.' Vielleicht darf man auch darauf hinweisen, dafl Asterius den Pra-
existenten mit Vorliebe ,,Christus®, den ,Gesalbten® nannte (Frg. EaITe X
Bardy). ' g

192 Thalia, De syn.15 $.242, 15. — Sohn B¢oeL (durch Adoption): Alexander, Urk.14
S.24, 8—25, 7 Opitz. — Athanasius, De sent. Dion, 23,1 5.63 1—2 Opitz.

193 Alexander, Urk.14 S.21, 22 Opitz.

194 Niheres s. Lorenz, Arius S.220.

195 Athanasius Or.c.Ar.1,37 MPG 26, 86c—89a; 1,51 col. 117b.

196 Urk.14 $.21,23—22,3 Opitz.
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_Vermutlich rechnete Arius zu den Herrlichkeiten (doxai), welche dem
»Sohn“ verlichen wurden, auch das vorzeitliche Sitzen zur Rechten Got-
tes.'”’
2)_Dieses geschaffene, priexistente Geistwesen fihrt das Heilswerk (oixo-
voule) durch, indem es Fleisch annimmt!’® und fiir uns leidet. Das ist, wie
bereits oben bemerkt, eine Logos-Sarx Christologie; der ,Logos“ nimmt ei-
nen seelenlosen Leib (Fleisch) an.'”” Wihrend beim Menschen die Seele Sub-
jekt der Leidensempfindung und der Affekte ist, gilt das beim Inkarnierten
vom..,Laogos®. Alexander von Alexandrien berichtet, daff die Arianer die
Schriftstellen iiber die Erniedrigung des Erldsers gegen seine Gottheit aus-
spielen.”® Der ,Logos* iibt also im Inkarnierten die Titigkeit einer Seele aus
und hilt, indem er die Gemiitsbewegungen einer solchen erleidet, die Affekte
—von der Gottheit fern, Bei Euseb von Cisarea, der ebenfalls eine Logos-Sarx
Christologie lehrt, ist das ganz anders. Zwar bewegt und belebt der Logos
das Fleisch Jesu in der Art einer Seele.”®! Aber er bleibt in seiner Transzen-
denz, gebraucht den Leib blof} als Werkzeug und wird in keiner Weise von
einem Leidensaffekt beriihre.”® : e
3) Das alles zeigt, wie stark bei Arius das Wesen der zweiten Hypostase
von der Inkarnation her bestimmt wird. Markell von Ankyra nimmt gegen-
tiber Asterius die Kernfrage des Arianismus auf: Was war das, was vor der
Annahme des Fleisches herabkam und aus der Jungfrau geboren wurde??®
Der Versuch, den ,Logos“ des Arius aus der Logoslehre des Origenes ab-
zuleiten, hat zu keinem befriedigenden Ergebnis gefiihrt.”® Ein Vergleich der
beiden Auffassungen, den ich hier nicht zu wiederholen brauche,?® bringt
neben Ahnlichkeiten den uniiberbriickbaren Gegensatz zu Tage. Vergleicht
man aber das Subjekt der Inkarnation bei Origenes und Arius, so zeigt sich

iiberraschende Familienihnlichkeit.

197 Konstantin an Arius, Urk.34, S.72, 27 Opitz: Gott, der sich auf seinen Thron
niederliflt, bestimmt sich zum Genossen den Christus. Niheres s. Lorenz, Arius
S.167f.

198 Bekenntnis des Arius und Euzoius: odona dvahapévro xoi moddvre Urk.30
S.64,8. Vgl. Arius in Urk.34 §.70, 33f., 73, 18.

199 G oben Teil I, 3.

200 Urk.14 §.20, 7—10 Opitz. Vgl. Athanasius Or.c.Ar.3,27 MPG 26, 380c—381c.
— Eustathius von Antiochien Frg.15 5.100 Spanneut. — M. Richard: S. Athanasius et
la gs?’chologie du Christ selon les Ariens. MSR 4 (1947) 5—54,

T Euseb, De eccl.theol.1,20 S.87,24—88,22 Klostermann.

202 Euseb, Demonstr.ev.4,13, 6—7 GCS 23 (1913) S.170,28ff. Heikel. — H. Berk-
hof, Die Theologie des Eusebius v. Caesarea, Amsterdam 1939 S.121f. Zwar ist die De-
monstr.ev. frither als De eccl.theol., aber es besteht kein Grund fiir die Annahme, dafl
Euseb in diesem Punkte seine Meinung geindert habe. Siehe auch Grillmeier, Jesus der
Christus im Glauben der Kirche, Freiburg 1979 S.312—21.

203 Asterius Frg. XXVI 8.351 Bardy (= Markell Frg. 48 Klostermann).

204 Vol. Lorenz, Arius Kap. 1.

205 Fbd. Kap. 4.
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b) Subjekt der Inkarnation und Seelenspekulation bei Origenes

Es ist bei Origenes die priexistente Seele Jesu, welche sich inkarniert.
Theophilus von Alexandrien bemerkt: ,Auferdem versucht er in den Bi-
chern Peri Archon auch davon zu iiberzeugen, dafl der lebendige Logos Got-
tes nicht einen menschlichen Leib angenommen habe, und entgegen der Mei-
nung des Apostels hat er geschrieben, daf der, welcher in der Gestalt Gottes
Gott gleich war (Phil.2,5—7), nicht der Logos Gottes gewesen sei. Sondern
eine Seele, welche aus dem himmlischen Bereich herabstieg und sich der Ge-
stalt der ewigen Majestat entduferte, habe cinen menschlichen Leib ange-
nommen®.2% Das wird durch Origenes, in Joh.20,19,17*” bestitigt. Die See-
le Jesu war in ihrer Vollkommenheit in Gott und im Pleroma, wurde von da
ausgesandt und nahm den Leib aus Maria an.

1) Diese Seele ist, wie die iibrigen Vernunftwesen und Kreaturen ein Ge-
schopf des Logos, der alles Sichtbare und Unsichtbare geschaffen hat.”® An
einer Stelle von Rufins Ubersetzung der ,Grundlehren® heifit es sogar, dafl
die Vernunftwesen (also auch die Seele Jesu) nicht waren, bevor sie gemacht
wurden.?® F. H. Kettler, der in zwei ausgezeichneten Arbeiten Probleme
von Peri Archon und insbesondere der Schépfungslehre des Origenes darge-
stellt hat, hilt die Ansicht, dafl die Vernunftwesen aus Nichts geschaffen
seien fir eine Eintragung Rufins.?!® Aber streng genommen wird an dieser
Stelle keine Schépfung aus Nichts behauptet — auch ein aus einem Zugrun-
deliegenden (Omoxeipevov) Gemachtes ist vorher ,nicht da®. Die auflerst
schwierige Frage kann aus Raumgriinden hier nicht behandelt werden.

Origenes wiinscht sicherzustellen, daf} Gott ewig Schopfer und ewig All- .

_michtiger ist. Das ist nur denkbar, wenn auch die ihm unterworfene Schop-
fung ewig ist.”"! Der Alexandriner bietet dafiir zwei Losungen an: 1. In der
Sophia (dem Sohn), die immer beim Vater war, befanden sich ewig die Ideen
von allem, das kiinftig substantialiter geschaffen werden sollte.”? Durch den
Sohn (die Weisheit) ist Gott ewig Schopfer und Allherrscher, indem er iber

_die im Sohn vorhandenen Schépfungsideen herrscht.?® Bei dieser Annahme

206 Theophilus bei Hieronymus Ep.92 CSEL 55 5.152,15—20 Hilberg. Siehe den Te-
stimonienapparat Koetschaus zu De princ.4,4,5 $.3551.

207 §,351,25—28 Preuschen.

208 De prine.1,7,1 S.86,5; 2,6,3 5.141,25—142,5 Koetschau.

209 factae sunt cum ante non essent. De prine.2,9,2 5.165,18.

210 F, H. Kettler: Der urspriingliche Sinn der Dogmatik des Origenes, Berlin 1966,
$.23 Anm., und vor allem derselbe, Die Ewigkeit der geistigen Schopfung nach Orige-
nes. In: Reformation und Humanismus, Festgabe fiir R. Stupperich, Witten 1969
$.272-97, auf 5.293 A. 136. ,

211 5, oben Teil IV, 1c7. f

212 De princ.1,4,5, S.67,16—68,15. — In Joh.1,19,111 S.23,20ff. Preuschen: die So-
phia heiflt , Weisheit* xotd . . . v ovotaow tig megl Tov Shav Fewelag xal von-
uérwv. Der Logos vermittelt diese theoremata an die Vernunftgeschopfe. Vgl. In
Joh.5,5 §.102,291.: Méryog (es ist der Logos von Joh.1,1) yé elg ovveotg ex mheidvav
06(»911;1(&'50)%

213 De princ.1,2,10 5.42,11—43,4 Koetschau.
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miiflte es also auch Ideen von Vernunftwesen geben. 2. Die zweite Moglich-
keit sei, dafl die zahlenmifig bestimmten Einzelwesen (es ist an die verniinf-
tigen Geschopfe zu denken) immer waren.?'* Kettler”” glaubt, dafl die zweite
Moglichkeit die wahre Meinung des Origenes darstelle. Wie dem auch sei,
Origenes spricht von_Schépfung und #Anfang® (initium, Goyn) der Ver-
nunftwesen;?!¢ der Logos geht den Vernunftwesen voraus.?’” Natiirlich ist
das ein ,gedachter® Anfang (Emwvooupévn doyi),”'* zeitlos (ot foEato 6
Fedc dnuovoyeiv xad Tovg voeg).”? Vermutlich denkt sich Origenes die Er-
schaffung der Vernunftwesen als den von Gottes (und des Logos) Willen ver-
ursachten Schritt von der Identitit des Geistes mit sich selbst (der Logos als
Einheit) und der Einheit der Ideenwelt*® zur Individuation, zur kérperlosen
Subsistenz der Vernunftwesen (v6eg).?”! Denn die Individuation ist nicht erst
durch die Einkorperung der verniinftigen Gelister verursacht, sondern mufl
vorher da sein: die verschiedenen Willensbewegungen der Geister von Gott
weg (also etwas Individuelles) ist Grund ihrer abgestuften Einkdrperung.”?
Jedenfalls gaben die verschiedenen, in dieser Schépfungsspekulation des
Origenes angebotenen Méglichkeiten Anreiz dazu, Eindeutigkeit und Klar-
heit herzustellen, wie dies denn auch Arius tat.??
2) Die Seele Jesu ist fiir Origenes wandelbar wie alle geschaffenen Ver-

_nunftwesen und durch ihren freien Willen des Guten wie des Bésen fahig.”**

Aber als einziger der geschopflichen Geister bleibt sie durch ihren Willen
gut: von Anfang der Schépfung an hingt sie unzertrennlich dem Sohne Got-
tes (dem Logos und der Weisheit) an und handelt nach seinem Wink.””® Die
Festigkeit des Entschlusses und die Grofle der Liebe schlof jeden Gedanken
an Wandlung aus. Obwohl diese Seele dieselbe wandelbare Natur hat wie alle

anderen Seelen, wird durch die lange Gewohnheit die getroffene Wil-

214 Fhhog 8¢ g £pel- ol 1O nad Ev dodud (scil. &eifv). De princ.1,4,5 S.68,10f.

215 Ewigkeit der geistigen Schopfung, mit vielen Belegen.

216 De princ.2,9,1 S.163f.; vgl. den Index bei Koetschau.

217 De princ.1,2,4 S.31,8f.

218 De princ.2,9,1 S.164,1.

219 Fragment aus Antipater v. Bostra, De princ. $.94,14 Koetschau.

220 Zur évdg der geistigen Welt s. Kettler, Der urspriingliche Sinn der Dogmatik des
Ori§enes 8:22 A 102

221 Vgl. De princ.1,7,1 S.81,21 Koetschau: incorporeae substantivaeque virtutes.

222 De prine.1,5,7,8. — E. R. Redepenning: Origenes, eine Darstellung seines Le-
bens und seiner Lehre, Bd. 2, Bonn 1846 5.323. — Antipater v. Bostra: ihr (gemeint ist
Origenes in De princ.) lehrt, wie die Intelligenzen vor dieser Zeit existierten und wie sie
sich zu bewegen begannen, und wie sie in verschiedene Korper hinabstiirzten und zu
verschiedenen Ordnungen der ,Himmlischen und der Irdischen® (vgl. Phil.2,10) wur-
den . . . (Griechischer Text nach Joh. Damascenus, Sacra parall. MPG 96,501 —605 ab-
gedruckt bei H. Gorgemanns/H. Karpp (Hrsg.): Origenes, Vier Biicher von den Prin-
zipien, Darmstadt 1976 S.266. Ich iibernehme die Ubersetzung dort auf 5.267.

223 5. Lorenz, Arius S.62ff. zum Schépfungsbegriff bei Arius.

224 De princ.2,6,5 S.144,18—25 Koetschau; vgl. 1,7,2 §.87,4—5. — Redepenning
(s.0. A. 222) Bd. 2 S$.317,322f.

225 De princ.2,6,3 S.142,4—7 Koetschau; 2,6,7 5.146,15—17.
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lensentscheidung zur Natur, so daff die Christusseele siindlos bleibt.?* Im
Grunde ist diese Seele also Geist (voig), denn sie hat sich nicht durch die
Siinde zur ,Seele® (Yuyn) abgekiihlt.”” Sie ist ..Seele® dadurch, daf der Lo-
_gos sie zur Inkarnation bestimmt.

3) Indem die Jesusseele unverwandt am Logos hangt und ihren Willen mit
ihm eint (proposito et voluntate similis),?2® wird sie mit ihm ,ein Geist* (&v
mvedpo 1 Kor.6,17)* und ,eins“.2° Sie geht ganz in ihm auf und faflt ihn
ganz in sich.”*! Der Logos (Sohn) gewihrt ihr Teilhabe (netoyn) an sich, wie
auch anderen Seelen gemif dem MaR ihrer Liebe” — ihr freilich in einzig-
artiger Weise.” Die Teilhabe am Sohn (Logos) bedeutet Adoption zum Soh-

ne __Gottf:s..234

Als charakteristischer Schriftbeweis fir die Erhohung der Seele Jesu er-
scheint Psalm 44,8 (= Hebr.1,9): ,Du hast die Gerechtigkeit geliebt und das
Unrecht gehaflt. Deshalb salbte dich Gott, dein Gott, mit Freudendl mehr als
deine Genossen®. Durch die Salbung, welche in der substantiellen Einwoh-
nung des Logos und der Vereinigung mit ihm besteht, wird diese Seele zum
Christus.?® Das geschah in der Priexistenz. Aber es scheint, als sei dabei
auch das Tugendleben dieser Seele wihrend des Erdenwandels Jesu bertick-
sichtigt worden: ,Darum ist auch ein Mensch zum Christus geworden, und
das erlangte er wegen seiner sittlichen Gite, wie der Prophet bezeugt: ,Du
liebtest Gerechtigkeit® usw. (Ps.44,8).“?* Trafe diese Vermutung zu, so ware
das ein interessanter Hintergrund fir die von Alexander und Athanasius be-
richtete Lehre des Arius, dafl die Tugend des ,Logos* wihrend des Erden-
lebens Jesu der Grund fiir seine vorzeitliche Erwihlung zum Sohn gewesen
sei. Es ist aber auch bei Arius die Tugend des Priexistenten mit im Blick,
denn dieser lobte und pries Gott von Anfang an.”’

226 De princ.2,6,5 S.144,18—145,4.

227 Belege bei Redepenning (s.0. A. 222) Bd.2 S.386f.

228 De princ.4,4,4 5.353,12.

229 De princ.1,6,3 5.142,5-10.

230 De princ.4,4,4 5.354,15f. Diese Spekulation ist nicht auf De princ. beschrinke,
vgl. C.Cels.6,47 S.119,4—15 Koetschau iiber die Einheit der Seele ]E:su mit dem Sohn
und Logos.

231 De princ.2,6,3 5.143,1-3 Koetschau.

232 De princ.2,6,3 S.141,27—-142,2. — C.Cels.5,39 GCS 3 (1899) S5.43,26—44,2
Koetschau: petoyl) o0 adtohdyov. Mit ,Jesus® ist nach dem Zusammenhang seine
Seele gemeint.

233 De princ.2,6,6 S.145,17—28; 4,4,4 5.354,4.

24 De princ.4,4,5 5.356,6. Uber die Einbeziehung des Adoptianismus in die Chri-
stologie des Origenes s. Harnack Dogmengeschichte’ Bd. 1 8.720.

25 De princ.2,6,4—6 5.143,18—146,9; 4,4,4 5.354,10—18. Vgl. auch die Stellen im
Tistimonienapparaz Koetschaus S.142—46. — In Joh.1,28, 191f. $.35,14—26 Preu-
schen.

2% Pragment bei Justinian Ep. ad Menam, abgedruckt bei Koetschau zu De
princ.2,6,4 S.143,18. Ubersetzung nach Gorgemanns/Karpp (s.o. A.222) §.365 A.17.
Gorgemanns aufert Bedenken gegen das Fragment, die sich aber durch die oben vorge-
tragene Erklirung beheben lassen.

7 Thalia, De syn.15 S.243,12—13 Opitz.
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4) Die Einheit der Christusseele mit dem Sohn (Logos, Sophia) fihrt ge-
mil Origenes zu ihrer Auszeichnung mit Wirdenamen, zu einem Austausch
der Benennungen zwischen beiden, der nach der Inkarnation auch auf den
Menschen Jesus ausgedehnt wird, Sie heiflt Sohn Gottes, Logos, Sophia, Le-
ben, Christus, durch den alles geschaffen ist,””" Die Christusseele: unum cum
ipso (dem Sohn) est atque eius vocabulis nuncupatur et Jesus Christus appel-
latur, per quem ,omnia facta esse’ dicuntur (Joh,1,3; Kol.1,16).”" [a, dieser
Seele emmmt auch der Name ,Eingeborener”, povoyeviig, zu,*® Anderer-
seits wird der [.)mniurf,. der eigentliche Sohn, ,Jesus Christus” und ,Men-
schensohn® genannt,”

5) Als der Sohn Gottes (Logos) zur Ausfithrung seines Heilswerkes unter
den Menschen erscheinen und wandeln wollte, nahm er eine menschliche
Seele an, die zwischen thm und dem Leibe Jesu die VcrmitLIunﬁ hildete,
Denn die Gottheit kann sich nicht mit Kérperlichem verbinden.”" Genauer
gesagt: Die eine, reine Geistseele, die in ihrer Priexistenz mit dem Logos
(Sohn) geeint ist durch ihr willentliches Anhangen und durch Einwohnung
des Logos in ihr, nimmt das Fleisch Jesu an. Es inkarniert sich also nicht der
Sohn (Logos), sondern der ,Christus®, die mit dem Logos ,gesalbte” Seele,
s0 dafl Phil.2,6—7 auf sie zu bezichen ist.”"

Doch bleibt der Logos der Seele iibergeordnet. Er ist zwar ,ganz“ und we-
senhaft (als substantialis [ohouddng] plenitudo, §.144,5 Koetschau) in ihr,
zugleich aber auch allgegenwirtig (ubique totus).”* Er wird auch nicht be-
rithrt von den Leiden und Gemiitsbewegungen Jesu, Deren Triger ist die
Seele.* Man kénnte sagen, auch wenn Origenes sich nicht in dieser Schirfe
ausgedriicke hat: Das vom Himmel steigende Geistwesen nimmt Fleisch an
und wirkt in diesem als Seele. Unter diesem Blickwinkel gibt es hier einen
Ansatzpunkt fiir die Lehre von der Annahme eines Soma apsychon durch
den Erloser.?*

6) Das Beharren der Christusseele im Guten ist den Gliubigen als Beispiel
zur Nachahmung vorgesetzt, fiir die Beschreitung des ,steilen Weges der Tu-
gend“, welcher die gefallenen Seelen zur Teilhabe am Sohne Gottes und an

238 De princ.4,4,4 5.354,17f. Koetschau.

239 . die vorige Anmerkung. Vgl. De princ.2,6,3 5.142,14—143,17 Koetschau. Die
Seele als Logos und Sophia: De princ.4,4,5 5.355,7f. es geht aus S.354,23ff. hervor, dafl
es sich um gie Christusseele handelt. — Leben: 4,4,4 5.354,19—26 Koetschau.

240 De princ.2,6,4 $.143,22 = Frg. bei Justinian Ep. ad Menam: (nach Zitat von
Ps.44,8): Empemne Ot TOV undémote nexwOLOpEVOV TOT OVOYEVODG ouyxenuatiool Td
povoyevel xal ovvdoEaotvear attd.

241 Epektasis, Mélanges . . . Jean Daniélou Paris 1972 S.411 A.73.

292 De princ.4,4,4 5.353,8—13. — 2,6,3 5.142,11f, Koetschau. Weitere Stellen bei
Redepenning (s.0. A.222) Bd. 2, 5.384 A.1.

243 De princ. S.353 Koetschau, Testimonia. Das Referat des Theophilus v. Alexan-
drien ist vollstindiger abgedruckt bei Gdrgemanns/Karpp (s.0. A.222) 5.794 Apparat.
Vel. De princ.4,4,5 S.355,14f. Koetschau. — In Joh.20,19 5.351,25—28 Preuschen.

244 De princ.4,4,3 5.352,28f.

245 De princ.2,8,4 5.162,14f. — 4,4,4 5.353,18—354,5.

246 Vgl. Lorenz, Arius S.211ff.
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der gottlichen Natur fiihrt, sie zu S6hnen Gottes macht.”"” In der Wiederher-
stellung werden die (gefallenen) Seelen wieder , Geist” und dem Christus (der
,Christusseele”) wieder gleich und eins mit ihm sein.”*" Origenes ist ,ls0-
christ,”

¢) Vergleich mit Arius "

Die sochen gemachten Beobachtungen beanspruchen nicht, eine ,Christo-
logie* des Origenes zu sein, sondern wollten nur einige Ziige dieser Christo-
logie hervorheben, welche sich zum Vergleich mit Arius anbieten, lch wie-
derhole sie der Ubersichtlichkeit halber,

Der Erloser, welcher herabkam, sich in Jesus inkarnierte und das Heils-
werk fiir uns durchfithrte, ist nicht anfangslos, Er ist ein vom Gott-Logos ge-
schaffenes Geistwesen. Es ist wandelbar, wie alle verniinftigen Geschopfe.
Aber es bleibt durch seinen Willen gut und eint seinen Willen vollkommen
mit dem gottlichen Willen. Durch diese Ubung der Beharclichkeit ist es tat-
sichlich unwandelbar, Zur Belohnung fiir seine Tugend [in der Priexistenz

und im (kiinftigen) Erdenleben] erhilt es vorzeitlich Teilhabe am Logos und
die Namen ,Sohn*, ,Logos", »Sophia“, ,Monogenes"®, ,Christus, L%er alles
geschaffen hat* und andere, Es wird in der Priexistenz zum Christus gesalbt
(Ps.44,8).*" Es nimmt Fleisch aus Maria an und erfiillt in diesem Fleisch die
Rolle_der Seele, empfindet die von Jesus berichteten Affekte und Leiden.
Durch die Nachfolge Christi und die Nachahmung seiner Tugend gelangen
die Menschen zur gleichen Sohnschaft wie dieser Christus.””

Diese Parallelen beweisen meines Erachtens, dafl der ,Sohn* des Arius aus

_der Spekulation des Origenes tiber die Christusseele und nicht aus der Logos-
lehre des Origenes abzuleiten ist. Die Verbindung von Christusseele und Lo-
_gos bei Origenes ist die Keimzelle des Arianismus. Arius lfit freilich den bei
_“Origenes hypostatisch gedachten Logos (Sophia) als Eigenschaft Gottes in
__Gott aufgehen und betrachtet das geschaffene Geistwesen (dem er die Teilha-
__be am gotlichen Logos und dessen Gnadengaben belafit) als zweite Hyposta-
se. So werden manche Ziige des origenistischen Logos (Sohnes) auf die aria-
“nische Hypostase iibertragen: die unvollkommene Gotteserkenntnis, die mo-
_ralische Willenseinheit mit Gott (die aber auch bei der Christusseele des Ori-

247 De princ.4,4,4—5 5.354,19—356,7; vgl. auch S.146, 20 Koetschau.

248 Tn Joh.1,16 5.20,11—23 Preuschen. — De princ.3,6,4 §.286,6—9: cum vero res ad
illud coeperint festinare ,ut sint omnes unum® (Joh. 17, 21), sicut est , pater cum filio
unum® (Joh.10, 20), consequenter intelligi datur, quod ubi omnes ,unum* sunt, iam di-
versitas non erit. — Riickwandlung der ,Seelen” in Geist: De princ.2,8,3 5.155—161
und dazu der kritische Anhang bei Gérgemanns/Karpp (s.0. A.222) 5.838f.

249 Belege fiir Arius: Athanasius, Or.c.Ar.1,37 MPG 26,88c—8%; 1,51 col. 117b.
Athanasius bemerkt gegen die Arianer: Nicht der Logos wird gesalbt, sondern das
Fleisch, ebd.1,47 col.109¢c. — Alexander v. Alexandrien, Urk. 14 5.21,23.22,3. Vgl
Lorenz, Arius $.220f.

250 Den Isochristismus des Arius bezeugt Alexander, Urk. 14 8.21,15,22f. Opitz.
Vgl. Gregg-Groh (s.o. Teil I A.4), Kap. 2 5.43ff.
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genes statthat), die ,Epinoiai® des Sohnes.”! Das lag bei dem von Origenes
gelehrten Austausch von Eigenschaften zwischen Christusseele und Logos
nahe.

Indem Arius den Begriff der Schopfung aus Nichts auf die Erschaffung
dieses Wesens anwendet, schlielt er jede Emanationsvorstellung aus und be-
seitigt Unklarheiten im Origenismus.

d) ,Arianische Christologie im euagrianischen Origenismus
& g 4

Eine nicht geringe Stiitze empfingt diese Ableitung des Arianismus durch
die Christologie des Euagrius Pontikus und der von ihm beeinflufiten orige-
nistischen Ménche, welche 553 auf dem Konzil zu Konstantinopel verurteilt
wurden. Aus den 15 Anathematismen dieses Konzils®” geht iiber die Chri-
stologie dieser Ménche folgendes hervor.

Ein einziger Geist (Nus) in der urspriinglichen Einheit der Intelligenzen
(véeg) hat an der Einung mit dem Gott-Logos durch Liebe und Erkenntnis
(yvootc, d.h. Schau, dewoia) festgehalten, wihrend die iibrigen fielen. Die-
ser Nus wird zum Christus (die vorzeitliche Salbung zum Christus nach
Ps.44,8 findet sich bei Euagrius Pontikus®?) und Kénig der verniinftigen Ge-
schépfe (hoywd). Er hat (als vobg dmuroveywrds) die korperliche Welt ge-
schaffen. Er ist vom Gott-Logos unterschieden, tauscht aber wegen seines
Bleibens in der Liebe und Schau die Namen mit ihm: er erhilt den Namen
_Gott. Dieser Nus (nicht der Gott-Logos) hat sich nach Phil.2,7 entaufiert
und menschliches Fleisch angenommen. Hinsichtlich des Seligkeitszieles sind
die origenistischen Ménche von 553 Isochristen (Anath.XII und XIII), wie
Arius und Origenes.

Hier liegt ohne Zweifel die origenistische Spekulation iiber die Christus-
seele zugrunde.” Es hat aber eine Fortentwicklung stattgefunden; der
,Nus“ (die Christusseele des Origenes) ist deutlich als Demiurg der korper-
lichen Welt bezeichnet.

Arius, der hier von seinem Lehrer Lukian abhingig sein muf,”” fiigt sich

251 5, Lorenz, Arius S.78ff.; 90—94.

252 Gorgemanns/Karpp (s.0. A.222) 5.824—30.

253 Cent. IV, 18,21 Patrol.Orient.28 (1967) S.143 u. 145 Guillaumont. Zur vorzeit-
lichen Salbung s. die Stellen bei Lorenz, Arius 5.218 A.198.

254 ¢ die Nachweise bei Lorenz, Arius 5.215—22.

255 5 Lorenz, Arius $.221 und 212 A.150. Vgl. auch oben Teil I,1 zu Anm. 7 iiber
die Spuren alexandrinischer kirchlicher Gnosis bei Lukian. — Auf das Problem des Ori-
genismus auf der antiochenischen Synode von 268 gegen Paul von Samosata kann hier
nicht eingegangen werden. Vgl. H. de Riedmatten: Les actes du procés de Paul de Sa-
mosate, Freiburg (Schweiz) 1952. Skeptisch beziiglich des Materials iiber diese Synode
ist M. Richard: Malchion et Paul des Samosate. Le témoignage d’Eusébe de Césarée
(= Opera Minora, Turnhout Bd. 2 Nr. 25). Siehe auch Grillmeier, Jesus der Christus
im Glauben der Kirche, Freiburg/Breisgau 1979 $.297. Anm. Es miifite vor einem end-
giiltigen Urteil untersucht werden, inwieweit sogenannte apollinaristische Interpolatio-
nen im Dialog mit Malchion vielleicht auf ,vor-apollinaristische“ und ,vor-arianische®
Gedanken in der origenistischen Christologie zuriickgehen.
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zwanglos in diese Entwicklung des Origenismus ein. Die Ubereinstimmun-
gen zwischen Euagrius Pontikus und Arius sind auch Grillmeier aufgefal-
len.?®

Wie ich nachtriglich sehe, hat bereits E. Schwartz den von mir entwickel-
ten Gedanken angedeutet. Er schreibt:? ,Lukian war Origenianer, nichts
weiter; das folgt schon aus seiner philologischen Titigkeit und dem Eifer, mit
dem so treue Origenianer wie Euseb von Caesarea und Paulinus sich der Sa-
che der ,Lukianisten® Arius und Euseb von Nikomedien annahmen . . . Die
Differenz Lukians von Origenes diirfte darin liegen, daf er jenes den Kosmos
umspannende Spekulation verengerte und die Seele Christi mit dem Logos
identifizierte; auch das ist eine Vereinfachung®. Meine These scheint also we-
niger abwegig zu sein, als sic Herrn Simonetti erscheint.

V. Eine ,Nothige Antwort®

1 Simonetti®® leitet seinen Widerspruch mit der bewéhrten piéce de ré-
sistance ein, methodologischen Bedenken. Er hilt die Benutzung der Anga-
ben Alexanders und des Athanasius fiir unkritisch. Die Basis der Briefe und
sicheren Thaliafragmente diirfe nicht verlassen werden. Jedoch kritische Me-
thode besteht nicht in solchen Pauschalurteilen, sondern in Untersuchung
der einzelnen Texte. Ich bin in der Tat der Meinung und habe das oben noch-
mals begriindet, daff Athanasius und Alexander, trotz feindlicher Akzente,
die Lehrsitze des Arius zutreffend darstellen und mit ihren Angaben auch
manche Fingerzeige zur Korrektur ihrer eigenen Polemik geben. Sogar in
rein polemischen Partien des Athanasius steckt zuweilen gutes Material. Ein
Beispiel dafiir bietet die Untersuchung von Athanasius, Or.c.Ar.3,26 durch
M. Richard.”® Die Nachrichten, welche die Werke des Athanasius dariber
hinaus zur frithen Polemik zwischen Arianern und Orthodoxen enthalten,
sind iiberhaupt noch nicht ausgeschopft.

Die Verwendung der Referate von Alexander und Athanasius in der undif-
ferenzierten Weise Simonettis fiir unzulissig zu erklaren, ist (im Unterschied
zu den wohlabgewogenen und vorsichtigen Urteilen Steads) methodisch
héchst bedenklich und ergibt ein verwissertes Bild des Arus. Verfithre man
allgemein nach dem Grundsatz, gegnerische Nachrichten von vornherein
auszuschlieRen, so wiren ganze Kapitel aus der Kirchen- und Dogmenge-
schichte zu streichen.

2. Simonetti stoft sich auch an der Heranziehung von Ariusfragmenten
und Referaten aus Konstantins Brief an Arius (Urk.34 Opitz). Denn die
Theologie sei nicht die starke Seite des Kaisers. Das mag vom orthodoxen

256 Grillmeier (s.0. A.63) S.564.

257 NGG 1911 5.509 = Gesammelte Schriften Bd. 3 (1959) $.317 A.4.

258 RSLR 1981 S.455—60.

259 . Athanase et la psychologie du Christ chez les Ariens. Opera Minora Bd. 2
(1977) Nr. 32.
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Standpunkt aus zutreffen, entbindet aber nicht von der Pflicht, den Konstan-
tintext zu analysieren. Der Kaiser besaf} genug Intelligenz, um iiber schwie-
rige Vorlagen zu urteilen; er war seit zwanzig Jahren von Hoftheologen um-
geben und hatte mafigeblich an den Verhandlungen von Nicia mitgewirke, so
dafl ihm Verstindnis und richtige Wiedergabe eines Ariusbriefes (xotéyw
yép oov Té yodppata)**® ohne weiteres moglich war. Die entstellenden Be-
merkungen, welche Konstantin seinem Gegner in den Mund legt, sind leicht
erkennbar. Uber die Benutzung dieses Textes hitte sich Simonetti bei E.
Schwartz unterrichten konnen.?®! Ich habe darauf hingewiesen, daff Kon-
stantin sich stellenweise dunkel ausdriickt.”? Aber seit wann ist es der For-
schung untersagt, sich um die Interpretation schwieriger Texte zu bemithen?
3. Es wundert nun nicht mehr, daff dhnliche Allgemeinheiten gegeniiber
der Erhebung der Lehre Lukians von Antiochien geltend gemacht werden.
Wenn Simonetti freilich einwirft,® man miisse mit gegenseitiger Beeinflus-
sung der Lukianschiller rechnen, so verschweigt er, dafl er diese Beobachtung
bei mir auf S.181 und S.182—183 (wo ich sie mit Beispielen belege) gelesen
hat. Man wird und darf dies merkwiirdig finden. Auf welchem Wege soll
man denn zu Lukians Lehre vordringen, als durch einen genauen Vergleich
der Aussagen seiner Jinger? Dieses philologische Unternehmen hilt Simo-
netti (rein als Faktum) fir bedenklich und gewagt und empfiehlt state dessen
eine eigene Hypothese:*** Lukian habe sich gewandelt, sei zur Kirche zu-
riickgekehrt und in Antiochien wieder aufgenommen worden. Diese Wand-
lung hitte beachtet werden miissen. Die Bekehrungshypothese (die, neben-
bei bemerkt, gar nicht von Simonetti stammt, sondern schon von Pagi,
Valesius, Tillemont, Ch. W. F. Walch und anderen vorgetragen wurde) ist
moglich, aber nicht beweisbar. Ihr steht entgegen, dafl Alexander von
Alexandrien bei der Erwihnung der Exkommunikation Lukians davon
schweigt und dem Antiochener ,Gottlosigkeit® vorwirft.?%® Eine Bekehrung
Lukians hitte thm erlaubt, Arius noch dunkler zu zeichnen.?*
- Uberhaupt trigt die Wandlungshypothese fiir die Ermittlung der Lehre,
welche Lukian seinen Schiilern weitergegeben hat, gar nichts aus, sondern al-
lein das Zeugnis dieser Schiiler.

260 Urk. 34 5.72,1 Opitz.

261 Ges. Schriften Bd. 3 (1959) 8.240—44. Vgl. auch die Anmerkungen von Opitz zu
Urk. 34 und G. Bardy, Lucien 5.240f. ; 244f.

262 1 grenz, Arius S.167.

263 § 457 A.5.

264 § 457 A.6 mit Verweis auf sein Buch La crisi ariana nel IV secolo, Rom 1975
$.159 Anm.

265 Urk. 14 S.25,12—14 Opitz.

266 So wie die Lehrautoritit des Origenes zu scinen Lebzeiten trotz der Exkommu-
nikation in Alexandrien unerschiittert blieb, so wire das auch bei Lukian denkbar, der
zudem zeitweise in Nikomedien lebte und lehrte, wo Euseb, der spitere Bischof von
Nikomedien ihn gehort haben soll: Epiphanius, haer.69,5 §.156,5—7 Holl. Bardy,
Lucien S.44f. hilt allerdings hier eine Konfusion des Epiphanius fiir moglich.
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4. Dasselbe Schema kehrt in bezug auf Euseb von Cisarea wieder: ich hit-
te beriicksichtigen miissen, dafl Euseb sich in seinen letzten Jahren verstirkt
dem Arianismus gedffnet habe.?®” Leider finden sich nun gerade beim spiten
Euseb die stirksten antiarianischen Auferungen.?® Simonetti kann dies nicht
leugnen. Deshalb spricht er von Annéherung des spiten Euseb an den Aria-
nismus in ,einigen Punkten“: 1) der verstirkten Ablehnung einer substan-
tiellen Emanation oder einer Teilung der gottlichen Substanz (bei der Zeu-
gung des Sohnes). Aber abgesehen davon, dafl Euseb als guter Origenist im-
mer so gedacht hat, kénnte man auf diese Weise auch ,arianische® Tenden-
zen bei den grofen Kappadoziern feststellen — sie alle lehnen Emanation und
die Verbindung materiell-kérperlicher Vorstellungen mit der gottlichen Usia
und der Zeugung des Sohnes ab. 2) Simonetti, der sich sehr unklar ausdrickt
(es fehlen auch kontrollierbare Belege aus Eusebs Spitwerk De ecclesiastica
theologia), scheint zu meinen, daf beim alten Euseb das Vorhersein (7po-
vibioyew) des Vaters vor dem Sohn entschiedener hervortritt. Aber auch hier
heifit es bei Euseb in spiter wie in frither Zeit: 6 mothe mEoVTAQYEL TOD
vio®.2? Und das ist keineswegs arianisch gemeint.””® 3) Indem der alte Eu-
seb in De ecclesiastica theologia 2,14%”! nicht mehr, wie in der Demonstratio
evangelica, den Christus Autologos und Autosophia nenne, sondern den Va-
ter; den Sohn dagegen nur Logos und Sophia, sei eine Anpassung an die aria-
nische Lehre von den beiden Logoi zu erkennen. Auch wenn die Beobach-
tungen Simonettis richtig wiren, konnte man hier keine Offnung zum Aria-
nismus hin erblicken, sondern einzig und allein eine Abgrenzung gegen Mar-
kell von Ankyra, welcher Vater und Sohn nach Meinung Eusebs zusammen-
fallen lieR.?72 Wie unsolide das Ganze ist, wird recht deutlich, wenn man dar-
auf stoftt, daf Euseb in De eccl.theologia 1,8 $.67,1 (entgegen der Versiche-
rung Simonettis) den Sohn als Autologos und Autosophia bezeichnet. Es ist
also nichts mit der Hypothese von des alten Euseb apertura verso Parianesi-
mo; sie eignet sich nicht zur Diffamierung einer anderen Ansicht.

5. Geradezu an die Mechanik des berithmten Pavlov’schen Reflexes erin-
nert Simonettis Reaktion auf die Heranziehung zweier mittelalterlicher
orientalischer Hiresiologen — so etwas ist eo ipso unkritisch. Es handelt sich
vor allem (auferdem wird Bar Hebréus einmal erwéhnt) um die Berichte iiber
die jidische Sekte der Magharier bei Asch-Schahrastani (1086—1153/4
n.Chr.) und Al Kirkisani (zwei Jahrhunderte vor Schahrastani), der bei den

267 §.457 A.6, mit Verweis auf La crisi ariana S.64f.

268 5 Lorenz, Arius S.209f.

269 Dem.Ev.4,3,5 S.153, 7 Heikel. Vgl. ebd. 5,1,20 §.213,27-30. — Brief an Eu-
phration Urk. 3 S.4,4ff. Opitz. — ,In der Lehranschauung Eusebs gibt es nichts, was
man Entwicklung nennen kénnte® D. §.Wallace-Hadrill, Eusebius of Caesarea, Lon-
don 1960 S.121.

270 ¢ T orenz, Arius S.205ff. — H. Berhof, Die Theologie des Eusebius v. Caesarea,
Amsterdam 1939 S.71—75.

271 §.115,15—20 Klostermann.

272 De eccl.theol.2,14 S.115,10f. Klostermann.
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Orientalisten als zuverlissiger Hiresiologe gilt. Da Schahrastani behauptet,
Arius sei von dieser Sekte abhingig gewesen, und ich mir die Aufgabe gestellt
hatte, die Frage etwaiger jiiddischer Einfliisse auf Arius zu untersuchen, mufl-
te diese Nachricht besprochen werden. So haben Poznanski, Nemoy, P.
Kahle, Gelb, Wolfson und andere die Angaben iiber die Magharier durchaus
ernst genommen.””” Hinsichtlich der angeblichen Abhingigkeit des Arius
von den Maghariern kam ich zu einem non liquet: ,Gewifheit dariiber . . .
148t sich nicht erreichen. Abgesehen davon, dafl Schahrastanis Nachricht
iiber den Einflufl der Magharier auf Arius sehr spit ist, kénnte sie auch nichts
weiter sein als eine gelehrte Spekulation seines Gewahrsmannes® (S.176). Das
sieht in Simonettis Darstellung folgendermafien aus: ,, Aber Lorenz geht so-
gar so weit, Angaben aus orientalischen Quellen, die spiter sind als das
10. Jahrhundert zu benutzen, um seine Hypothesen zu stitzen®.”* Illazioni
e forzature nur bei Athanasius?

6. Um der Sache willen und mit Vergniigen bespreche ich die Kritik an
meiner Benutzung von Origenes’ ,Grundlehren®. Es geht um De
princ.4,4,1.7% Dort heifit es iiber den Ursprung des Sohnes: ,Non enim di-
cimus sicut haeretici putant, partem aliquam substantiae dei in filium versam,
aut ex nullis substantibus filium procreatum a patre, id est extra substantiam
suam, ut fuerit aliquando quando non fuerit“. Ich erwige (S. 71), ob hier ein
Einschub Rufins vorliegt (Simonetti S. 456 A.4: die unkritische Quellenbe-
nutzung werde auch dadurch bewiesen, ,dafl er Angaben aus De principiis
von Origenes als echt annimmt und ohne weiteres die Méglichkeit abweist,
daf sie aus Interpolationen Rufins herrithren®). Dabei zitiere ich eine Paral-
lele aus dem alexandrinischen Origenisten Theognost (schrieb zwischen 250
und 280), welche die Echtheit der Origenesstelle stiitzt. Theognost sagt, daf}
die Usia des Sohnes nicht aus dem Nichts neu eingefithrt wurde.?”® Simonetti
meint, man ,konne denken®, daf§ Theognost dies gegen Lukian von Antio-
chien gesagt habe — ein véllig aus der Luft gegriffener Einfall, wie sich gleich
zeigen wird. Nach Simonettis Ansicht ist in dem obigen Zitat aus De
princ.4,1,1 der Text von aut ex nullis substantibus bis zum Schluff mit ,,vél-
liger Sicherheit* eine Interpolation Rufins oder griindlich im orthodoxen Sin-
ne verandert. Die Terminologie sei genau dieselbe, welche im arianischen

273 5. Lorenz, Arius S.174f. Schahrastani erscheint bei mir dreimal: Seite 91f, (wo ei-
ne Angabe von ihm mit einer Stelle bei Athanasius verglichen wird), Seite 172 (eine Be-
merkung zur Eschatologie des Arius und des Apollinaris v. Laodikea wird an Urk. 30
(Brief des Arius und Euzoius) und anderen alten Quellen gemessen) und S.174f. (die
Nachrichten iiber die Magharier).

4 5:456.

275 §.349,5—7 Koetschau.

276 Frg, 2 ed. A. Harnack, TU 9,2 (1903) S.76. — Auf die Parallele aus dem Glau-
bensbekenntnis Gregors des Wundertiters (Lorenz, Arius S.71) mochte ich im Augen-
blick weniger Gewicht legen, da L. Abramowski (ZKG 87 (1976) 145—66) die Echtheit
des Bekenntnisses wieder bestritten hat.



Die Christusseele im Arianischen Streit 47

Streit des 4. Jahrhunderts gebréuchlich war. Jedoch abgesehen davon, dafl nv
note 6te ovx fv bei Origenes 6fter vorkommt und sogar griechisch erhalten
ist,””7 daft es bei Tertullian (Adv.Hermog.3,4: fuit autem tempus, cum . . .
filius non fuit) und im Streit um Dionysius von Alexandrien auftaucht,”®
scheint es Simonetti entgangen zu sein, dafl diese Begrifflichkeit zur Zeit des
Origenes lingst bereit lag,””” und zwar in der philosophischen Kosmologie.
Der Gnostiker Hermogenes (um 180 n.Chr.) nennt drei Ansichten iiber die
Entstehung der Welt: aut deum de semetipso fecisse cuncta, aut de nihilo, aut
de aliquo.?® Diesselben drei Méglichkeiten kehren im Munde eines Valenti-
nianers bei Methodius wieder. Die Erde mit ihren Lebewesen und Pflanzen
st entweder aus etwas, das von Ewigkeit zugleich mit Gott da war (das ist die
Materie), oder aus Gott allein oder (was der Gnostiker ablehnt) aus
Nichts.?! Die gleichen drei Theorien erwihnt Klemens von Alexandrien.”®
Liest man nun im 2. Buch der Hypotyposen des Theognost, daf} die Usia des
Sohnes a) nicht als von aufien stammend angetroffen wird (das heiflt, nicht
aus einer Materie, einem Umoxelpevov gebildet ist), b) nicht aus dem Nichts
herbeigebracht wurde, c) sondern aus der Usia des Vaters erzeugt wurde,’®
so sicht man, da das kosmologische Schema auf die Christologie angewen-
det worden ist. Das erste Buch der Hypotyposen behandelte auch kosmolo-
gische Fragen.”** Eben diese Verwendung kosmologischer Theorien und Be-
griffe findet sich in De princ.4,1,1: a) der Sohn ist nicht ein Teil der Sub-
stanz Gottes (durch Teilung).”® b) Er ist nicht aus Nichts erschaffen,?® so
dafl es eine Zeit gab, als er nicht war. Ich erinnere nochmals an den festen
Platz der Formel fjv mote 6te ot v in der Kosmologie (s. Anm.279). c)
Nach dem Zeugnis des Athanasius (De decr.Nic.syn.27,1 S2 57 4R
Opitz)® fande sich auch die dritte Theorie bei Origenes: der Sohn ist nicht
der Abkémmling einer anderen Substanz oder Wesenheit (Hypostase). Aber
das ist eine Bemerkung, die von Athanasius stammt und fiir den Nachweis
des Sitzes unserer Stelle aus De princ.4,1,1 in der Kosmologie gar nicht mehr

277 De princ.Frg. 33 Koetschau $.349, 17; 350, 1. Vgl. Gérgemanns/Karpp, Orige-
nes. Vier Biicher von den Prinzipien Darmstadt 1976 5.783 A.5 und S5.85 A.11.

278 fiy 8te ot v und odx fv meiv yévnraw Feltoe 8.179, 11, S$.167 Nr. 5. (C. L. Fel-
toe: The Letters and other Remains of Dionysius of Alexandria, Cambridge 1904).

279 Uber die Formel fiy mote &te ot v in der Kosmologie s, Lorenz, Arius S.55 f;
64f. Die folgenden Ausfithrungen sind Chr. Stead, Divine Substance, Oxford 1977,
S:235¢. verp%lichtet. :

280 Tertullian, Adv. Hermogenem 2,1.

281 Methodius, De autex.2,9 GCS 27 $.149,20—150,2.

282 Strom.2,74,1 Stahlin.

283 ofw EEwdév tig tomv Egeveedeioa 1 Tod viod ovoto o0dE & pm Oviwv
Emelofydn: GALY Ex TiG TOU TOTEOS obotac £gu. Theognost, Frg. 2 8.76 Harnack.

284 Stead, Divine Substance S$.235. — Lorenz, Arius 5199

285 Theognosts ,aus der Usia des Vaters® widerspricht dem nur scheinbar, vgl. Lo-
rinz, Arius S.72—75. Theognost lehnt wie Origenes jede Teilung der gottlichen Usia
ab.

286 5, Lorenz, Arius S.107ff.

287 Abgedrucke bei Gorgemanns/Karpp (s.0. A.277) 5.784 Apparat. Vgl. 5.785
LE
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erforderlich. Die Nihe zwischen Christologie und Kosmologie (die Welt als
,Sohn® Gottes) wurde auch von Origenes’ Gegner Kelsus hervorgehoben.?®

Es ist daran festzuhalten, dafl die Stelle De princ.4,1,1 (5.349,4—6 Koet-
schau) con piena sicurezza nicht auf Rufin zuriickgeht. Origenes tibertrigt
ein kosmologisches Schema auf die Christologie.

Damit sind Verfahren und Tendenz Simonettis hinreichend gekennzeich-
net. Ich verzichte auf weitere Nachweise (die sich leicht erbringen lassen) und
begniige mich mit zwei abschliefenden Bemerkungen.

7. Simonetti (S. 457 {.) bestreitet, daf} die Christologie des Arius (und Lu-
kians von Antiochien) adoptianistische Ziige trage. Eine Mischung des lukia-
nischen Origenismus mit dem Adoptianismus Pauls von Samosata sei un-
denkbar. Das ist auch von anderen behauptet worden. Aber Harnack?® diirf-
te hier das Richtige gesehen haben. Adoptianismus heiflt Lehre tiber die An-
nahme zum Sohn. Dieser Begriff kann auf den Menschen Jesus angewendet
werden (Paulus von Samosata und die ,, Adoptianisten®), aber auch auf ein
priexistentes Geschépf (,Logos“) (Lukian, Arius).””® Simonetti nimmt dies
nicht zur Kenntnis. Um die unbequeme Thaliastelle [die Zeugnisse von Atha-
nasius, Alexander, Konstantin, daff fiir Arius der Erléser durch Adoption
(%0¢1) Sohn sei,”! zihlen fiir ihn ja a priori nicht, was die Sache sehr verein-
facht] zu beseitigen, welche schon oben zitiert wurde: der Anfangslose setzte
den Sohn zum Anfang des (oder ,der“) Geschaffenen / und beférderte ihn zu
seinem Sohn, nachdem er ihn erzeugt hatte (was bei Arius soviel heiflt wie
geschaffen hatte“??) — sagt Simonetti, hier spreche Arius vom priexistenten
Logos und nicht vom Inkarnierten; der Vers habe also nichts mit dem wahren
Adoptianismus zu tun. Als ob in der Geistesgeschichte sich Beeinflussungen
nicht gerade dadurch vollzdgen, dafl Ideen auf eine andere Ebene iibertragen
werden — hier der Gedanke der Adoption vom Menschen Jesus auf den pri-
existenten ,,Logos“! Die Behauptung Simonettis, die Adoption falle mit der
Schépfung zusammen, wird durch den Text nicht empfohlen, der Erschaf-
fung (Erzeugung) und Adoption (Anerkennung des ,Geborenen® als Sohn)
als zwei getrennte Akte darstellt: fjveynev gig viov Eavtd TOVOE TEXVOTOU-
oag.?”® Uber die Echtheit der adoptianistischen Aussagen von der sittlichen
Bewihrung des ,,Sohnes“ habe ich oben gehandelt. Auch Gregg und Groh
halten den Adoptianismus fiir einen wesentlichen Zug der arianischen Chri-
stologie und Erlosungslehre.

9. Zu meiner These, dafl die arianische Erlosergestalt aus der origenisti-
schen Christusseele abzuleiten sei, fithrt Simonetti lediglich an, ich stiitze

288 QOrigenes, C.Cels.6,47.

289 [ ehrbuch der Dogmengeschichte *Bd. 2 5.190.

290 5, meine Darstellung des Verhiltnisses von Arius zu Paul von Samosata, a.a.0.
$.128-35.

291 Belege s. Lorenz, Arius S.123f.

292 Vol Urk. 1, S.3,3 Opitz.

293 Rein grammatisch it sich weder fiir Vorzeitigkeit noch fiir Gleichzeitigkeit ent-
scheiden, obwohl im Partizip des Aorists gern eine Vorzeitigkeit liegt.
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dies damit, daB bei Origenes Phil.2,6—8 (Kenosis) und Ps.44,8 (die Salbung
sum Christus) auf die Christusseele beziche, Arius jedoch auf den priexi-
stenten Christus. ,Der selbstverstindliche Einwand ist, dafl Arius mit dieser
Bezichung lediglich zur Tradition zurickgekehrt ist, wihrend Origenes der
Neuerer war.“ Denn beide Stellen seien zu seiner Zeit auf den Logos bezogen
worden. Dieser recht oberflichliche Einwand geht an der Kernfrage vorbei,
daf bei Arius nicht der eigentliche Logos (der unpersonlich in Gott verharrt)
sich entiufert und inkarniert, sondern ein geschaffenes Wesen, dessen Ahn-
lichkeit mit der Christusseele des Origenes ich ausfiihrlich belegt habe. Es er-
hilt, wie diese Seele, erst sekundir den Namen ,Logos“ und Anteil am gott-
lichen Logos. Simonetti schreibt: ,Ich hitte mir ganz andere Beweise (ge-
meint sind Phil.2,6—8 und Ps.44,8) gewinscht, um eine so iberraschende
Hypothese zu begriinden®. Hier ist wiederum nicht gewiirdigt, dafl es nicht
bloR um zwei Zitate geht, sondern um zwei in diesen Zitaten (die ja keine be-
liebigen Bibelstellen sind) beschlossene zentrale Lehrstiicke. Die ,anderen®
Beweise hitte Simonetti auf S. 211—222 meines Buches lesen kénnen. Insbe-
sondere verschweigt er, daft Euagrius Pontikus und die von thm abhiangigen
Ménche, von der origenistischen Spekulation iiber die Christusseele ausge-
hend, eine Christologie entwickelten, deren Ubereinstimmung mit der aria-
nischen auch Grillmeier aufgefallen ist.”*

Der scharfsinnige und griindliche F. Chr. Baur,””® welcher von den
Grundlehren der altkirchlichen dogmatischen Systeme aus ihre denkerischen
Konsequenzen nachvollzieht, hat die Bedeutung der Seelenspekulation fiir
die Christologie des Origenes und des Arianismus durchaus erkannt, ohne
eine historische Kausalitit ins Auge zu fassen. Er stellt fest, dafl die origeni-
stische Spekulation iiber die Seele des Erlosers kein Beiwerk ist, sondern aufs
engste mit dem Kerngedanken des Systems zusammenhingt: der sich selbst
bestimmenden sittlichen Freiheit des Subjekts, welche allein eine Einheit des
Menschlichen und Géttlichen erméglicht, wie sie im Willensentschlufl der
Christusseele hergestellt wird und sich in der Person des Gottmenschen ver-
wirklicht. Der Arianismus habe dann dem Seelenproblem in der Christologie
neues Gewicht verliehen. ,Die Leugnung einer menschlichen Seele des Erlo-
sers ist . . . ein Hauptpunct der arianischen Lehre® (S. 568). Baur gelangt bis
zu der Frage: ,Denn welcher Unterschied ist zwischen einer durch die Ein-
wirkung des Logos hoher gehobenen menschlichen Seele und einem Logos,
der als Geschépf tief genug steht, die Stelle der menschlichen Seele einneh-
men zu konnen? (S. 570). Die zwischen den Zeilen zu lesende Antwort lau-
tet ,keiner — und diese deduktiv abgeleitete Antwort Baurs ist dieselbe,
welche wir induktiv gefunden und in ihren historischen Zusammenhang ge-
stellt haben.

5

294 Grillmeier, Jesus der Christus S.564.
295 F. Chr. Baur, Die christliche Lehre von der Dreieinigkeit und Menschwerdung
Gottes, Tiibingen 1842 §.566—70.
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VI. Schluf}

Die Forschung hat zwischen verschiedenen Ariusbildern zu wihlen. Ge-
wiR ist der Arius, welchen die Polemik Alexanders und des Athanasius zeich-
net, nicht der wahre Arius. Aber auch der zu einem etwas ungebirdigen
Doppelginger Eusebs von Cisarea verblafite Arius, der zum Vorschein
kommt, wenn man das Zeugnis der beiden Bischofe und Zeitgenossen fiir un-
giiltig erklirt, ist nicht der wahre Arius. Er kann nur gefunden werden, und
ein Fortschritt der Ariusforschung ist nur erreichbar, wenn man neben dem
Selbstzeugnis des Arius auch das unter der polemischen Darbietung stecken-
de gute Material in den Berichten von Alexander und Athanasius heranzieht.
Das kann nur auf dem (von Stead und mir beschrittenen) Wege der Textana-
lyse und nicht durch Urteile a priori geschehen. Arius erweist sich in der
Nachfolge Lukians von Antiochien als Origenist und steht in der Tradition
der alexandrinischen (kirchlichen) Gnosis und Weisheitslehre. Indem die ori-
genistische Ansicht von der Christusseele zum Fundament seiner Christolo-
gie und Erlésungslehre wurde, deutet er nicht nur auf den Origenismus des
Euagrius Pontikus hin, sondern verdient einen wichtigen Platz in der Ge-
schichte der Christologie — auch im Hinblick auf die apollinaristische Lehre
vom seelenlosen Leib des Christus.?”® Die origenistische Seelenspekulation
hat offenbar, wie das Beispiel des Eustathius von Antiochien und Didymus
des Blinden dartut, mehr Wirkungen entfaltet, als man bisher annahm. Uber
die von mir offen gelassene Mbglichkeit judenchristlichen oder jidischen
Einflusses auf die Christologie des Arius, war hier nicht zu handeln.

Fin Stein wurde in den Teich der Ariusforschung geworfen und stort das
friedliche Wellengekrausel. —

Nach Abschlufl dieser Studie wurden mir folgende Arbeiten bekannt:
1) M. R. West, The metre of Arius’ Thalia, JThS 33 (1982) 98—106 (ionische
Tetrameter, die dem Sotadeus versus sehr nahe kommen. West bedarf keiner
nennenswerten Textinderung zur Durchfithrung des Schemas). 2) Chr.
Stead, The Scriptures and the Soul of Christ in Athanasius, VigChr 36 (1982)
233—50. Athanasius vertritt eine Logos-Sarx-Christologie, kann aber in sei-
nem (frithen) Psalmenkommentar unter exegetischem Zwang gelegentlich
von der Seele Christi sprechen. Er folgt hier dem Psalmenkommentar Eusebs
von Cisara. Euseb nimmt in seinen Anfingen eine Seele Christi an. Darauf
deutet auch die, von Stead nicht erwihnte, Origenesapologie des Pamphilus,
welche von Euseb herausgegeben wurde und wo dem Christus eine Seele zu-
geschrieben wird (Origenes, Werke ed. Lommatzsch Bd. 24, S. 373 {.). Eu-
seb hat sich dann (wohl im Streit mit Eustathius von Antiochien) der Lehre
vom ,seelenlosen Leib“ des Christus zugewendet, welche von den origenisti-
schen Gegnern des Paulus von Samosata vertreten wurde (s. Lorenz, Arius
judaizans? S. 213 f.). 3) A. Grillmeier, Markos Eremites und der Origenis-
mus. In: Uberlieferungsgeschichtliche Untersuchungen, herausgegeben von

296 g hierzu Lorenz, Arius S.21ff.
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F. Paschke, Texte und Untersuchungen 125, Berlin 1981, S. 253—83. Der
Verfasser untersucht hier, wer die Gegner sind, die in Opus X1 des Markus
(Text bei J. Kunze, Marcus Eremita. Ein neuer Zeuge fir das altkirchliche
Taufbekenntnis, Leipzig 1895, S. 6—30) bekimpft werden. Sie bekennen,
_daft der Gott-Logos mittels der Seele Fleisch und Mensch geworden ist”
(i coorodévia xai tyoydowmioavta Op. XI§9, S. 12, 16 ff. Kunze.
Begriindung der Ubersetzung bei Grillmeier S. 260 f.). Als Subjekt der
Menschwerdung und der Heilsereignisse betrachten die Gegner nicht den
Gott-Logos, sondern die Seele Christi. Sie folgen also der origenistischen
Spekulation tiber die Christusseele (und entwickeln daraus eine »Irennungs-
christologie“). Da sie auch nach ,Gnosis® streben (OP. XI§ 27, S. 26, 29 bis
27,3 Kunze), sieht Grillmeier in ihnen eine Vorstufe des euagrianischen Ori-
genismus (a.2.0., S. 276 ££.). Er belegt mit einem interessanten Fragment aus
Jem Psalmenkommentar des Euagrius (2.2.0., S. 269), dafl dieser die mit
dem Logos geeinte priexistente Christusseele als Subjekt der Menschwer-
dung betrachtet. Die Gegner des Markus bezeugen also das Fortwirken der
origenistischen Spekulation tiber die Christusseele. Das ist eine Stiitze fiir die
von mir vorgeschlagene Ableitung des Arianismus. 4) F. Ricken (Zur Rezep-
tion der platonischen Ontologie bei Eusebios von Kaisareia, Areios und
Athanasios, ThPh 53 [1978] 321—52) hat nochmals auf den kaiserzeitlichen
Platonismus als Quellengrund des arianischen Subordinatianismus hingewie-
sen. Damit ist zweifellos das geistige Klima und die Herkunft der Gottespra-
dikate des Arianismus richtig bezeichnet. Doch sollte man sich mit der Ab-
leitung des Arianismus aus dem Transzendentalismus (und der Theologie via
negationis) der Platoniker (so im Anschluf an Ricken auch A. M. Ritter,
Handbuch der Dogmengeschichte, herausgegeben von C. Andresen u.a,,
Bd. 1 Gottingen 1982, S. 148 f.) nicht zu schnell beruhigen. Sie bleibt zu
sehr im Allgemeinen. Charakteristische Lehren des Arius konnen damit nicht
erklirt werden: die zweite Hypostase als aus dem Nichts geschffenes Person-
wesen, das einen Anfang hat (und nicht eine als Ausstromung abgeschwichte
Substanz); ihre Erwihlung auf Grund sittlicher Bewihrung; ihre Wandelbar-
keit aber tatsichliche Unwandelbarkeit durch Bestindigkeit des Willens; der
Austausch der Namen zwischen ihr und dem innergéttlichen Logos; ihre
vorzeitliche Salbung zum Christus nach Psalm 44,8; der mit dem Logos ge-
salbte, geschaffene Geist als Subjeke der Menschwerdung nach Phil. 2,6 ff.
(vgl. Lorenz, Arius judaizans? S. 217 £. und oben Teil IV, 2). All dies findet
seine Entsprechung nur in der origenistischen Spekulation iiber die Christus-
seele. Zum Problem vgl. auch A. Grillmeier, ThRe 78 (1981) 459—63.



Die Gottesdienstlichen Reformen
Josephs II.
und ithre Auswirkungen
auf die Frommigkeit des Volkes

Von Hans Hollerweger

Genau vor 200 Jahren wurde durch Kaiser Joseph IL. eine einschneidende
Reform des katholischen Gottesdienstes in die Wege geleitet. Neben den an-
deren Mafinahmen wie das Toleranzpatent, die Neuordnung der Didzesan-
und Pfarrgrenzen und die Klosteraufhebung darf die Reform des Gottesdien-
stes nicht iibersehen werden, weil sie jene Neuerung war, die das Volk un-
mittelbar betraf.!

Worin bestanden die gottesdienstlichen Reformen Josephs 11.¢

Es iiberrascht immer wieder, wie diirftig und oberflichlich die Kenntnisse
iiber die gottesdienstlichen Reformen Josephs II. sind. Einer der namhafte-
sten Kenner des Josephinismus sagte mir am Anfang meiner Forschungen:
,Dariiber werden Sie in den Archiven nichts finden. Er war erstaunt, als ich
ihm sagte, was ich bereits gefunden hatte. Im allgemeinen weifl man von der
Verminderung der Zahl der Kerzen, von der Einschrinkung der Prozessio-
nen, vom Verbot der feierlichen Kirchenmusik, von der Anordnung, die To-
ten in Sicken zu begraben u.i. Welchen Umfang die Reformen tatsichlich
hatten, mit welcher Hirte sie durchgefithrt wurden, wie grofd die Widerstin-
de waren, dariiber ist man kaum informiert. Aufgrund dieser Unkenntnis be-
hauptet man hin und wieder, der Gottesdienst sei durch Joseph II. tatsich-
lich reformiert worden oder es habe sich gar um einen ,Reformkatholizis-
mus® gehandelt. Ich muf mich freilich im folgenden auf eine blofle Skizzie-
rung der Eingriffe Josephs IL. in den gottesdienstlichen Bereich der Kirche
beschrinken.

Die gottesdienstlichen Mafinahmen wurden in zwei Etappen durchgefiihrt,
die sich zeitlich iiberschneiden: die zahllosen Einschrinkungen und Verbote
und die eigentliche Gottesdienstordnung fiir Wien und die ibrigen Linder.

1 Vortrag auf dem IV. Europiischen evangelischen Theologenkongreff vom 28. 9. —
2. 10. 1981 in Wien.

2 Im folgenden wird bei vielen Detailfragen auf Anmerkungen verzichtet. Ich ver-
weise auf meine Arbeit: Die Reform des Gottesdienstes zur Zeit des Josephinismus in
Osterreich, Regensburg 1976.



Die Gottesdienstlichen Reformen Josephs I1. 53

In der ersten Phase, vom Regierungsantritt Josephs II. bis etwa 1785, er-
gofl sich eine Flut von Verordnungen, fiir die meistens ein angezeigter Mifi-
stand oder der Vorschlag einer kirchlichen oder staatlichen Stelle der Anlafl
war, Ohne jedes System und aufgrund des Urteils des zustindigen Referen-
ten (in den hier genannten Fillen war es meistens Rautenstrauch) wurden der
iibermiflige Schmuck und Aufwand verboten (die Zahl der Kerzen hat
Joseph IL nie bestimmt!), die Prozessionen und Wallfahrten radikal einge-
schrankt, die volkstiimlichen Riten der Karwoche auf den romischen Ritus
reduziert, das Heilige Grab und die Krippe untersagt, alle Kirchweihfeste auf
cinen bestimmten Tag verlegt, das gemeinschaftliche Rosenkranz- und
Kreuzwegbeten untersagt, die Segnungen auf die wenigen des rémischen Ri-
tuale eingeschrinkt usw. Diese Verbote wurden ohne ein Wort der Vorberei-
tung oder Aufklirung des Volkes als Staatsgesetze erlassen. Offener Wider-
stand und Ubertretungen wurden oft empfindlich bestraft.

Die zweite Phase betraf die Ordnung der Messe und der Andachten, die
fiir Wien 1783 und fiir die iibrigen Linder 1786 und 1787 durchgefihrt wur-
de. Die Zahl der Messen und die Art ihrer Feier wurde je nach der Zahl der
Seelsorger an einem Ort bestimmt. Noch drastischere Beschrinkungen erliefs
man fiir die Klosterkirchen, die einen Teil ihrer Gottesdienste bei verschlos-
senen Tiren halten mufiten. Instrumentalmusik, der Lebensunterhalt fiir ei-
ne ansehnliche Zahl von Musikern, durfte nur mehr in Stadtpfarrkirchen mit
wenigstens drei Seelsorgern verwendet werden.

Die Vielfalt der Andachten, die schon durch die Aufhebung der Bruder-
schaften zum grofiten Teil abgeschafft worden war, wurde mit Ausnahme der
Vesper in den wenigen Kirchen mit Chorgebet auf die Allerheiligenlitanei,
fiinf Vater unser und das Gebet fiir den Landesfiirsten eingeschrinkt. Alle
iibrigen Andachten wurden als _Nebenandachten® abgetan und ausdriicklich
verboten. Wenn man die Vielfalt des Andachtswesens bedenkt, das noch
durch Maria Theresia und von der kirchlichen Obrigkeit empfohlen worden
war, wird der Bruch deutlich, der durch die josephinischen Maflnahmen ent-
stand und das Volk in eine Unsicherheit und Verwirrung stiirzen mufite, aus
der keine guten Friichte erwachsen konnten.

Bei gottesdienstlichen Reformen darf das Reformanliegen nicht von der
Art der Durchfithrung getrennt werden. Wir erleben es auch heute, wie emp-
findlich die Gliubigen durch ein unkluges oder bloff zu rasches Vorgehen
verletzt werden kénnen. Wie einsichtsvoll meinte doch Hofrat Franz Joseph
Heinke am Beginn der Regierung Josephs IL., dafl man den Gottesdienst
_nach und nach® in eine bessere Gestalt bringen sollte. Daher ist fur die ra-
sche und intolerante Durchfithrung der Kaiser selbst verantwortlich. Wie
viele Bischofe haben gegen die Reformmafinahmen und die iiberstiirzte
Durchfithrung vergeblich protestiert und sich dagegen gewehrt, dafl sich die
staatlichen Stellen in ihr ureigenstes Gebiet einmischten! Es lag vor allem
beim Kaiser, daf diese Widerstinde unbeachtet blieben. Die Verordnungen
ergingen iiber die Landesstellen an die Bischofe, aber ebenso an die Kreisam-
ter, die iiber die Herrschaftsbeamten die Einhaltung iberwachen lieflen. Die
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Seelsorger waren der Prellbock, der von der Seite der Obrigkeit und von der
Seite des Volkes den Druck zu spiiren bekam.

Diese schematischen Hinweise sollen als Uberblick iiber die Reformmafi-
nahmen im gottesdienstlichen Bereich geniigen.

Die Auswirkungen dieser Reform méchte ich unter drei Stichworten be-
handeln: Glaubenskrise, Frommigkeitsschwund, Sittenverfall.

Die Glaubenskrise:

Die gottesdienstlichen Reformen unter dem Verdacht der Protestantisierung

Der Kern der Reformen, durch die Joseph II. der Kirche im Geiste seiner
Zeit einen Dienst leisten wollte, lag nach seinen eigenen Aussagen in der Ver-
minderung der Zahl der Klaster, in der Neueinteilung der Pfarren und in der
Ordnung des Gottesdienstes. Dem Gottesdienst kam dabei eine normierende
Funktion zu. Um nimlich den Gottesdienst leichter besuchen zu konnen,
griindete man neue Pfarreien und beschaffte das notwendige Personal und
Geld durch die Aufhebung der Kloster. Der Gottesdienst selbst sollte Gele-
genheit geben, die religidsen Pflichten zu erfiillen, das Volk zu belehren und
zu erziehen. Gerade aus diesen pidagogischen Griinden wurde der Reform
des Gottesdienstes ein gewisser Vorzug eingeraumt.

Man kann nun keineswegs behaupten, Joseph II. hitte in irgendeiner Wei-
se durch die Reform des katholischen Gottesdienstes den Protestantismus be-
giinstigen wollen. Dennoch wurden im katholischen Bereich die gottes-
dienstlichen Reformen auffallend stark als Protestantisierung empfunden.
Die dufere Veranlassung dazu mag das Toleranzpatent gewesen sein, durch
das der Protestantismus offensichtlich gefordert wurde. Ohne auf dieses Er-
eignis oder auf die geistesgeschichtlichen Wurzeln des Josephinismus einge-
hen zu konnen, sollen im folgenden die Griinde genannt werden, die aus der
Gottesdienstreform kommen und zu dieser unter dem Volk verbreiteten
Meinung gefithrt haben.

Bei den Verhandlungen iiber die Einfithrung der Gottesdienstordnung in
Wien zwischen dem Kaiser und Kardinal Migazzi vertrat letzterer die An-
sicht, dafl die zahlreichen Andachten ,die erspriefilichsten Mittel gewesen
sind, um Seiner Mayestit Unterthanen von dem Irrthume, der vor 200 Jahren
eine so grofle Niederlage gemacht, wieder in (den) Schaafstahl (1) Jesu Christi
zuriickzufithren®.?> Damit verwies Migazzi auf eines der Mittel, durch das die
Reformation in Osterreich zuriickgedringt worden war. Das Konzil von
Trient hatte ja das Selbstbewufitsein der katholischen Kirche gestirkt, wo-
durch in der Barockzeit der Gottesdienst durch die herrlichen Riume, die
Kirchenmusik und die rituelle Gestaltung seinen festlichen Glanz erhielt. Die
in den nachtridentinischen liturgischen Biichern verordnete Beharrlichkeit in

3 Protokoll iiber die Sitzung der NO. Regierung und Kardinal Migazzi am 8. 1.
1783. Allgemeines Verwaltungsarchiv Wien, Altes Kultusarchiv (= AVA) 37 Gen. A.
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Ritus und Sprache hinderte aber auferhalb der zentralen liturgischen Hand-
lungen (Messe, Brevier, Sakramentenspendung) keineswegs eine Vielfalt von
Andachtsformen in der Muttersprache. Es entwickelten sich die Volksan-
dachten: die verschiedensten Formen der Verehrung der Eucharistie festigten
den Glauben an die Realprisenz Christi; der Kreuzweg fand seine endgultige
Form; der Rosenkranz wurde zum Kennzeichen der Katholiken; man zog in
Prozessionen zu den Kirchen und wallfahrtete zu den in barockem Glanz er-
richteten Heiligtiimern; der priesterliche Segen wurde in den entscheidenden
Lebenssituationen erbeten fiir den Menschen und fiir alles, was ihm von Be-
deutung war oder ihn gefihrdete. So kam es in der Barockzeit zu einer ,, Wie-
derbegegnung von Kirche und Volk in der Liturgie,* sowohl in der allge-
mein kirchlichen Liturgie als auch in der lokalbedingten. Dieses Eingehen auf
das Empfinden des Volkes trug zur Festigung des Glaubens bei und fihrte zu
einer neuen Freude am Glauben. Die Uberwindung der dufleren Bedringnis-
se des Gsterreichischen Staates durch die Abwehr der Tiirken konnte dieses
Gefiihl nur verstirken.

Mit dieser Entwicklung hatte sich erstmals die Frommigkeit des deutschen
Volkes gespalten. Auf protestantischer Seite bevorzugte man den niichternen
Raum, im katholischen Bereich wurde er zum Festsaal; hier eine Abneigung
gegeniiber dem Bild, dort Freude am Bildhaften; hier eine gewisse Niichtern-
heit und Worthaftigkeit des Gottesdienstes, dort Freude am Zeichenhaften
und am leibhaftigen Ausdruck in Gebirden und Zeichen; hier der Vorrang
des Horens, dort der Vorrang des Schauens. Diese einseitigen Tendenzen ka-
men auf beiden Seiten in eine Krise. Auf protestantischer Seite fithrten die
Bestrebungen des Pietismus zu einer vertieften Erlebnisdimension, im katho-
lischen Bereich bekimpfte die Aufklirung den Uberschwang an sinnlichen
Ausdrucksformen, in denen sie allzu gern Aberglauben und finsteres Mittel-
alter vermutete.

Auf diesem Hintergrund einer gespalteten Frommigkeit im deutschen Be-
reich darf es nicht verwundern, da man die liturgischen Bestrebungen des
Josephinismus als protestantische Tendenzen hinstellte und befurchtete, man
fsrdere dadurch den Protestantismus. Weil diese Stimmen im katholischen
Bereich keineswegs vereinzelt waren, sondern die allgemeine Meinung derer
wiedergeben, die sich gegen die josephinischen Reformen zur Wehr setzten,
méchte ich niher darauf eingehen.

Zunichst aber sollen positive Mafnahmen im gottesdienstlichen Bereich
erwihnt werden, die ergriffen wurden, um den Protestantismus zuriickzu-
dringen. Obwohl im allgemeinen 700 Katholiken fir die Griindung einer
neuen Pfarre verlangt wurden, geniigten in konfessionell gemischten Gebie-
ten schon 500 Personen.’ Damit sollte gefordert werden, was schon Maria
Theresia anordnete, nimlich in den von Andersglaubigen durchsetzten Ge-

4 1. A. Veit — L. Lenhart, Kirche und Volksfrommigkeit im Zeitalter des Barock,
Freiburg 1956, S. 13.
5 Directiv-Regeln® vom 2. 9. 1782, in: Hollerweger, Reform, 545 f.
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bieten ,den Gottesdienst auf das eyfrigste und erbaulichste fortzusetzen®
und durch ,sanftmiithigen Unterricht“ nach und nach die Irrenden zu beleh-
ren und zuriickzufithren. Ebenso sollte der Kirchengesang in den gemischten
Gebieten den katholischen Gottesdienst anziehender machen.

Andere Mafinahmen zur Abwehr des Protestantismus wurden von
Joseph II. zuriickgenommen: das Verbot, die Bibel zu lesen, wurde aufgeho-
ben; die Volksmissionen, die vor allem in konfessionell gemischten Gebieten
durchgefithrt wurden, durften nicht mehr gehalten werden. In manchen Ge-
bieten war es iiblich geworden, Nichtkatholiken als Taufpaten fungieren zu
lassen. Das Verbot dieser Praxis sollte eine Beeinflussung der Kinder durch
die Paten verhindern.

In manchem Bereich wurden die Protestanten ausdricklich als Vorbild
hingestellt, selbst von Bischéfen. So verwies Bischof Joseph Auersperg von
Gurk auf das hiusliche Bibellesen der protestantischen Familien und auf ihr
Vorbild fir die Einfihrung des Gesanges. Auch die Einschrinkung von
Schmuck und sonstigem Aufwand wurde mit der Riicksicht auf die Prote-
stanten begriindet. Ofters wurde auch auf die Kommunion unter beiden Ge-
stalten hingewiesen, doch hielt man eine Anderung der Praxis nicht fiir not-
wendig.

Das Vorbild und die Vorwiirfe der Protestanten galten auch in der Hof-
kanzlei als Motiv fiir die beabsichtigten Reformen. In einem Vortrag vor dem
Kaiser aus dem Jahre 1781 wird folgendermaflen argumentiert: ,Die katho-
lische Religion gewinnt ungemein vieles, wenn sie nach und nach in ihre
ernsthafte, einfache und mit dem vorhabenden Endzwecke eines offentlichen
Gebethes zu Gott iibereinstimmende Verfaffung bey dem culto externo wie-
derum zuriickgefithret wird; denn eben derley tibertriebene Anwendung des
unschicksamen Gepringes ist der Vorwurf in allen protestantischen Biichern,
woraus sie den Schluf} zichen, dafl unsere Frommigkeit vielmehr auf dufier-
liche Zeichen als auf die innerliche Andacht gegriindet seye*.®

Die Befiirchtung, dafl die Protestanten einen zu groffen Einfluf} gewinnen
und durch die Reformen die Anliegen der Reformation aufgegriffen wiirden,
war beim einfachen Volk sehr groff. So berichtet der fiir Neuerungen an und
fiir sich aufgeschlossene Bischof Engel von Leoben, dafl durch die Abschaf-
fung der Marienandachten am Samstagabend die Protestanten einen Anlafd
hitten, iiber die katholische Religion zu spotten und zu héhnen. Das kurz-
sichtige Volk fiirchte den traurigen Ausgang der Neuerungen und schopfe
Verdacht, man wolle nach und nach das Luthertum einfithren. Es miisse mit
dem bisherigen Glauben schlecht bestellt sein, wenn soviele Neuerungen
notwendig seien.” Noch deutlicher zeigt die Identifizierung der josephini-
schen Reformen mit einer vermeintlichen Protestantisierung die Beschwerde
eines Kreisamtes der Steiermark, dafy die kirntnerischen Pfarreien als die ka-

6 Vortrag vom 16. 5. 1781. AVA 11 Gen.
7 Schreiben an den Kaiser vom 20. 1. 1788. AVA 11 IO.
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tholischen gelten, die steirischen hingegen, in denen keine Miflbriuche ge-
duldet wiirden, als lutherisch verschrien seien.

Ebenso schildern die Seelsorger Vorarlbergs in einer Beschwerde an den
Kaiser die Meinung des Volkes, das sich benachteiligt fithle gegeniiber den
Protestanten und Juden, deren Irrtiimer und Gottesdienste man toleriere,
wihrend die eigenen Kirchengebriuche nicht toleriert wiirden. Ferner stellen
sie fest, dafl das Volk ,durch das Hohngelichter der benachbarten Protestan-
ten, die aus den gegenwirtigen Vorgingen bey uns in den Sticken, in denen
vorziiglich ihre Reformation einst ausgleitete, diese gerechtfertigt und unsre
Kirche des dieshalbigen Irrthums iiberfithret zu seyn vorspiegeln, noch mehr
sich erbittern lit“. Das Volk ziehe aus allen diesen Vorgingen den Schlufi,
es mochte bey so vielen, gewifl ohne Wissen des allergnidigsten Monarchen
im kirchlichen Fache getroffenen Verordnungen etwa gar die Absicht seyn,
es zu Protestanten umzuschaffen®.® Die Einfithrung protestantischer Lehr-
biicher in den Schulen war einer der Griinde fiir die Unruhen, die in Vorarl-
berg im Jahre 1789 ausbrachen.

In Oberdsterreich war die Stimmung unter dem Volk dieselbe. Veranlafit
durch eine Befragung fiir eine geplante Di6zesansynode, kamen aus einigen
Dekanaten Beschwerden iiber den groflen Einflufl der Protestanten, die sich
tiber alles Katholische erhaben fithlen und ,bei allen Gelegenheiten mit Froh-
locken zurufen: Sehet, wie ihr uns immer niher kommt, sehet, dafl ihr uns
nachgeben miisset, sehet, wie man uns und euch vorhin mit eitlen und aber-
gliubischen Dingen bethoret hat“. Deshalb wird von den Seelsorgern der
Wunsch ausgesprochen, dafl ,einmahl ein Ende sogenannter Reformation
wiirde, indeme das noch gut katholische Baurn-Volk ganz niedergeschlagen
klage, ob man selbes will lutherisch machen, da selbes von diesen 6fters an-
héren miisse, es seye von ihren Seelsorgern bishero falsch angefihret wor-
den; ja einige sich ausdriicken, dafl sie nun seheten, daff ihre Seelsorger, wel-
che nach deren Verordnungen handeln, selbst anfiengen lutherisch zu wer-
den*.’?

Auch die Einfithrung der Muttersprache, die sowohl fiir die Messe als auch
fiir die Sakramentenspendung beantragt, aber von Joseph II. vehement abge-
lehnt wurde, wurde als ,lutherische Einrichtung®, als Werbung fiir den Pro-
testantismus und als Gefahr fiir die Einheit im Glauben gesehen.

Die einschneidenden kirchlichen Reformen Josephs II. beriihrten das Volk
recht verschieden: Es war ihm mehr oder weniger gleichgiiltig, ob es nun ei-
nem anderen bischéflichen Oberhirten unterstand; es nahm kaum einen An-
teil an der Aufhebung der Klster; es war dankbar fiir den kiirzeren Weg zur
Kirche, den es durch die Pfarregulierung erhielt. Ebensowenig kam es zu du-
feren Unruhen wegen des Toleranzpatentes. Durch die Anderungen im got-
tesdienstlichen Bereich aber wurde das Volk in seinem Denken, Fithlen und
Beten empfindlich getroffen. Als Folge der véllig unvorbereitet und iiber-

8 Beschwerdeschrift der Vorarlberger Geistlichkeit vom Jahre 1789. AVA 11 T.
9 Bericht aus dem Dekanat Schonau i.M. in: Hollerweger, Reform, 180 f.
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stiirzt eingefiihrten Reformen fiihlte es sich in seinem herkémmlichen Glau-
ben verunsichert. Weil man ihm gerade jene Andachten nahm, die es von den
Protestanten unterschied, lag fiir das einfache Volk der Schluff nahe, man
wolle es zu Protestanten machen.

Nicht in erster Linie das Toleranzpatent, sondern durch die grofien Ein-
griffe in den Gottesdienst sah sich das katholische Volk benachteiligt gegen-
{iber den Protestanten, deren Gottesdienst unangetastet blieb. Da es fiir die
Katholiken bei der Durchfithrung der gottesdienstlichen Reformen wahrhaf-
tig keine kaiserliche Toleranz gab, machten die Neuerungen die Kluft noch
mehr bewuflt, wurden Aversionen geweckt, die nicht beabsichtigt waren,
Absichten herausgefunden, die man jedenfalls nicht dem Kaiser anlasten
konnte.

Der Schwund der Frommigkeit:

Fragwiirdige Ansitze — fragwiirdige Evgebnisse

Nach dem Ende des festlichen Barocks und durch den Einfluff des neuen
Denkens der Aufklirung waren kirchliche Reformen notwendig. Sie wurden
von einsichtigen Minnern wie dem Historiker Muratori oder dem Wiener
Erzbischof Trautson mit allem Nachdruck gefordert. Vor allem war es Mu-
ratori, der den Boden bereitet hat und dessen Einfluff man in den josephini-
schen Reformen weitgehend feststellen kann. Man kann sich fragen, ob die
katholische Kirche unter dem Einflufl einer katholischen Aufklirung die
Kraft fiir die notwendigen Reformen gehabt hitte. Eine urspriinglich von Jo-
seph II. geplante bischéfliche Kommission, die ihm aber Hofrat Heinke aus-
zureden verstand, hitte durch eine subsidiire Mithilfe und den notwendigen
Nachdruck des Staates vielleicht zu einer erfolgreichen kirchlichen Reform
fithren kénnen. Die josephinischen Mafinahmen waren jedoch staatliche Re-
formen, ohne nennenswerte Mithilfe der Bischéfe, und dies gilt auch fiir den
innersten Bereich des kirchlichen Lebens, den Gottesdienst.

Die entscheidende Frage einer gottesdienstlichen Reform ist, ob durch die
Mafinahmen die Frommigkeit des Volkes gefestigt wird, ob die dufieren Be-
dingungen so verbessert werden, dafl das Volk in Glaube, Hoffnung und Lie-
be wichst. Man wollte dies durch die Hinwendung zum Wesentlichen unter
Abstrich aller verauflerlichten Andachtsformen erreichen. Durch den Got-
tesdienst sollte das ,praktische Christentum® geférdert werden. Der Mensch
wurde daher in den Mittelpunkt gestellt, fiir das Kontemplative und Kulti-
sche brachte man jedoch wenig Verstindnis auf. Von der Belehrung als dem
(nach der Meinung der Aufklirung) entscheidenden Teil des Gottesdienstes
erwartete man sich den ,reinen Gottesdienst” und die Besserung der Men-
schen aufgrund der Einsicht. Die titige Nichstenliebe galt vor allem als Maft
und Priifstein fiir die Echtheit eines Gottesdienstes.

Der erste fragwiirdige Ansatz bei den josephinischen Reformen war das
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fehlende theologische Konzept. Es fehlte begreiflicherweise auf der staatli-
chen Seite, es fehlte aber weithin ebenso im kirchlichen Bereich. Damit
konnten die Reformen nicht vom inneren Kern wachsen, vielmehr war es ein
jufleres Beschneiden der wirklichen oder vermeintlichen Fehlentwicklungen.
Bedeutende Liturgie-Historiker hatten zwar den Gottesdienst des christli-
chen Altertums erforscht, so dafl man ihn als erstrebenswertes Ideal hinstel-
len konnte, vom Geist der ersten Jahrhunderte mit ihrem Kirchenbewufitsein
als der Grundlage jeder liturgischen Erneuerung war nichts zu spiiren. Die
beabsichtigte Hinfithrung des Volkes zum Wesentlichen blieb daher eigenar-
tig kraftlos und brachte im Gottesdienst und im religiosen Leben ganz und
gar keine neuen Ansitze.

Der zweite fragwiirdige Ansatz war die Prioritit der staatlichen Interessen
vor den pastoralen Erfordernissen. Die Zahl der Fille ist zu grofl, um sie auf-
zihlen zu kénnen, bei denen selbst der Aufklirung nahestehende und refor-
meifrige Bischofe vergeblich den Kaiser und die staatlichen Stellen umzu-
stimmen versuchten, um die Gottesdienstordnung mehr den pastoralen Er-
fordernissen anzupassen. Vergeblich waren die Beschwerden der Bischéfe im
Jahre 1791. Nur mit Mithe konnte bis zur Aufhebung der Gottesdienstord-
nung im Jahre 1850 erreicht werden, dafl die eine oder andere Andacht wie-
der gehalten werden durfte. Pastorale Notwendigkeiten wie z.B. die Einfiih-
rung der Volkssprache bei der Sakramentenspendung, fiir die Erzbischof
Colloredo von Salzburg die Initiative ergriff, wurden von Joseph II. radikal
unterdriickt, und der Geistlichen Kommission der Hofkanzlei wurde dabei
bedeutet, sie solle sich nicht mit solchen ,, Witzlereyen und Neuerungen® be-
schiftigen, die nichts als Verwirrung veranlassen.'® Wie sehr eine Reform in
dieser Richtung in der Luft gelegen hitte, bezeugen die Wiinsche des Klerus
und die Ritualien in der Volkssprache, die weithin beniitzt und deren offi-
zielle Einfithrung vereinzelt erwogen wurde.

Der hirteste gegen die Seelsorger gerichtete Eingriff war die Uniformitit
der gottesdienstlichen Mafinahmen, die als Staatsgesetze keine Ausnahme
von der Regel duldeten. Die Meinung der staatlichen Stellen war, wenn man
Ausnahmen duldete, brauchte man gar keine Gesetze zu geben. Daher waren
nicht die Voraussetzungen einer Pfarrgemeinde, sondern die Gesetze die
Richtschnur, welche Gottesdienste man halten durfte. Die vom Gesetz ge-
forderte Gleichférmigkeit des Gottesdienstes wurde durch das Verbot aller
besonderen pastoralen Aktivititen, die vielfach von den Kléstern und Bru-
derschaften getragen worden waren, erreicht, hingegen bedeutete die Bin-
dung des Gottesdienstes an die Pfarrkirchen in positiver Hinsicht zunichst
tiberschaubare Gemeinden, im iibrigen aber die Voraussetzung fiir die not-
wendige Kontrolle.

Wie mithsam suchte doch Bischof Joseph Anton Gall von Linz, einer der
bedeutendsten Vertreter des Josephinismus im bischoflichen Amt, nach der
Erledigung der bischoflichen Beschwerden durch Kaiser Leopold II. einen

10 Uber diese interessante Initiative vgl. Hollerweger, Reform, 512—518.
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Ausweg aus dem engen staatlichen Korsett der Verordnungen! Anstelle von
entscheidenden Impulsen mufite es auch bei ihm bei Mahnungen und unbe-
deutenden Hinweisen auf die gegebenen Moglichkeiten bleiben."! Wie sta-
gnierend auf das religiése Leben die josephinische Vorgangsweise war, zeigt
ein Vergleich mit der pastoralen Art, in der Heinrich von Wessenberg im Bis-
tum Konstanz die Reform des Gottesdienstes versucht hat. Beeinflufit von
der Entwicklung in Osterreich, hat er ungefihr dieselben Anliegen aufgegrif-
fen und in enger Zusammenarbeit mit dem Klerus zu losen angestrebt. Wie
fruchtbringend hitte ein dhnliches pastorales Konzept fiir die &sterreichi-
schen Linder werden konnen!

Der dritte fragwiirdige Ansatz war die Tendenz, das Wesentliche zu for-
dern und alles, was nicht rational begriindbar und durchschaubar war, als ne-
bensichlich hinzustellen und zu verbieten. Der Rationalismus hat immer eine
spiritualistische Einseitigkeit zur Folge. Der sinnenhafte, verleiblichte Aus-
druck, der vor allem das Gefiihl anspricht, wird vernachlassigt. Der feiernde,
spielende, zweckfrei handelnde Mensch wird verdichtigt, nicht die volle H6-
he seines Menschseins erreicht zu haben. Solche verponte Formen leiblichen
Ausdrucks des Religiésen waren die Wallfahrten, die Prozessionen, die geist-
lichen Spiele, der Kreuzweg, das Heilige Grab, die Krippe. Andere, eher me-
ditative Formen sprachen vornehmlich das Gefiihl an, etwa der Rosenkranz
oder die Andachten. Ebenso wurde jeder Aufwand fiir den Gottesdienst und
jede feierliche Gestaltung verdichtigt, vom Wesentlichen abzulenken. Die
stindige Forderung der Aufklirungszeit lautete: Man mufl Gott ,,im Geist
und in der Wahrheit® anbeten. Das Gebot, ihn ,,mit allen Kriften“ zu lieben,
war dieser Zeit fremd.

Diese anthropologische Verkiirzung der liturgischen Ausdrucksformen
wurde bald als falsch erkannt. So nennt Bischof Gall (1789—1807) in seiner
Beschwerdeschrift an Kaiser Leopold die Eintdnigkeit des Gottesdienstes als
Ursache fiir die Unzufriedenheit des Volkes, das gewohnt war, die Festtage
durch dufleres Gepringe zu begehen.'

Ein anderer unverdichtiger Zeuge ist der langjihrige Geistliche Referent
der Hofkanzlei und spitere Erzbischof von Salzburg Augustin Gruber
(1823—1835). Er machte in einem Visitationsbericht an Kaiser Franz I. vom
Jahre 1826 die durch die Aufklirung und den josephinischen Reformgeist
hervorgerufene ,uniforme Niichternheit des kirchlichen Lebens® fiir den
,Hang zu mystischer Frommigkeit®, der vor allem bei den weniger gebilde-
ten Bevolkerungsschichten festzustellen sei, verantwortlich. Er sah darin die
Ursache fiir das Aufkommen der verschiedenen Sekten: der Poschlianer und
Boosianer in Oberosterreich, der Manharter in Salzburg und der Maureri-
schen Sekte in der Steiermark. ,Die kalte Vereinfachung des offentlichen
Gottesdienstes, das angebliche Festhalten an dem Wesentlichen mit Hinweg-
raumung des Zufilligen, das leere philosophische Geschwitz auf der Kanzel®

11 Fbd., 307—310 und 318—320.
12 Ebd. 2507:F
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waren fiir Gruber der Nihrboden, auf dem die Sekten entstehen konnten und
in deren Schwirmerei sich das Volk einen Ersatz fiir eine berechtigte Befrie-
digung des Gemiites im Gottesdienst verschaffte."

Ein dritter namhafter Zeuge fiir die anthropologische Verkirzung, der
freilich schon durch und durch vom Geist der kirchlichen Restauration ge-
prigt war, soll noch zu Wort kommen: Bischof Roman Zangerle von Seckau
(1824—1848). Er bezeichnet als Ursache fiir die religiose Lauheit ,die seit
50 Jahren vorherrschende Krankheit der Zeit“, durch die man ,mit hochst
schadlicher Einseitigkeit die Verstandes- oder Erkenntniskrifte auf Kosten
der Anspriiche des Herzens zu kultivieren suchte®. ,Reine Gottesverehrung
sei bei den breitesten Schichten des Volkes nicht zu erreichen. Wenn man
ihm die Hiilse nicht liflt, werfe es leicht auch den Kern weg. Die Kirche habe
daher immer auch ,Nebenandachten® geduldet.'

Jede Reform mufl bestrebt sein, das Wesentliche hervorzuheben. Es ist
aber ebenso wichtig, die unumginglich notwendigen Zuginge zum Wesent-
lichen zu schaffen. Die theologische Diirftigkeit der josephinischen Refor-
men, die staatskirchliche Durchfithrung und die anthropologischen Verkiir-
zungen aus dem Geist der Aufklirung hatten eine Verarmung des religiésen
Ausdrucks zur Folge, der eine tiefe Unzufriedenheit des Volkes ausloste.
Wenn man auflerdem die iiberfallsartige und vielfach kompromifllose Durch-
filhrung bedenkt, darf es nicht iiberraschen, dafl sich der Unmut des Volkes
bis zu Unruhen steigerte und wenigstens in Tirol und Vorarlberg die Gottes-
dienstordnung von Joseph IL. kurz vor seinem Tod aufier Kraft gesetzt wer-
den mufite. Durch die radikale Unterdriickung des Andachtswesens in den
verschiedensten Ausprigungen erweist sich die josephinische Gottesdienstre-
form als eine Reform gegen das Empfinden des Volkes. Von einer Reform
des Gottesdienstes kann in dieser Hinsicht jedenfalls nicht gesprochen wer-
den, sondern nur von einer Einschrinkung. Wire nicht durch die dufleren
Bedringnisse des Staates wihrend der Franzosenkriege die Uberwachung der
Ordnung faktisch gelockert worden, so wire der religiése Schaden noch er-
heblich grofier gewesen.

Der Verfall der Sitten:

Die liberalen* Schichten — eine Folge des Josephinismus

In Mauerkirchen, einem Markt des Innviertels, wurde im Jahre 1885 ge-
genitber der Kirche auf dem Grundbesitz des Schlosses eine Statue
Josephs I1. aufgestellt. Man ist erstaunt, daf} dies erst beinahe 100 Jahre nach
seinem Tod geschah. Eine eigene Festschrift wiirdigte das Ereignis. In einem
Gedicht wird der Kaiser geriihmt: ,Ja, sein Name wird nie sterben in der

13 Ebd., 376.
14 Ebd., 377-379.
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treuen Volker Rath und die Nachwelt wird noch erben Kaiser Josef’s heil’ge
Saat“.'> Nun kann man diese Saat gerade in diesem Ort feststellen: Es ist ei-
ner der ,liberalsten® Mirkte Oberésterreichs. Dieses Ergebnis der Reform
war von Joseph II. niemals beabsichtigt. Der Same fir die Aussaat kam aus
verschiedenen Wurzeln, aber der Kaiser hat doch die Saat gesat, ohne zu ah-
nen, welche Friichte sie bringen wird. An den Friichten, die er nicht wollte,
erkennt man, dafl es sicher keine ,heil’ge Saat“ gewesen ist. )

Einer der fithrenden Manner der kirchlichen Aufklarung war der Salzbur-
ger Ordinariatskanzler Johann Michael Bénike. Firr ihn lag der Sinn des Got-
tesdienstes fiir die Gemeinde darin, ,aufgeklirter und gebesserter auseinan-
der zu gehen als sie zusammengekommen ist“. In dieselbe Richtung tendiert
eine Aussage des Prises der Geistlichen Hofkommission, Baron Kressel:
,Der Gottesdienst soll seiner Bestimmung nach den Religionsunterricht un-
terstiitzen, die Begriffe von den Religionswahrheiten und die darauf gegriin-
deten Gesinnungen nihren und lebendig erhalten“.’® Die Belehrung der
Menschen und ihre Besserung galten also als die Leitlinien und das Ziel der
gottesdienstlichen Reformen. Nun lafit sich aber mit aller Deutlichkeit eine
zweifache Beobachtung machen: der Verfall der Sitten und die Absenz be-
stimmter Kreise beim Gottesdienst.

Lassen wir vor allem die Befiirworter der Reform zu Worte kommen. In
einer Analyse der Ursachen fiir die Ablehnung der Gottesdienstordnung er-
wihnt Bischof Gall von Linz, daf mit dem Verbot der Andachten ein ziigel-
loseres Leben begonnen hitte und geduldet worden wire. Der Furstbischof
von Brixen Joseph Spaur (1779—1791) rechtfertigt einige Abweichungen in
der Gottesdienstordnung gegeniiber dem Gubernium und bringt ebenfalls
die Reformen in direktem Zusammenhang mit den sittlichen Zustinden: ,In
den Stitten (!) und groferen Orten aber, wo Aufklarung Platz findet, schei-
net Lauigkeit, Geringschitzung und Vernachliigung der Religionspflichten
und Sittenlosigkeit iiberhand zu nehmen®."” Aus den zahlreichen weiteren
Zeugnissen soll noch eine Weisung des Salzburger Konsistoriums aus dem
Jahre 1796 angefithrt werden. Darin wird beklagt, dafl mit zunehmender
Aufklirung der Prediger, vor allem der jiingeren, ihre Worte ,zum Eckel der
Zuhorer® geworden seien. Deshalb ermahnt das Konsistorium wegen der um
sich greifenden Lauheit in der Gottesverehrung und wegen der grofien Sitten-
verderbnis die Prediger, den Stoff ihrer Ansprachen nicht nur aus der Ver-
nunft und der Philosophie zu nehmen, sondern aus der Bibel und der Theo-
logie; denn die Vernunft und die Philosophie hitten, wenn sie sich selbst

15 Fest-Schrift zur Enthullungsfeierlichkeit des in Mauerkirchen errichteten Denk-
mals Kaiser Josef II., Mauerkirchen 19. August 1885,

16 Schreiben an Leopold II. v. 29. 12. 1790, in: F. Maaf, Der Josephinismus. Quel-
len zu seiner Geschichte in Osterreich 1760—1850, IV (Wien 1957), 214—219.

17 Schreiben an den Gouverneur von Innsbruck v. 16. 12. 1788. Ditzesanarchiv Bri-
xen, Konzeptbuch, 1788.
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iiberlassen blieben, im religidsen und moralischen Bereich immer nur Irrwe-
ge eingeschlagen.’®

Diese Klagen iiber den Verfall der Sitten als Folge der gottesdienstlichen
Reformen verstirken sich in zunehmendem Maf}, und zwar bei den Bisché-
fen und beim Volk. ,Mancher Freund des Lichtes, der sich als einen hellen
Kopf bewies®, so heifit es in einer anonymen Schrift aus Salzburg, habe sich
nachher ,wenig durch sein Herz und seine Sitten empfohlen®, weshalb das
Volk bestirkt wurde, alles Bose den Neuerungen zuzuschreiben.

Der zweite Vorgang ging damit Hand in Hand: die Losldsung bestimmter
Schichten vom kirchlichen Leben. Bereits im Jahre 1790 machte Bischof Gall
in seiner Beschwerdeschrift auf den ,,Leichtsinn® derjenigen aufmerksam, die
aufgeklarter sein wollen als die anderen und die daher alles, was sie fur Re-
ligion halten, verachten, dariiber Witze machen, andere beunruhigen, ohne
sie eines Besseren belehren zu kénnen, und Lauheit in den Sitten verbreiten.
Von daher komme es, ,daf Leute, die angesehener und verstindiger als an-
dere seyn wollen . . ., sich dem allgemeinen Gottesdienste . . . gerne entzie-
hen, und wenn sie erscheinen zum Argernis der gemeinen Leute nicht den ge-
ringsten duferen Anstand von Andacht dabei zeigen®. Dieses Ubel habe sich
im Lauf der Zeit in dem Mafe vermehrt, als die ,falsche“ Aufklirung zu-
nahm und die ,Dunkelheit* bei den anderen geblieben sei. ,Der Kampf zwi-
schen beiden wird so lange fortwihren, als sich das Verhltnis auf der einen
oder andern Seite nicht dndert.*

Am Beginn des 19. Jahrhunderts tauchen fters Beschwerden iiber die Ab-
wesenheit der Beamten beim Gottesdienst oder iiber ihr schlechtes Beneh-
men auf. Kaiser Franz 1. war aber davon iiberzeugt, dafl das Beispiel der Be-
amten wirksamer sei als die strenge Handhabung der Gesetze. Dieses Beispiel
aber fehle hiufig, und das Benehmen der Beamten im Gottesdienst und ihr
sittlicher Wandel sei hochst anstofiig, weshalb solche Beamte aus den offent-
lichen Amtern entfernt werden miifiten. Er ordnete daher eine Uberwachung
der Beamten an. Ferner wurden die Beamten angewiesen, in Hinkunft an
Sonn- und Feiertagen dem Gottesdienst in der Pfarrkirche an einem fiir sie
bestimmten Platz ,mit Andacht und Erbauung® beizuwohnen. Offensicht-
lich hat diese Verordnung wenig gefruchtet, sonst hitte sie nicht wiederholt
eingeschirft werden miissen. Der Dechant zu Neukirchen bei Cilli, Joseph
Edler von Jakomini, stellte daher fest, daf viele Honoratioren die Mitfeier
der Messe zum grofen Argernis des Volkes véllig aufler acht lieflen oder,
wenn sie erscheinen, das Volk durch ihr Schwitzen und Lachen keineswegs
erbauen, und so wire es besser, sie wirden wegbleiben.

18 | Schattl, Kirchliche Reformen des Salzburger Erzbischofs Hieronymus von Col-
loredo im Zeitalter der Aufklirung, Hirschenhausen 1939, 58—63.

19 Bemerkungen tiber den Geist der Salzburgischen Hierarchie. Landesarchiv Salz-
bu;g Handschrift 172.

Denkschrift vom 2. 6. 1790, in: Erganzungen zum Linzer Diézesanblatt III, Linz
1877, 128—151; ebd., 129 f.
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Der Geist der Aufklirung, der durch die josephinischen Reformen — und
vor allem durch die gottesdienstlichen — in das Volk getragen wurde, fithrte
also zur Loslésung einer bestimmten Schicht des Volkes: der Beamten, der
Richter und eines Teiles der biirgerlichen Kreise. Als die , Aufgeklirten®
fithlten sie sich iiber die Kirche erhaben. Diese war ja dem Staate untergeord-
net worden, und somit hatten die Beamten vielfach die Aufgabe, iiber diese
Unterordnung zu wachen. Die , liberale” Gesinnung gewisser Gegenden, die
sliberalen Mirkte und Kreise haben ihre Wurzeln im Josephinismus. Mag
auch vorher schon vieles leere Hiilse gewesen sein, so wurde die Tendenz
jetzt gefordert und die Loslésung offenkundig. Durch die kaiserlichen Vor-
schriften aber kam es zur verhingnisvollen dufleren Teilnahme der Beamten-
schaft am Gottesdienst als Pflichterfilllung ohne die notwendige innere Ge-
sinnung.

Wie konnte es aber geschehen, dafl man einerseits durch einen verbesserten
Gottesdienst die Menschen bessern wollte, die Reformen aber andere Friich-
te zeitigten? Aufler den schon genannten anthropologischen Verkiirzungen
ist der tiefste Grund das Unverstindnis fiir die theologische Dimension des
Gottesdienstes als Ort der Heilsmitteilung und des Gebetes. Wenn auch der
Gottesdienst zunichst ,propter nos homines“ gefeiert wird, so kann er doch
nur seine Wirkung entfalten durch die Gegenwart des Mysteriums in der
Versammlung, im Wort und im Sakrament. Diesen Wesenskern der Liturgie
verkannt und sie anderen Zwecken untergeordnet zu haben, mufite zu ihrer
Miflachtung beitragen und fir viele zu einer Krise ihrer Teilnahme fihren.
Der Gottesdienst ist freilich nur ez Bereich des kirchlichen Lebens, den man
(damals wie heute) firr Entwicklungen nicht allein verantwortlich machen
darf. Dafl sich aber die josephinischen Reformen im gottesdienstlichen Be-
reich fiir den Glauben, fiir die Frommigkeit und Sittlichkeit negativ ausge-
wirkt haben, ist eine Erkenntnis, die man leicht aus den zeitgendssischen Do-
kumenten gewinnen kann.

Ist dieses Bild doch nicht zu einseitig negativ? Kann man die Glaubens-
krise, die Einschrinkung der emotionalen Werte und den Verfall von From-
migkeit und Sitte so pauschal dem Josephinismus in die Schuhe schieben? Ist
es richtig, die liturgischen Reformen bei der Beschaftigung mit dem viel-
schichtigen und so schwer durchschaubaren Phinomen ,Josephinismus® so
sehr in den Mittelpunkt zu stellen?

Zunichst mufl man festhalten, dafl es viele kirchliche Reformen Josephs II.
gibt, die sich durchaus positiv ausgewirkt haben und die bis heute bestehen
blieben z.B. die Diézesan- und Pfarregulierung. Wenn dabei der Kaiser seine
Kompetenzen iiberschritt, so handelte es sich dabei doch nur um die Festle-
gung einer Auferlichkeit, fiir die es letztlich belanglos ist, ob sie der Papst
oder der Kaiser durchfuhrt. Aber schon beim Eingriff in den Bereich der
Kloster stellt sich die Frage, ob dabei nicht eine wesentliche Aufgabe der Kir-
che, nimlich die Kontemplation, véllig verkannt worden ist. Ohne Zweifel
aber brachte der Griff einer fremden Hand in den innersten Bereich der ka-
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tholischen Kirche, die theologisch so wenig fundierte, ohne jede Vorberei-
tung uberstiirzt durchgefithrte Reform des Gottesdienstes, fur das religiose
Leben unermeflichen Schaden. Bei aller positiven Bewertung anderer Re-
formmafinahmen darf zugunsten einer objektiven Beurteilung dieser Aspekt
nicht iibersehen werden.

Der Josephinismus ist die osterreichische Form der Aufklirung, die aus
verschiedenen Quellen gendhrt wird: aus der Verpflichtung dem Religiésen
gegeniiber, aus dem Verhaltnis zur Kirche mit den staatskirchlichen und fe-
bronianistischen Tendenzen, aus den eigentlichen Ideen der kirchlichen und
antikirchlichen Aufkldrung, aus den starken jansenistischen Stromungen und
nicht zuletzt aus dem Charakter Josephs II. selbst. Diese Quellen vereinten
sich zu einem michtigen Strom, der sich iiber das Land ergof, vieles Uber-
holte wegspulte, aber ebenso fruchtbares Land verheerte. Wo diese Wasser
nicht versickert waren oder abgeleitet wurden, konnte sich das religidse
Leben nur mithsam entfalten.



Die Auseinandersetzung mit der
westlichen Theologie in den russischen
theologischen Zeitschriften
zu Beginn des 20. Jahrhunderts

Von Karl Christian Felmy

Prof. Protopresbyter Vitalij Borovoj
in Verebrung gewidmet

,Rossika voobsce non leguntur® (Rossica insgesamt non leguntur). Diese
Feststellung trifft E. Kagarov ungefihr am Ende einer umfangreichen sehr
positiven Besprechung von Band 1 der ersten Auflage der ,Religion in Ge-
schichte und Gegenwart® im Jahrgang 1909 der Zeitschrift der Moskauer
Geistlichen Akademie. Aufler einem gelegentlichen Hinweis auf ein Werk
A. Pypins im Artikel ,Bibelgesellschaften® sei russische Literatur in diesem
Band nicht beriicksichtigt worden. — Und etwas anderes vermifit der Rezen-
sent: Der erste Band der RGG zeichne sich durch grofie Objektivitat bei der
Auswahl seiner Mitarbeiter aus den verschiedensten theologischen Richtun-
gen des deutschen Protestantismus aus. Doch fehlten die Namen so bedeu-
tender Theologen wie der Alttestamentler Guthe, Kittel und Strack, des Pa-
storaltheologen Rietschel,! der Dogmatiker Thmels und Kaftan, des Kirchen-
histo;'ikers Harnack und der niederlindischen Theologen Bavinck und van
Nes.

Allein schon diese Liste von Namen — aber nicht nur diese, sondern die
ganze 7 Seiten umfassende Besprechung zeigt, mit welcher Unvoreingenom-
menheit und Aufmerksamkeit der russische orthodoxe Rezensent die theolo-
gische Arbeit in Deutschland verfolgt und den ersten RGG-Band durchgear-
beitet hat. Und diese Aufmerksamkeit fiir die deutsche protestantische Theo-
logie steht in auffilligem Gegensatz zu dem vergleichbar geringen Interesse,
auf das die russische orthodoxe Theologie ihrerseits im protestantischen
Deutschland, ja iiberhaupt allgemein im Westen stief}: ,Rossica insgesamt
non leguntur®.

Auf russischer orthodoxer Seite ist dagegen die Rezension E. Kagarovs
keine Einzelerscheinung. Vielmehr sind die groftenteils in der Mitte des

1 Wir sind uns nicht ganz sicher, ob der Liturgiewissenschaftler Georg Rietschel, der
Bonner Theologe Otto Ritschl oder ein anderer Triger dieses Namens gemeint ist.
2 Bogoslovskij Vestnik, Moskau [= BV] 1909/12, 674—680.
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19. Jh.s entstandenen umfangreichen theologischen Zeitschriften mit Jahr-
gingen, die mehr als 2000 Seiten umfafiten, zunehmend zu Foren iiberra-
schend intensiver Begegnung mit dem europiischen Westen, seinen geistigen
Stromungen und seiner Theologie geworden. Die Tatsache, dafl die Zeit-
schriften stirker und frither zu solchen Foren werden konnten, ist dabei ein
Charakteristikum des geistigen Lebens im Rufiland des 19. Jh.s, auch aufler-
halb des kirchlichen Bereichs. Auch die groffen Werke der Literatur, z.B.
Dostojevskijs Werke, sind zunichst als Fortsetzungsromane in Zeitschriften
erschienen. Hier lastete offenbar auch der Druck der Zensur weniger schwer
als auf dem iibrigen Verlagswesen. Mancher spiter auch als Monographie er-
schienene wissenschaftliche Beitrag hat zuerst in einer Zeitschrift die Barrie-
ren der Zensur durchstoflen.’

Nicht nur die westliche theologische Forschung, auch die spezielle Ostkir-
chenforschung hat bisher noch immer nicht recht in den Blick bekommen,
was sich — von der {ibrigen Welt unbemerkt — an innerer Auseinanderset-
zung mit dem Westen und seiner Theologie, besonders der historischen
Theologie, seit den letzten Jahrzehnten des 19. Jh.s an den russischen ortho-
doxen Geistlichen Akademien getan hat. Ja, die bisherige Ostkirchenfor-
schung hat sogar in gewissem Mafle dazu beigetragen, dafl die groflen Lei-
stungen der historischen Schule an den russischen orthodoxen Geistlichen
Akademien des ausgehenden 19. und vor allem des beginnenden 20. Jahr-
hunderts verborgen blieben. Allzu einseitig hat sie sich der russischen Laien-
theologie und Religionsphilosophie dieser Zeit zugewandt. Und der russi-
sche Akademie-Theologe Vasilij Vinogradov, der diesen Irrtum zu korrigie-
ren versucht hat,* hat durch seine Art der Darstellung und seine Ablehnung
der Laientheologie eher zur Verfestigung dieses Bildes beigetragen. Die ein-
zige Arbeit, die sich bisher ernsthaft fiir Losungsversuche der russischen
Akademie-Theologie auch in ihrer im letzten Drittel des 19. Jh.s beginnen-
den Erneuerungsphase® interessiert hat, ist Reinhard Slenczkas Dissertation
»Ostkirche und Okumene“.® Durch die begrifflich nicht ganz gliickliche
Unterscheidung zwischen ,Schuldogmatik® und ,religioser Philosophie®
scheint seine Arbeit jedoch das Vorurteil zu bestitigen, als seien Erneue-
rungsimpulse nur von der ,Religionsphilosophie® und der oft so genannten

3 Zuweilen waren Beitriige bereits so in den Zeitschriften paginiert worden, dafl sie
leicht als gesonderter Band herausgenommen werden konnten.

* Vasilij Vinogradov [W. Winogradow], Die russische orthodoxe theologische Wis-
senschaft als Vertreterin der authentischen Theologie der Orthodoxen Kirche Ruf-
lands, In: ders., In orthodoxer Schau. Drei Vortrige, Miinchen 1959.

5 Wesentlich gefordert wurde die Erneuerung und Intensivierung der theologischen
Wissenschaft durch die Akademiereform von 1869: Boris Titlinov, Duchovnaja skola v
Rossii v XIX stoletii, Vilna 1908. Photomechan. Nachdruck: Gregg International Pub-
lishers Limited England 1970, 374—421; Georgij Florovskij, Puti Russkago Bogoslovi-
ja, Paris 1937, 355 ff.; I. Smolitsch, Geschichte der Russischen Kirche. 1700—1917,
Bd. I, Leiden 1964, 633 ff. :

® Reinhard Slenczka, Ostkirche und Okumene. Die Einheit der Kirche als dogmati-
sches Problem in der neueren ostkirchlichen Theologie, Géttingen 1962 = FSOTh 9.
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Laientheologie ausgegangen, wihrend Slenczka die von ihm vorgenommene
Einteilung nur durchhalten kann, indem er auch etwa den Akademie-Theo-
logen Pavel Svetlov in dem Abschnite iiber die Ekklesiologie der Religions-
philosophen behandelt. Bei ihm und anderen Akademie-Theologen’ der
Spitzeit lassen sich zwar Einfliisse von Religionsphilosophie und Laientheo-
logie nachweisen. Aber das zeigt ja nur die Beweglichkeit der Akademie-
Theologie, die Einfliisse und Erneuerungsimpulse von aufien aufnahm und
selbstindig verarbeitete, aber deswegen ja nicht aufhorte, Akademie-Theolo-
gie zu sein.

In der russischen orthodoxen Theologie der Gegenwart ist das Wissen um
die gewaltigen Leistungen der russischen Theologie in der Auseinanderset-
zung mit der des Westens selbst zu einer Art ,Geheimwissen® geworden.
Nicht einmal Georgij Florovskijs , Wege der russischen Theologie*® lassen
das ganze Maf mutiger Auseinandersetzung mit westlicher Theologie erken-
nen. Nur geduldiges Forschen auf dem Gebiet der russischen Theologiege-
schichte, wie sie sich von den letzten Jahrzehnten des 19. Jh.s bis etwa zum
Jahre 1917 abgespielt hat, wird unsere Vorstellungen revidieren kénnen. Un-
sere Aufgabe heute kann es nur sein, eine Schneise in das bisher unerforschte
Dickicht zu schlagen und Punkte zu markieren, von denen aus Wege von die-
ser Schneise aus durch das Dickicht gebahnt werden kénnen.

Wir haben uns dabei von vornherein Beschrinkungen auferlegen missen.
Wir haben unsere Untersuchung deshalb auf die Zeitschriften »Bogoslovskij
Vestnik® (Theologischer Bote) der Moskauer Geistlichen Akademie und die
,Trudy Kievskoj Duchovnoj Akademii“ (Arbeiten der Kiever Geistlichen
Akademie) beschrinkt. Hier stand uns nimlich ein Verzeichnis zur Verfi-
gung, das das Auffinden einschlagiger Titel wesentlich erleichtert hat.’

7 Pavel Jakovlevié Svetlov (geb. 1861) hatte seine theologische Ausbildung an der
Moskauer Geistlichen Akademie erhalten. Er war Priester, lehrte zwar nicht an einer
theologischen Akademie, sondern an der Kiever Universitt, gehorte aber auch damit
zum kirchlichen ,establishment®. Publikationsorgane waren fiir ihn vor allem die Zeit-
schriften der Geistlichen Akademien. Vgl. Enciklopediceskij Slovar’ (Brokgauz-Efron)
57,213.

8 G. Florovskij, Puti Russkago Bogoslovija, Paris 1982°. — Leider zu wenig bekannt
ist Paul R. Vallieres Aufsatz, The Problem of Liberal Orthodoxy. 1905 = SVTQ 1976/
3, 115—131, der eine sehr gute Einfithrung zu unserer Fragestellung bietet, jedoch die
Abhingigkeit von und die Auseinandersetzung mit der westlichen Theologie bei der
Darstellung ,liberaler® russischer orthodoxer Theologie nach 1905 zu wenig betont.
Auch er hilt wie wir selbst vor intensiverer Beschiftigung mit unserem Thema das Jahr
1905 fiir das Datum einer Wende. Vgl. a. G. Florovskij, Westliche Einfliisse in der rus-
sischen Theologie (Abdruck aus den Akten des I. Kongresses fiir die Orthodoxe Theo-
logie, Athen 1936), Athen 1938. — Hier handelt es sich um eine Kurzfassung der ,,Puti
Russkago Bogoslovija®.

9 Ukazatel’ k Zurnalu ,Bogoslovskij Vestnik® (Izdanie Moskovskoj Duchovnoj
Akademii). Vtoroe desjatiletie. 1902—1911 gody, Sergiev Posad 1912. Fiir die folgenden
]ahrfin e des ,Bogoslovskij Vestnik® mugten wir allerdings die Inhaltsverzeichnisse
durchgehen; Sistematiceskij Ukazatel Statej, pomescennych v zurnale , Trudy Kievskoj
Duchovnoj Akademii® za 1860—1904 gg., Kiev 1905; Sistematiceskij Ukazatel’ Statej,
pomescennych v zurnale , Trudy Kievskoj Duchovnoj Akademii* za 1905—1914 gg.,
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Die zweite Einschrinkung ist eine zeitliche. Mit dem Ausbruch des
1. Weltkriegs wird der Informationsflufl von West nach Ost so stark ge-
bremst, dafl man hier von einem Einschnitt sprechen kann. Einen anderen
Einschnitt hatten wir in den Jahren 1904—1905, in denen die Zensurbestim-
mungen in Rufland gelockert worden waren,'® speziell beim Riicktritt des
extrem konservativen Oberprokurors Konstantin Petrovi¢ Pobedonoscev am
19. Oktober 1905 erwartet. Um die Tiefe dieses Einschnittes ermessen zu
konnen, haben wir unsere Untersuchungen mit dem Jahre 1902 begonnen.
Dabei hat sich dann freilich herausgestellt, dafl es den vermuteten Einschnitt
nicht gab. Schon vor 1904/05 hatte sich die wissenschaftliche theologische
Arbeit einen geniigend breiten Spielraum geschaffen. Die in den letzten Jah-
ren des 19. Jh.s erworbene Freiheit wissenschaftlich kritischer Forschung in
der russischen Orthodoxen Kirche blieb zwar bis zum Ende der Zarenherr-
schaft im Jahre 1917 grundsatzlich bedroht. Sie war aber in unserem Jahrhun-
dert alles in allem nicht mehr wesentlich eingeschrinkt. Der ,Geist der Frei-
heit des religiosen Denkens® billigte das ,,Recht auf freies reli?bses Suchen
auch Gesprichspartnern zu, die man mit Skepsis betrachtete.’! So herrscht
mit einigen Ausnahmen der insgesamt ruhige, gelegentlich auch suffisant-po-
lemische Ton der freien wissenschaftlichen Auseinandersetzung und — be-
sonders bemerkenswert — eine eingehende leidenschaftslos-objektive, meist
sehr ausfiihrliche Berichterstattung vor.

Wir wollen das uns vorliegende Material nun in folgenden drei Abschnit-
ten untersuchen:

1. Rezensionen und Ubersetzungen,

II. Berichte aus den Kirchen des Westens — und
III. Einige Wirkungen auf eine ,liberale russische Theologie.

I. Rezensionen und Ubersetzungen

Die Breite der Auseinandersetzung mit der westlichen Theologie ldfit sich
u.E. am besten an der Fiille der Buchbesprechungen in den russischen Aka-
demie-Zeitschriften jener Zeit ermessen. Dabei ist es unmoglich, in diesem
Rahmen die zahlreichen Titel auslindischer Werke, die damals in den von
uns untersuchten Zeitschriften angezeigt oder besprochen wurden, auch nur
aufzuzihlen. Wir miissen uns hier auf einige wenige reprisentative Werke be-
schrinken und kénnen nicht mehr als einen ersten Eindruck von der Vielfalt

Kiev 1915. — Die entsprechenden Jahrginge der Zeitschrift der St. Petersburger Geist-
lichen Akademie ,Christianskoe Ctenie® hatten wir bei anderer Gelegenheit durch-
sucht, fiir unsere Zwecke, fiir die der , Bogoslovskij Vestnik® die reichste Ausbeute bie-
tet, haben wir sie nicht verwerter. Das Mafl an Auseinandersetzung mit westlicher
Theologie entspricht etwa dem in den ,Trudy Kievskoj Duchovnoj Akademii®.

10 1. Smolitsch, Geschichte I 680 u.6.

1 Vechi® (rezensiert: BV 1909/6, 313—325, Zitate: S. 325).
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des Besprochenen vermitteln. Gehen wir die einzelnen Disziplinen nachein-
ander durch:

1. Bibelwissenschaften

Obgleich Nikolaj Michajlovi¢ Drozdov der russischen Theologie gelegent-
lich eine zu kritiklose Ubernahme von Einzelergebnissen der protestanti-
schen alttestamentlichen Bibelwissenschaft vorwirft,'? zeigen sich die Rezen-
senten bibelwissenschaftlicher Werke insgesamt weniger an Einzel- als an
Grundfragen interessiert. Rezensiert werden vor allem Arbeiten, die im Zu-
sammenhang mit dem von Friedrich Delitzsch ausgelosten Babel-Bibel-Streit
stehen.'® Auferst positiv besprochen werden in diesem Zusammenhang die
von Hugo Grefimann herausgegebenen ,Altorientalischen Texte und Bilder
zum Alten Testament“."* Die Anwendung der formgeschichtlichen Metho-
de®® durch Grefimann wird widerspruchslos hingenommen. Und in Emil
Kautzschs ,Die bleibende Bedeutung des Alten Testaments® erkennt der Re-
zensent'® einen wertvollen Beitrag zu der auch in der russischen Gesellschaft
ausgebrochenen Auseinandersetzung um die Geltung des Alten Testaments,
wie uns die eigene Betroffenheit' der russischen orthodoxen Rezensenten
durch die im Westen diskutierten Fragen oft grofler zu sein schein, als die

12 N. M. Drozdov, V zaicitu svobodnago nauénago izsledovanija v oblasti bibliolo-
gii (= Trudy Kievskoj Duchovnoj Adademii [TKDA]1902/10, 300—331; 11, 461—490)
304 u.o.

13 N, Sacharov: Friedrich Delitzsch, Babel und Bibel. Ein Riickblick und Ausblick,
Stuttgart 1904: BV 1905/2, 421—424; vel. a. die Berichte N. Sacharovs zu Referaten
Friedrich Delitzschs iiber die Babel-Bibel-Frage: BV 1903/9, 127-150; vgl. H. V.
Hilprecht, Die Ausgrabungen im Bel-Tempel zu Nippur, Leipzig 1903: V. P. Rybin-
skij, K voprosu ob otno§enii Biblii k Vavilonu = TKDA 1904/1, 46—58; Daniel Volter,
Agypten und die Bibel, Die Urgeschichte Israels im Lichte der agyptischen Mythologie,
Lcidl:e’n 1903 (besprochen von N. Sacharov: BV 1905/10, 352—355), ein Werk, von dem
N. Sacharov allerdings spéttisch bemerkt, der Erfolg der Babylon-Wissenschaft habe
vermutlich dazu gefithrt, Ahnliches auch einmal mit Agypten zu versuchen (ebd. 352).
Vgl. a. D. I. Bogdasevskij: Adolf Deiffmann, Licht vom Osten. Das Neue Testament
und die neuentdeckten Texte der hellenistisch-rémischen Welt, Tubingen 1909 =
TKDA 1911/2, 294—298.

14 Bd, 1 und 2, Tiibingen 1909, in: BV 1910/11, 579~581, besprochen von D. L.
Vvedenskij.

15 ol, Veselin Kesich, Research and Prejudice = SVIQ 1970/1—2, 28—47. Kesich
gibt der an der Gemeinschaft der Kirche und threm Gottesdienst orientierten ,Formge-
schichtlichen Methode® den Vorzug vor allen anderen kritischen Methoden. Die an der
individuellen Arbeit des einsam am Schreibtisch sitzenden Redaktors ausgerichtete Re-
daktionskritik beurteilt er dagegen weit distanzierter, ohne sie aber rundweg abzuleh-
nen.

16 E. Kautzsch, Die bleibende Bedeutung des Alten Testaments, Tiibingen und Leip-
zig 1902. — A. Glagolev, in: TKDA 1902/11, 491—504.

17 Die eigene Betroffenheit gesteht A. Orlov in der Besprechung einer Quellenaus-
gabe zur Reformation: Die Quellen seien von daher interessant, dafl ,unsere russische
aktuelle Wirklichkeit nicht wenig Analoges zu der stiirmischen Epoche der Reforma-
tion bietet* (Isto¢niki po istorii reformacii, vyp. [, Moskau 1906; vyp. II, Moskau 1907
Rez.: A. Orlov: BV 1907/5, 247—251).
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meisten Rezensenten expressis verbis einriumen. Anders wire die allgemeine
Sorgfalt bei der Darlegung im Westen behandelter Probleme kaum verstind-
lich.

Besprochen worden waren in fritheren Jahrgingen der ,Trudy Kievskoj
Duchovnoj Akademii“'® wiederholt Arbeiten Ernest Renans. Uber Lev Tol-
stoj haben sie in Ruflland stirker nachgewirkt als im Westen. Noch im Jahre
1909 widmet ein B.D. zeichnender Anonymus der Arbeit des russischen
Theologen Mitrofan Dimitrievi¢ Muretov, ,Ernest Renan und sein Leben Je-
su®,'? eine wohlwollende Besprechung. Der gleichen von Tolstoj und Renan
geprigten Interessenlage verdankt auch die abenteuerliche von dem russi-
schen Autor N. Notovi¢ verfafite, aber nach der Intervention der Zensur in
Frankreich veroffentlichte Arbeit ,La vie inconnue de Jésus Christ®, Paris
1894, die ihr geschenkte Aufmerksamkeit. Dem Rezensenten fillt es dabei
schwer, das Vergniigen an dieser ideenreichen phantastischen Filschung zu
verbergen, nach der Jesus die Jahre der Verborgenheit in Indien verbracht

habe.

2. Dogmatische Theologie

Wenn westliche Dogmatiken in dem von uns gewihlten Berichtszeitraum
kaum mehr besprochen werden, so liegt das vor allem auch an den speziellen
Interessen der ,,Historischen Schule“ der Theologie, die damals in Rufiland
vorherrschte. Immerhin waren wenige Jahre vorher noch Ubersetzungen von
Arbeiten Luthards in den ,, Trudy Kievskoj Duchovnoj Akademii® veroffent-
licht worden.?! Sehr intensiv ist dagegen die Beschaftigung mit westlicher,
vor allem deutscher Philosophie. Diese Beschiftigung zeigt, dafl entspre-
chende Interessen nicht nur in der sog. Laien-, sondern auch in der Akade-

18 N. M. Drozdov, Mirovozzrenie Ernesta Renana po sledujuicemu ego proizvede-
niju: ,Le prétre de Nemi, drame philosophique, Paris 1886 = TKDA 1886/2, 228—242;
Ch. Orda, Apologeticeskaja i poﬁfmié’esﬁaja literatura na zapade protiv so¢inenija Erne-
sta Renana ,Vie de Jesus® = TKDA 1864/9, 71—160; vgl. a. Ch. Orda, Zizn’ lisusa dlja
nemeckago naroda, obrabotannaja Strausom, Leipzig 1864 = TKDA 1864/10,
244-252. Vgl. David Matual, Echoes of Renan’s ,,Vie de fesus“ in Tolstoi’s ,Soedinenie
i Perevod cetyrekh Evangelii = SVTQ 1981/2, 85—94.

19 B. D., Prof. M. D. Muretov, Ernest Renan i ego zizn’ lisusa, St. Petersburg 1908
= TKDA 1909/9, 158—160. Die Tatsache, daff auch Adolf Harnacks ,Lukas der Arzt,
der Verfasser des dritten Evangeliums und der Apostelgeschichte®, Leipzig 1906 (rez.
von B. D.: TKDA 1909/9, 166—168) besprochen wird, ist wohl vor allem der Atcrak-
tion des Namens Harnacks zu verdanken.

20 Rez.: I. Smelleckij, Novyj trud o Zizni lisusa Christa ,La vie inconnue de Jésus
Christ. N. Notovié, Paris 1894 = TKDA 1904/6, 249—280.

21 Suiénost’ christianstva (iz apologetideskich &tenij Ljutarda, — o spasitel’ nych isti-
nach christianstva, ¢itannych v 1867 g. v Lejpcige = TKDA 1868/9, 357—373; Bogoce-
lovek (iz Ljutarda) = TKDA 1869/1, 3—21; Delo lisusa Christa = TKDA 1869/3,
313—333; Znaenie dela Spasenija i Presvjataja Troica = TKDA 1869/4, 128—146; Cer-
kov’ = TKDA 1869/5, 228—249; Cerkovnyja sredstva blagodati = TKDA 1869/7,
3—22; Poslednjaja sud’ ba mira = TKDA 1869/8, 143—164. Als Ubersetzer wird ein
Herr Sarko genannt. Weitere Ubersetzungen: Grech (iz Ljutarda) = TKDA 1868/10,
78—99; Blagodat® (iz Ljutarda) = TKDA 1868/11, 189—-209.
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mietheologie gepflegt wurden. Wir gehen darauf aber nicht niher ein, weil
man schon frither von der Beschiftigung der russischen geistlichen Akade-
mien mit neuzeitlicher, besonders deutscher Philosophie wufite. Philosophie
war ja nach den Akademie-Statuten von 1808 und 1869 Unterrichtsfach an
den Geistlichen Akademien.?

3. Kirchengeschichte

Uberwiltigend ist das Interesse an der kirchenhistorischen Arbeit des We-
stens. Besprochen werden u.a. Harnacks ,Militia Christi“,? W. Schmidts
,Zur Echtheitsfrage des Nicaeno-Constantinopolitanum®,** Heinrich Denif-
les ,Bosheit und Groll atmende® Lutherbiographie,” Reinhold Seebergs
,Die Kirche in Deutschland im 19. Jh.“,* daneben aber auch ein vom dufle-
ren Umfang her so kleines Werk wie die Einleitung des Erlanger Kirchenhi-
storikers Theodor Kolde zur von thm besorgten Neuauflage einer Ausgabe
der lutherischen Bekenntnisschriften.”

Fasziniert aber war man in Ruffland augenscheinlich von Rudolph Sohms
Kritik des Kirchenrechts. Diese Kritik kam nimlich einer starken, auch
schon vom protestantischen Liberalismus gepragten Tendenz in der russi-
schen Laientheologie und Religionsphilosophie entgegen.” 1906 hatten
Aleksandr Petrovskij und Pavel Florenskij [!] den 1. Band von Rudolph
Sohms Kirchenrecht ins Russische iibersetzt. Und dieses Werk wurde zwi-
schen 1909 und 1911 in einem insgesamt fast 100 Seiten umfassenden Beitrag
von Nikolaj Aleksandrovié Zaozerskij im ,Bogoslovskij Vestnik® rezen-
siert.”? Zaozerskij findet Sohms Arbeit ungeachtet der von ihm festgestellten

22 1, Smolitsch, Geschichte I 620 ff., 654 f., 672—674.

23 Adolf Harnack, Militia Christi. Die christliche Religion und der Soldatenstand in
dﬁn ersten drei Jahrhunderten, Tibingen 1905, in: BV 1905/10, 357—360 (Rez.: N. Sa-
charov).

24 A. P. Lebedev, O nasem simvole very (Razsmotrenie i refenie ucenym protestan-
tom odnogo vaznago v istorii pravoslavija voprosa — Prof. W. Schmidt, Zur Echtheits-
frage des Nicaeno-Constantinopolitanum. Neue Kirchliche Zeitschrife 1899, Heft 12)
= BV 1902/1, 40—66; 2, 266—298. Von dieser Arbeit sagt Lebedev, sie sei ,so geschrie-
ben, wie es fir einen orthodoxen Gelehrten selbst an der Zeit ware®.

25 Heinrich Denifle O. P., Luther und Luthertum in der ersten Entwicklung, Mainz
1904 (bespr.: BV 1905/10, 361—363; vgl. a. die Besprechungen von W. Hupperts ,,Der
deutsche Protestantismus zu Beginn des 20. Jh.s, Koln 1902: BV 1905/2, 428—434.

26 Leipzig 1903; bespr.: BV 1904/7—8, 570—587.

27 V., D. Popov: Kolde, ordentlicher Professor der Kirchengeschichte in Erlangen.
Historische Einleitung in die symbolischen Biicher der evangelisch-lutherischen Kirche,
deutsch und lateinisch, Giitersloh, 10. Aufl. 1907 = TKDA 1908/4, 613—621. — Sogar
iibersetzt und dann rezensiert worden war auch F. X. Funks Kirchengeschichte (BV
1911/3, 616—619), ein wie der Rezensent bemerkt, besonders wegen seiner reichhalti-
gen Literaturangaben schitzenswertes, aber doch vom ,katholischen Sauerteig® durch-
drungenes Werk (ebd. 618).

28 Vel. Ludolf Miiller, Der Einfluf} des liberalen Protestantismus auf die russische
Laientheologie = KO 3/1960, 21—-32.

29 N. A. Zaozerskij, O su§cénosti cerkovnago prava (Po povodu knigi ,R. Sohm,
Kirchenrecht, Bd. L. Die geschichtlichen Grundlagen, Leipzig 1892, i perevoda iz nej:
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Schwichen und konfessionell bedingten Einseitigkeiten gerade darum be-
achtlich, weil sie ,,die Frage nicht vom konfessionellen Standpunkt, sondern
von Standpunkt der positiven Kirchengeschichtswissenschaft* angehe.”® An-
gesichts der zahlreichen hilfreichen Erkenntnisse, die Sohm gewonnen habe,
,mufl man nur den Grundgedanken Sohms modifizieren, und seine histori-
schen Grundlagen des Kirchenrechts werden leicht von den Fehlern befreit,
die leicht zu bemerken sind“.*! Eine solche Modifizierung hat tatsichlich der
russische Theologe Nikolaj Afanas’ev ein Menschenalter spiter vollzogen.*
Damit hat er u.a. auch das Fortwirken der Ansitze der russischen Akademie-
Theologie bestitigt. Die Theologie am russischen orthodoxen Institut St.
Serge in Paris fuflt wenigstens in der Person Afanas’evs und dem von ihm
vertretenen Strang stirker auf der alten Akademie-Theologie und ihrer Re-
zeption westlicher Ansitze, als uns heute meist bewuflt ist.

II. Berichte aus den Kirchen des Westens
1. Berichte aus Deutschland

Nicht immer scharf von dem Genus der Rezensionen zu unterscheiden ist
das der Berichte aus dem kirchlichen Leben in Italien, Amerika, England und
Deutschland im ,Bogoslovskij Vestnik“. Die Genauigkeit der Berichterstat-
tung ist ebenso wie bei den Rezensionen das eigenlich Bestechende. Wer etwa
Harnacks Vortrige iber ,Das Wesen des Christentums“ kennt, wird sie
ohne Miihe in den Berichten N. Sacharovs wiedererkennen. Und auch die
Lektiire anderer Berichte beschlieft man mit dem Eindruck, nun tatsichlich
das Wesentlichste iiber den Vorgang erfahren zu haben. Griindlicher, als in
den Jahren vor 1914 geschehen, ist Auseinandersetzung mit einer in einer
fremden Sprache getriebenen Theologie einer fremden Konfession kaum
denkbar!

Am bemerkenswertesten sind die Fortsetzungsberichte” N. Sacha-

R. Zom, Cerkovnyj stroj v pervye veka christianstva. Perevod A. Petrovskago i P. Flo-
renskago, Moskau 1960 = BV 1909/10, 312—338 (1. Teorija bezpravnoj cerkvi); 1909/
12, 565—577 (II. Duchovnaja storona prava); 1910/4, 597—613 (IIL. Bazis cerkovnago
ob3¢enija); 1911/1, 63—103 (lerarchideskij princip k cerkovnoj organizacii).

30 N. A. Zaozerskij: BV 1909/10, 316.

31 N. A. Zaozerskij: BV 1909/10, 331.

32 Peter Plank, Die Eucharistieversammlung als Kirche. Zur Entstehung und Entfal-
tung der eucharistischen Ekklesiologie Nikolaj Afanas’evs (1893—1966), Wiirzburg
1980 = OC 31.

3 Vel. a. den recht tendenzidsen, aber auf zuverlassiger %uellenbasis gegriindeten
Bericht von N. Pisarevskij, Religioznoe sostojanie protestantskago zapada = BV 1902/
5, 112—136; 6, 271—292. — Er basiert u.a auf einem Vortrag von Martin Rade auf dem
»religiés-sozialen KongreR* in Berlin im Jahre 1898; dem Buch Paul Gohres ,Drei Mo-
nate Fabrikarbeiter® (1891) und Gebhardts Untersuchung ,Zur bauerlichen Glaubens-
und Sittenlehre.
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rovs.** Bewundernswert ist die feine Nase dieses in Berlin wirkenden Dia-
kons und spateren Priesters fiir die herausragenden Ereignisse im Bereich der
deutschen Kirchen und seine kenntnisreiche objektive Berichterstattung. Sein
Interesse finden vor allem die Streitigkeiten um Harnacks , Wesen des Chri-
stentums®, die ,Professorenfrage“, d.h. der Streit um die Besetzung der
theologischen Lehrstithle mit Liberalen oder Positiven;> die Referate Fried-
rich Delitzschs iiber Bibel und Babel und die aus ihnen erwachsenen Feh-
den;* die im Kulturkampf, iiber den spiter sehr ausfithrlich A. P. Orlov be-
richten wird,* gipfelnden, aber mit dessen Ende nicht abgeschlossenen Aus-
einandersetzungen zwischen Protestanten und Katholiken,” speziell den
Schulstreit in Trier und den Streit um die Jesuitengesetze. Sacharov berichtet
{iber neue Konfessionsstatistiken und deren Auswertung,” aber auch tber
innerprotestantische Einigungsbemiihungen (z.B. die Griindung des Deut-
schen Evangelischen Kirchenausschusses),” Katholikentage und Veranstal-
tungen des Evangelischen Bundes, des Gustav-Adolf-Vereins und vor allem
des liberal-rationalistischen Protestantenvereins.*! Besonders aber stofien die
Aufsehen erregenden ,Fille“ von Auseinandersetzungen mit extrem liberalen
Pastoren auf sein Interesse: ,, Der Fall Fischer® in Berlin® und ,der Fall
César in Dortmund.* Natiirlich widmet er auch dem ,Fall“ des Prinzen Max
von Sachsen seine Aufmerksamkeit, der fiir das damalige romisch-katholi-
sche Empfinden den Orthodoxen zu weit entgegengekommen war und von
daher zu einer Art Widerruf gedringt wurde.*

Freilich finden sich meist am Anfang oder am Ende der im tibrigen leiden-
schaftslosen und immer gut lesbaren Berichte auch harte Urteile: Der Hafl
gegen den Katholizismus sei das einzige Band, das den deutschen Protestan-
tismus mit seinen divergierenden Richtungen noch zusammenhalte.* Unan-

34 Leider konnten wir nichts Naheres iiber diesen interessanten Berichterstatter in
Erfahrung bringen, der dem berithmten Berliner Propst Aleksij Mal’cev unterstanden
hat, insbesondere in bezug auf den rémischen Katholizismus aber zu anderen (negati-
veren) Urteilen gelangt ist als Mal’cev.

35 N. Sacharov, Ocerki religioznoj Zizni v Germanii I = BV 1903/7-8, 613—632.

36 N. Sacharov, Ocerki IT = BV 1903/9, 127—150.

37 A, P. Orlov, Suénost’ i istorideskoe znadenie tak nazyvaemago ,Kulturkampfa‘ v
Germanii = BV 1905/12, 589—624.

38 Hierzu auch: N. Sacharov, Ocerki . . . K voprosu o bor’be meZdu protestantst-
vom i katolidestvom v Germanii = BV 1907/3, 573—586.

39 N. Sacharov, Ocerki III = BV 1903/12, 717—739.

40 N. Sacharov, Oéerki IV = BV 1904/3, 546—565.

41 N, Sacharov, Oéerki VII = BV 1905/4, 790—818.

42 N. Sacharov, Ocerki . . . Delo pastora FiSera (Fall Fischer). Liberaly i ortodok-
salz’ = BV 1906/12, 760—801.

3 N. Sacharov, Ocerki ... Delo pastora Cezara (Fall Cesar) = BV 1907/4,
768—781.

# N. N. Sacharov, Max, Prinz von Sachsen: Mysli po voprosu ob unii cerkvej. Pe-
revod i posleslovie = BV 1911/2, 320—345; N. N. Sacharov, E&¢e po povodu stat’i
princa Maksa Saksonskago o soedinenii cerkvej = BV 1911/3, 561—575.

45 7. B.: BV 1903/12, 718.
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genehm beriihrt zeigt sich Sacharov von der engen Verbindung von Prote-
stantismus und preuflischem Chauvinismus.* Und wiederholt beklagt er die
Auflésung der ,Grundlagen der christlichen Glaubenslehre selbst® etwa bei
Pastor Fischer, bei der Schule Albrecht Ritschls*” und bei Adolf Harnack*®
sowie das unwiirdige ,,Lavieren® der Kirchenbehorden, wenn es um zentrale
Glaubensfragen geht.”

Dennoch lassen Sacharovs Ausfithrungen stets eine insgesamt iiberlegene
Ruhe erkennen. Selbst die schon eher irrationalen Angriffe Harnacks gegen
die Orthodoxe Kirche weist Sacharov mit ruhiger Wiirde®® und dem Hinweis
auf das anderslautende Zeugnis Wilhelm Boussets zuriick.”! Und keineswegs
indentifiziert er sich stets mit den Gegenkriften der ,Positiven®. Eduard
Rupprecht, der Harnacks ,Wesen des Christentums® in den Augen Sacha-
rovs allzu grobschlichtig verdammt hatte, stellt nach Sacharov ,den interes-
santen Typ des lutherischen Provinz-Priesters®® dar, eines orthodoxalen —
(russische Theologen belegen Vertreter der westlichen ,,Orthodoxie® mit
dem Fremdwort ,ortodoksal’nyj“ und behalten der eigenen Orthodoxen
Kirche das Wort ,pravoslavnyj“ = orthodox vor) — der mit den heutigen li-
beralen Tendenzen des theologischen Denkens wenig vertraut ist. Er ist bis
in die tiefste Seele hinein erregt iiber die gottlosen Uberlegungen des Profes-
sors in der Hauptstadt, aber er verwirft sie so schwach und naiv, dafl er nur
Gelichter vonseiten seiner Gegner — der Liberalen — erntet®.” Und wenn
Herrmann Schick Harnack auch noch personlich verunglimpft und seine Wi-
derlegung mit der Preisgabe von Geschichtchen aus Harnacks Familienleben
wiirzen méchte, so findet das bei Sacharov nicht die geringste Sympathie.
Ohne Miihe kénnte sich N. Sacharov mit dem Urteil Aleksandr Kireevs —
ebenfalls im ,,Bogoslovskij Vestnik — indentifizieren: ,Harnack ist zweifel-
los ein Hiretiker, aber zugleich auch ein grofler Gelehrter, bei dem viele vie-
les lernen und erlernen kénnten®.*

Zuriick zu Sacharov: ,Ruhige und leidenschaftslose® Urteile bevorzugt
Sacharov stets — auch in den zuweilen duflerst hitzigen Auseinandersetzun-

46 BV 1904/7—8, 587; vgl. z.B. BV 1903/12, 736.

47 BV 1906/12, 761.

48 BV 1903/7—8, 615. — Sacharov urteilt aber insofern milde tiber die einzelnen Ver-
treter des protestantischen Liberalismus und zugleich streng iiber den Protestantismus
insgesamt, als er in der liberal-kritischen Theologie ein Llegitimes Kind der Reforma-
tion, eine extreme Entwicklung ihrer Prinzipien® sieht: BV 1903/7—8, 616.

49 BV 1906/12, 764; vgl. BV 1907/4, 769.

50 BV 1903/7—8, 615.

51 BV 1903/7—8, 624: W. Bousset zeige sich mit Harnacks Thesen im wesentlichen
einverstanden, finde aber das eschatologische Moment bei ihm verkiirzt und lehne das
Urteil iiber die ,Leblosigkeit® der Russischen Orthodoxen Kirche ab.

32 Syja$cennika. :

53 BV 1903/7—8, 620. — Ahnlich distanziert sich Sacharov auch von den naiven Ur-
teilen mancher Kritiker Friedrich Delitzschs: BV 1903/9, 137.

54 A A. Kireev, Sovremennoe poloZenie starokatoli¢eskago voprosa ( = BV 1908/
11, 423—454), 447, Aleksandr Alekseevi¢ Kireev, ein General, der den Slavophilen an-
hing, hoffte iber den Altkatholizismus die Orthodoxie im Westen zu verbreiten.
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gen zwischen Katholizismus und Protestantismus jener Tage.” Jede Form
von Hurra-Protestantismus ist ihm zuwider. Dafl er aber eine besondere
Vorliebe fiir den Kulturkampf-Katholizismus hitte, wird man ebenso wenig
sagen kénnen. So riihmt er z.B. als Vorzug protestantischer Versammlungen
gegeniiber romisch-katholischen, dal man hier zwar weniger Pomp, aber
mehr ,Aufrichtigkeit und Freiheit des Denkens® finde.”® Zwar zeigt er sich
beeindruckt von der grofien ,Einmutigkeit®, durch die sich der Katholizis-
mus vom damaligen Protestantismus unterschied.”” Aber er teilt im Grunde
die protestantische Auffassung einer zu stark ultramontan-politischen Aus-
richtung des Katholizismus. Allzu oft sei wihrend des Regensburger Katho-
likentages im Jahre 1904 der Begriff der ,Heerschau“ gefallen. Und so
kommt er zu dem Schlufl: ,Nicht die religids-sittliche Erziehung der Volks-
massen verfolgen diese Kongresse, nicht die Vereinigung der Versammelten
auf den Grundlagen christlicher Liebe und [christlichen] Friedens, sondern
rein politische Ziele, das dufiere Wohlergehen des Papismus®.**

2. Berichte auns Frankreich

Vor allem der ,Bogoslovskij Vestnik“ enthilt umfangreiche Berichte auch
iiber das kirchliche Leben in Ttalien und Amerika, wenn die kirchlichen Ver-
haltnisse und die theologische Wissenschaft in Deutschland auch besonders
breiten Raum einnehmen. Nach 1905 beschiftigte die russische Theologie
aber ein Problem, das sie dreizehn Jahre spiter in weit grofierer Zuspitzung
selbst erfahren sollte: die Trennung von Kirche und Staat in Frankreich, nach
deren Muster sich 1918 die Trennung von Kirche und Staat in Ruffland voll-
z0g.” Fast bestiirzend erinnert sogar die Sprache des Verfassers des umfang-
reichsten Beitrags zu dieser Frage im ,,Bogoslovskij Vestnik“ F. M. Rossejkin
an die der heute herrschenden Gegner der Russischen Orthodoxen Kirche.
Im 16. Jh., schreibt er, ,gelingt es dem dffentlichen Denken, sich von vielen
religidsen Vorurteilen zu befreien®!®® Oder: Die Fithrer der 3. Republik hit-
ten zunichst, bevor sie sich fiir die radikale Losung der Trennung entschie-
den hitten, ,denselben Fehler zugelassen, in den alle voraufgegangenen Re-
gierungen verfallen waren: sie hielten es fiir moglich, eine Ubereinkunft der
Republik mit der Kirche zu schlieflen — ungeachtet der vollkommenen Ge-
gensitzlichkeit und des Widerspruchs ihrer Grundprinzipien.*' Schlieflich
sicht Rossejkin einen Grund fiir das Erkalten der Beziehungen des Volkes

55 Vgl. BV 1903/12, 739.

%6 BV 1905/4, 791.

57 BV 1905/4, 794.

38 BV 1905/4, 802.

59 Vegl. Otto Luchterhandt, Der Sowjetstaat und die Russisch-Orthodoxe Kirche.
Eine rechtshistorische und rechtssystematische Untersuchung, Kéln 1976 (= Abhand-
lungen des Bundesinstituts fiir ostwissenschaftliche und internationale Studien, Bd. 30)
ha 4

60 E. M. Rossejkin, Kak Francija prisla k otdeleniju cerkvi ot gosudarstva? (= BV
1907/3, 535—572; 4, 724—767; 5, 168—188) 3, 543.

61 F. M. Rossejkin 5, 169.
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zur Kirche ,im allgemeinen Sinken des Volks-Glaubens unter dem Einflufl
des Fortschritts des Wissens und der Erfolge der Aufklarung[. . . ] Die Kri-
tik der Uberlieferung totet den naiven Glauben®.*? Wie weit orthodoxes
Denken von dem Rahmen des bis dahin Gewohnten abweichen konnte, zeigt
auch die abschlieRende Wertung des Trennungsdekretes, das doch schlieflich
die Freiheit zur ,Verrichtung des Kultes“ garantiert habe, als relativ liberal
und grofzigig® und als Riickkehr zum urspriinglichen Verhiltnis von Kir-
che und Staat in der Urkirche, als ,die innere Organisation der urchristlichen
Gemeinden auf streng demokratischen Prinzipien gegriindet war“.** Es ist
erstaunlich, dafl solche Stimmen in der Zeitschrift einer russischen Geistli-
chen Akademie laut werden konnten. Dem vorgefafiten Bild einer stets
regimetreuen Orthodoxie entsprechen solche ja noch in der Zarenzeit laut ge-
wordenen Stimmen keinesfalls.

III. Einige Wirkungen auf eine ,liberale® russische Theologie
1. Ekklesiologie

Solche Aussagen wie die Rossejkins zeigen, wie die Auseinandersetzung
mit der kritischen protestantischen Theologie das orthodoxe theologische
Denken selbst zu prigen begonnen hatte. Diese Prigung wird besonders
spiirbar in der ekklesiologischen Debatte der Zeit, die Reinhard Slenczka
dargestellt hat, die aber nun ihrerseits auch auf die Behandlung der dogma-
tischen loci in der russischen Theologie zuriickwirkt. In der Auseinanderset-
zung um die Moglichkeit einer Vereinigung mit dem Altkatholizismus wer-
den unseres Wissens erstmals kritische Stimmen zu den sogenannten ortho-
doxen Bekenntnisschriften des 17.Jh.s, der durch sie spit in die orthodoxe
Theologie eingedrungenen Transsubstantiationslehre und die allzu weitrei-
chende Identifizierung der Kirche des nizinischen Glaubensbekenntnisses
mit der 6stlich-orthodoxen Kirche laut.*®

Das Maf der Verinderung in der Ekklesiologie wird deutlich, wenn man
Aussagen Aleksandr Fedorovi¢ Gusevs mit denen Pavel Svetlovs vergleicht.
Nach Aleksandr Fedorovi¢ Gusev bedeutet Kirchenspaltung keine Spaltung
im eigentlichen Sinne, sondern nur die ,Aussonderung von ihrem Organis-
mus fremden Elementen, dem gleich, was sich standig in unserem Kérper
vollzieht*, sei also dem kérperlichen Stoffwechsel zu vergleichen.®® Nach

62 F. M. Rossejkin 5, 181.

6 F. M. Rossejkin 5, 182 f.

6 F. M. Rossejkin 5, 184.

65 P, Svetlov, O novom mnimom prepjatstvii k edineniju starokatolikov 1 pravoslav-
nych (= BV 1903/5, 134—150), 282.

6 P. Svetlov, O novom mnimom prepjatstvii 137 f. — Svetloy zitiert hier die auch
uns zugingliche Arbeit Gusevs, Starokatoliceskij otvet na nai tezisy po voprosu o Fi-
lioque i presuscestvlenii. Polemiko-apologeticeskij étjud, Kazan’ 1903, 45. — Uns lag
Gusevs Pamphlet als Einzelband vor, Svetlov zitiert nach der Zeitschrift ,,Pravoslavny;
Sobesednik“ 1903.
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Pavel Svetlov ist die Spaltung der Kirche dagegen einerseits eine L»nicht voll-
stindige und absolute®, aber doch andererseits eine durchaus reale.”” Man
miisse — sagt Svetlov — nicht in der Weise der frithen Reformation, die Svet-
lov hier offenbar mifiversteht, wohl aber in der Weise neuerer lutherischer
Theologen wie Franz Delitzsch, Friedrich Stahl, Richard Rothe, der seit 1847
katholisch-apostolische Heinrich Thiersch sowie die Dogmatiken Wilhelm
Schmidts, Isaak August Dorners und Hermann Theodor Wangemanns zwi-
schen sichtbarer und unsichtbarer Kirche unterscheiden und sich hier auch
nicht scheuen, bei der protestantischen Theologie zu lernen:®

,Das Verstindnis der Kirche, das ihre Einteilung in eine sichtbare und un-
sichtbare zulift, hat vor allem [. . .] biblische Grundlagen fiir sich. Die Auf-
gabe einer biblischen Begriindung des Begriffs der Kirche als Leib Christi ist
durch die neueste protestantische Theologie vortrefflich gelost, die, man muf}
das anerkennen, uns weitgehend bestimmt hat beim Studium des Wortes
Gottes*.®” — Die gewif} nicht ganz realistische, aber die weite Offenheit der
Ekklesiologie Svetlovs zeigende Konsequenz dieser Unterscheidung von
sichtbarer und unsichtbarer Kirche zeigt das Ergebnis der Uberlegungen
Svetlovs: Die Altkatholiken sind nach ihm ,der Erstling des orthodoxen

Christentums im Westen®.”

2. Soteriologie

Keinen Fragenkomplex haben die russischen Theologen jener Zeit so ent-
schieden neu durchdacht wie den der Soteriologie. Wir miissen diesmal etwas
vor Beginn des von uns gewihlten Zeitraums ansetzen, um hier auf Anhieb
Waurzeln in der Theologie des Westens — und zwar ausgerechnet in der
Theologie Albrecht Ritschls — zu erkennen.

Im Januarheft des ,Bogoslovskij Vestnik® 1894 veroffentlicht Pavel Svet-
lov seine vor der Verteidigung seiner Magisterdissertation gehaltene Rede
iiber ,die Fehler der westlichen Theologie in der Lehre von der Erlésung und

die Notwendigkeit, sich bei Erklirungen dieses Dogmas an die Lehre der hei-

ligen Viter zu halten“.”!

67 P. Svetlov, O novom mnimom prepjatstvii 144, 150.

68 W. Schmidt, Christliche Dogmatik, Bd. 1 und 2, 1895, 1898; I. A. Dorner, Sy-
stem der christlichen Glaubenslehre, Bd. 2,2, Berlin 1881; H. Th. Wangemann, Christ-
liche Glaubenslehre fiir gebildete Leser aller Stinde und Bekenntnisse aus der hl. Schrift
einfiltig zusammengestellt, 1865; P. Svetlov, Starokatoliceskij vopros v ego novom fa-
zise (= BV 1904/2, 281—316), 297. — Die bunte Zusammenstellung der Namen von
Theologen aus so verschiedenen Lagern verdankt Svetlov seinen Gewahrsmannern Dor-
ner und Wangemann. I. A. Dorner 898 {. nennt selbst schon die Namen Stahl, Rothe,
Delitzsch und Thiersch.

69 P, Svetlov, StarokatoliCeskij vopros 303.

70 P. Svetlov, Starokatoliceskij vopros 281.

71 P, Svetlov, Nedostatki zapadnago bogoslovija v uéenii ob iskuplenii i neobchodi-
most’ pri ob-jasnenijach etogo dogmata derzat’sja svjatooteceskago ucenija (Re¢” pered
za§ditoju magisterskoj dissertacii: ,,Znacenie kresta v dele Christovo. Opyt iz-jasnenija
dogmata iskuplenija®), Kiev 1893 = BV 1894/60—76.
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Nach Pavel Svetlovs Sicht ist die juridische Auffassung von der Erldsung
die ,gefihrlichste Quelle und die stirkste Stiitze der Verirrung des Rationa-
lismus®.”2 Es sei deshalb nicht erstaunlich, sondern nur zu verstandlich und
iiberdies verdienstvoll, wenn sich die protestantische Theologie der Gegen-
wart gegen die juridische Soteriologie wende und deren rationalistischen An-
satz rationalistisch fiberwinde. Durch ihre kritischen Anfragen an die juridi-
sche Rechtfertigungslehre hitten schon frither Fausto Sozzini und in neuerer
Zeit Albrecht Ritschl ,der scholastischen Theologie einen Schlag versetzt,
nach dem sie sich schwer [wieder] erholen wird. Fast keiner ihrer Einwinde
gegen das Dogma in seiner juridischen Konzeption wurde von ihren Vertei-
digern widerlegt“.”® Die Gegengriinde, die Albrecht Ritschl gegen die juridi-
sche Erlosungslehre geltend macht, iibernimmt Svetlov ohne jede Einschrin-
kung. Eine erste Pritfung der Aussagen Svetlovs erweckt dariiber hinaus den
Verdacht, daf er nicht allein die Ablehnung der juridischen Soteriologie von
Ritschl iibernommen hat, sondern auch in seinen positiven Aussagen stark
von Ritschl abhingig bleibt.

Das gilt auch fiir den radikalsten Vertreter dieser moralischen Soteriologie,
Maksim Tareev, der u.a. im Jahre 1908 bei einer Akademierevision seine
Rechtgliubigkeit verteidigen mufite.” Er ist damit der einzige liberale Theo-
loge dieser Zeit, der wegen seiner Anschauungen Schwierigkeiten bekommen
hat. Die Auseinandersetzung mit der Fille der von ihm im ,Bogoslovskij
Vestnik® verdffentlichten Aufsitze und Besprechungen wire eine eigene Un-
tersuchung wert. Zu besonders erregter literarischer Auseinandersetzung
fithrte sein Beitrag ,Die Auferstehung Christi und ihre sittliche Bedeu-
tung®,”® dem wir uns deshalb kurz zuwenden wollen.

Auffallend ist bereits die Tatsache, daf sich Tareev fast ausschlieflich auf
westliche Literatur stiitzt und gelegentlich auf Unterschiede und Widersprii-
che in den Auferstehungsberichten der Evangelien und Unstimmigkeiten in
der Textiberlieferung aufmerksam macht.”® Wichtig ist ihm die Bestreitung
jeder Heteronomie bei der Entstehung des Glaubens: Niemand ist durch die
Wundermacht und Wunderzeichen der Auferstehung zum Glauben gekom-
men. Glauben wirkend war vielmehr die lebenschaffende Kraft der Erniedri-
gung Christi, seiner Selbstentsagung am Kreuz im Herausgehen von Blut und
Wasser aus seiner Seite und die Gewifheit, dafl dieselbe Kraft auch in der

2 P, Syetlov, Nedostatki 63 f.

73 P, Svetlov, Nedostatki 64.

74 1. JanySev, Stranicy iz izdanii istorii bogoslovskoj naulki. Revizija akademii v
1908 g., in: BV 1917/6—7; 8—9; 10—12. Diese Angabe fanden wir bei Georgij Florov-
skij, IPLi.:;l 566. Der Jahrgang 1917 des ,Bogoslovskij Vestnik® war uns leider nicht zu-
ginglich.

7§ M. Tareev, Voskresenie Christovo 1 ego nravstvennoe znadenie = BV 1903/5,
1—45; 6, 201—217; Vgl. M. Tareev, O dejstvitel’nosti Christova Voskresenija. Otvet
prot. V. Lavrskomu = BV 1904/6, 349—353.

76 Den Text des Markus-Evangeliums (Markus-Schluf) hilt er fir gestort: M. Ta-
reev, Voskresenie: 5,29.
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Auferstehung Christi wirksam war.”” Darum sei Johannes, der Jiinger, den
Jesus lieb hatte, der das Herausgehen von Blut und Wasser aus dem Leib des
Gekreuzigten gesehen hatte, auch als erster zum Glauben gekommen (vgl.
Joh 19,34; 20,8).

Das ist Maksim Tareev wichtig, um zu zeigen, dafl im Christentum alle
,metaphysischen Grundlagen sittliche Bedeutung haben“.”® Christus habe
,nicht die Existenz irgendeines Teils der menschlichen Natur, der Seele oder
des Geistes iiber das Grab hinaus“ gelehrt. ,Der Mensch kann nur in dem
Sinne unsterblich sein, dafl er das gottliche Leben in sich aufnimmt, das den
Tod in Ewigkeit nicht sehen wird“.”” Dazu sind Tod und ,Selbstentsagung®
(ein Schliisselwort bei Tareev!) unabdingbare Voraussetzung. Denn wenn die
Auferstehung geistlich zu verstehen ist, dann ist ewiges Leben nur durch Ent-
sagung moglich (Tareev verweist auf Mt 10,39; 16,24; Joh 12,24£,)¥ ,Das
geistliche Leben des Christen, dem Ewigkeit versprochen ist, ist kein anato-
mischer Rest der menschlichen Existenz®; vielmehr wird ,der Mensch das
Leben leben, das er sich vor dem Tode aneignen soll, sich aber vollkommen
nur in Selbstentsagung bis zum Tode aneignen kann.*! Kein Wunder, daf
sich Tareev zunichst einmal gegen den Vorwurf verteidigen mufite, die Auf-
erstehung moraltheologisch aufzuldsen. Dies ist ihm u.E. auch gelungen.
Aber allem in der orthodoxen Theologie angelegten und von den Religions-
philosophen Fedor Bucharev und vor allem Dmitrij Merezkovskij explizier-
ten naturhaften Denken hat dieser von Lotzes Wertphilosophie geprigte
Moraltheologe®? darum den Kampf angesagt.*

3. Historische Forschung

Von der Auseinandersetzung mit der westlichen Theologie bestimmt ist
neben diesem mit den Namen Svetlov und Tareev anvisierten schmaleren
Strang der moralischen Erlosungslehre vor allem der breite Strang der Histo-
rischen Schule. Esist in diesem Rahmen nicht méglich, auch nur anzudeuten,
was auf diesem Gebiet in der russischen Theologie schon vor 1902, aber auch
danach vor allem in den theologischen Zeitschriften fiir die historische Theo-
logie getan worden ist; wie ein ganz neues Bild der Anfinge der russischen
Geschichte, aber auch der grofiten Krise der russischen Kirche im Altgliubi-
genschisma entstand; was in Patristik, christlicher Archiologie und Liturgie-
wissenschaft geleistet worden ist, usw.

77 M. Tareev, Voskresenie: 5,33.
78 M. Tareev, Voskresenie: 6,211.

79 M. Tareev, Voskresenie: 6,209.

80 M. Tareev, Voskresenie: 6,211.

81 M. Tareev, Voskresenie: 6,211.

82 G. Florovskij, Put 444.

8 M. Tareev, Voskresenie: 5,9: M. Tareev, Religija i nravstvennost’ (= BV 1904/10,
291—317; 11, 395—421; 12, 602—626), bes.: 12, 612 u.6. — Gegen die erwihnten An-
schuldigungen verteidigte er sich in dem in Anm. 73 angegebenen Aufsatz ,O dejstvi-
tel’- nosti Christova Voskresenija“}.
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Ermutigend ist in den Jahren nach 1902 vor allem die unvoremgenommene
Art, in der in umfangreichen Darstellungen etwa Luther und Zwingli mitein-
ander verglichen® und Leben und Werk Calvins dargestellt werden.® Wir
wollen uns nur noch einer Arbeit zuwenden, die — gerade wenn man an den
heutigen Dialog zwischen Orthodoxie und Protestantismus denkt — iiberra-
schend und vielleicht auch hilfreich ist: die Arbeit von Aleksej Petrovic Le-
bedev ,Zur Frage nach dem Ursprung der urchristlichen Hierarchie®.®
Unter Berufung auf ,die besten Kommentatoren von 1 Kor 12,28, unter
denen Lebedev — und das ist hier das Uberraschendste — ausdriicklich allein
Adolf Harnack mit Namen nennt, kénne man beispielsweise feststellen, dafl
,um das Jahr 57 herum die Bischéfe nicht sehr hoch auf der Leiter des kirch-
lichen Vorstehertums standen®.” Zwar wiesen die Pastoralbriefe, deren
Echtheit Lebedev nicht in Frage stellt, schon auf Ansitze, die der spéteren
Ordnung mehr entsprechen. ,Aber sie entfalteten sich auf dem Wege leben-
diger Entwicklung erst im Verlauf der Geschichte und empfingen [erst] hier
— allmahlich — ihren eigentlichen Sinn“.* Die urspriingliche Ordnung sei
vielmehr die der charismatischen Amter gewesen. Die Didache zeige den
Wandel zum hierarchischen Amt, das nicht unmittelbar aus apostolischer
Setzung heraus entstanden sei, sondern sich aus urspriinglich untergeordne-
ten Funktionen entwickelt habe. Freilich, nicht wie manche Protestanten
meinten, infolge einer Usurpation. — Hier ist u.E. tatsichlich ein Unter-
schied in der Tendenz der Beurteilung geschichtlicher Wandlungen festzu-
stellen. Eine Abfall-Theorie kennt die orthodoxe, auch die liberale orthodoxe
Theologie nicht. — ,Nichts dergleichen bemerkt man. Die Sache ging auf
dem Boden strenger Legitimitit und unter Wahrung aller Regeln vor sich.
Menschen gingen in die Ewigkeit hiniiber und hinterliefen ein reiches Erbe.
Direkte Erben zeigten sich nicht. Weil nichste Anverwandte fehlten, ging
das Erbe legitim auf eine Seitenlinie iiber. Als eine solche Seitenlinie erwiesen
« 89

sich die Bischofe. Sie empfingen das Erbe*.
Wir brechen an dieser Stelle ab. — So mutig wagte man damals, die tradi-

84 A. P. Orlov, Ljuter i Cvingli. SravniteI'naja charakteristika ich bogoslovskich
vozzrenij (Probnaja lekcija) = BV 1905/11, 365—393.

85 V. D. Popov, Kal’vin (1509-1564), 1909 = TKDA 1909/9, 112-133; 12, 551-592.
— Dagegen wirft D. V. Gorochov in seiner Rezension von N. Terent’ev, Ljuteranskaja
veroispovednaja sistema po simvoliceskim knigam ljuteranstva, Kazan® 1910, dem Verf.
vor, die lutherischen Quellen zu stark systematisiert, die orthodoxe Ge enposition zu
breit dargelegt und die Quellen selbst zu wenig sprechen gelassen zu Eaben (TKDA
1910/11, 567—774, ebd. S. 571 {.).

86 A. Lebedev, Po voprosu o proischozdenii pervochristianskoj ierarchii = BV 1907/
3, 460—474. Lebedev hatte zwar wegen Schwierigkeiten ,mit den gelehrten Ménchen
an der Akademie® einen Ruf an die Moskauer Universitit angenommen (I. Smolitsch,
Geschichte I 675), publizierte aber weiter im ,Bogoslovskij Vestnik®, der Zeitschrift
der Moskauer Geistlichen Akademie.

87 A. Lebedev 460.

8 A. Lebedev 467.

89 A. Lebedev 463.
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tionellen Lehren der orthodoxen scholastischen Theologie neu zu tiberprii-
fen. Die Katastrophe von 1917 bedeutete nicht nur, wie Pater Johannes
Chrysostomus, der beste Kenner der russischen Kirchengeschichte der Neu-
zeit, erwihnt,” das vorlaufige Ende eines geistlichen Erneuerungsprozesses.
Es bedeutete auch das vorliufige Ende einer intellektuellen Auseinanderset-
zung mit dem Westen in Widerspruch und Rezeption, die die russische or-
thodoxe Theologie zu Anfang unseres Jahrhunderts nicht gescheut hat. Auch
Irrwege im einzelnen bei dieser Auseinandersetzung haben ihr nicht gescha-
det, vor allem weil die russische Theologie stets eingebettet blieb in den Rah-
men der orthodoxen Doxologie. Es ist an der Zeit, dafl das Wissen um die da-
maligen Leistungen aufhért, ,Geheimwissen® zu bleiben.

Der Einblick in die theologische Werkstatt der Russischen Orthodoxen
Kirche zu Beginn unseres Jahrhunderts mit ihrer regen Auseinandersetzung
mit der und ihre starke Prigung durch die westliche Theologie scheint uns fiir
die Konfessionskunde noch eine wichtige Lektion bereitzuhalten. Er scheint
uns bei der zur Typisierung neigenden Darstellung anderer Konfessionen zu
grofierer Vorsicht und Bescheidenheit anzuleiten. Uns scheint es fraglich, ob
wir wirklich wissen, was typisch orthodox, typisch rémisch-katholisch, ty-
pisch lutherisch usw. ist. Ist nicht unser Urteil viel zu stark geprigt von den
z.T. auch ,zufilligen“ Vorfindlichkeiten? Die liberalen russischen orthodo-
xen Theologen zu Anfang unseres Jahrhunderts hitten sich jedenfalls ge-
wehrt gegen das auch bei manchen Orthodoxen selbst, insbesondere aber im
Westen, vorherrschende Bild einer notwendig unbeweglichen unkritischen
orthodoxen Theologie. Sie hitten dagegen gerade die vom Lobpreis der Viter
zwar umgriffene, aber dennoch grundsitzlich der freien historisch-kritischen
Auseinandersetzung nicht ausweichende Theologie fiir ,typisch orthodox*
und die nach den Ereignissen von 1917 folgende Reaktion fir untypisch und
,zufillig® gehalten. Und woher nehmen wir das Recht zu behaupten, daff sie
Unrecht hatten?

9 Johannes Chrysostomus OSB, Kirchengeschichte Rufilands der neuesten Zeit,
Bd. 1. Patriarch Tichon. 1917—1925, Miinchen/Salzburg 1965, bes. S. 138 ff.



ERITISCHE MISCELLIIS

Thomas Miintzers Erklirung
hebriischer Eigennamen und der
Liber de interpretatione hebraicorum
nominum des Hieronymus

Von Hans Peter Riiger

In der von Giinther Franz herausgegebenen kritischen Gesamtausgabe der
Schriften und Briefe Thomas Miintzers' hat Wilhelm Eilers unter der Uber-
schrift ,Hebraische Eigennamen® ,eigenhindige und gewifl nicht zur Versf-
fentlichung bestimmte Notizen Miintzers® ediert, welche ,die Erklirung von
46 hebriischen Orts- und Personennamen enthalten (539). Eilers bemerkt
dazu: ,Die Analysen sind rein sprachlicher Natur und durch theologische
Vorurteile und Zweckerwigungen kaum beeintrichtigt, heben sich also vor-
teilhaft vor vielen Etymologien des Alten Testamentes selbst heraus. Die
Ubersetzung, soweit vom heutigen Standpunkt aus iberhaupt moglich, ist
teils zutreffend, teils halbrichtig, teils unverstindlich und gelegentlich phan-
tastisch. In jedem Falle ist sie aber doch als ernsthafter Deutungsversuch mit
den natiirlicherweise unzulinglichen Mitteln der damaligen Zeit zu bewer-
ten. Da Miintzers Bemithung in dieser Richtung ohne wirklichen Vorlaufer
zu sein scheint, diirften die Namenserklirungen als Frucht seiner eigenen
Gelehrsamkeit zu gelten haben. Sie halten den Vergleich mit anderen zeitge-
nossischen Sprachstudien ohne weiteres aus und verraten trotz allen Irrti-
mern eine betrichtliche Einsicht Miintzers in das Wesen der hebriischen
Sprache und Namengebung® (540).

So einleuchtend diese Ausfithrungen auf den ersten Blick zu sein scheinen,
so wenig lassen sie sich bei genauerem Zusehen halten. Denn gleich die erste
Eintragung ,Naas serpens® stimmt wortlich iberein mit der im Liber inter-
pretationis hebraicorum nominum des Hieronymus® gegebenen Deutung
»Naas serpens (39,16). Die zweite ,,Amon filius meroris® stellt sich dar als
Kontraktion aus den beiden von Hieronymus zur Wahl gestellten Etymolo-
gien ,,Ammon filius populi mei uel populus moeroris* (3,4). Bei der dritten
Jabes dolor siccus“ kann man sich fragen, ob sie auf einer Kombination des
Vulgatatextes von 1Ch 4,9 ,et mater eius vocavit nomen illius Iabes dicens
quia peperi eum in dolore“ und der Interpretation des Hieronymus ,labes

1 QFRG 33, 1968, 539f.
2 P. de Lagarde (Ed.), Onomastica sacra I, Gottingen 1870, 1-81.
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exsiccata uel siccitas® (33,2) bzw. ,labes exsiccata“ (36,1) beruht oder eher
auf einen Vorginger des in der hieronymianischen Tradition stehenden ano-
nymen Libellus de interpretatione nominum propriorum zurickgeht, der
dem sechsten Band der Londoner Polyglotte® beigegeben ist und in dem hin-
tereinander ,Jabes, Siccitas, vel confusio® und ,Jabes, Tristitia, sive dolor®
(27a) angefiihrt sind. Und so kénnte man fortfahren.

Ein wirkliches Versehen lifit sich Miintzer oder seiner Quelle nur in 9 ,,Sis-
sera excussio gaudentis dentis“ nachweisen, wo nach Ausweis des Liber in-
terpretationis hebraicorum nominum ,Sennaar excussio dentium siue foetor
eorum® (10,16) und des Libellus de interpretatione nominum propriorum
~Sennaar, Dormientis vigilia, vel suscitatio, aut dentis evacuatio vel denuda-
tio, aut excussio, vel dens aemuli, sive mutatio civitatis“ (47b) die Lemmata
Sissera® und ,Sennaar® miteinander verwechselt sind. Durch die im An-
schluf} an die Etymologie des Hieronymus ,Sisara gaudii exclusio siue tollens
recedentem uel equi uisio® (33,18) erfolgte Einfugung des Partizips ,gau-
dentis® zwischen die Substantive ,,excussio® und ,dentis® wird dieses Verse-
hen jedoch teilweise wieder richtiggestellt.

Nur wenige Eintragungen lassen sich weder auf den Liber de interpretat-
ione hebraicorum nominum oder den mutmafilichen Vorginger des Libellus
de interpretatione nominum propriorum noch auf den Text der Vulgata zu-
riuckfithren. Abgesehen von den beiden Deutungen 11 ,Balim maulaff* und
40 ,Socho eyn laubrothe, bei denen die Verwendung des Frithneuhochdeut-
schen den Riickschluf auf die lateinische Vorlage erschwert,* sind aber auch
sie ganz im Stil der Interpretationen des Hieronymus gehalten. So erinnert 5
»Gibea vallis peccati® in seiner ersten Hilfte an ,Gehennam de ualle sunt siue
uallis gratuita® (61,21) oder 10 ,Hazor® creatio ire“ an ,Astarten facturam
superfluam, id est moinow meprreive (25,3) und ,Or iracundia® (14,19).

Sind diese Beobachtungen richtig, dann ist Miintzers Erklirung hebrai-
scher Eigennamen direkt oder indirekt von dem Liber de interpretatione
hebraicorum nominum des Hieconymus® abhingig und besteht sein origini-
rer Beitrag im Grunde genommen nur darin, dafl er gelegentlich dem hebrii-
schen Original niherstehende Namensformen an die Stelle der ihm aus der

3 London 1657 (Graz 1965), 1—53.

4 Vgl. jedoch 40 ,Socho eyn laubrothe® mit ,Socha tabernaculum uel umbraculum®
(30,12,

> Vulgata , Asor.

6 Thomas Miintzer erkundigt sich in einem am 3. Januar 1520 an den Buchfithrer
Achatius Glov in Leipzig geschriebenen Brief, ,quanti precii sint opera omnia
Teronimi® (G. Franz, a.a.0. 354,5f.) und erhilt von diesem die ,,im leipzigesten neuen
jarsmarkgt sub anno domini 1520¢ datierte Auskunft, ,das man opera Theronimi novis-
sima recognitionis Esrasmiane geit umb 9 oder umb 8%f.“ (G. Franz, a.a.O.
335,12f.8f.). Ob Miintzer die 1516—1518 in 9 Binden bei Joh. Froben in Basel erschie-
nene Ausgabe und damit auch den Liber de interpretatione hebraicorum nominum, wie
beabsichtigt, ,in proxima quadragesima® (G. Franz, a.a.O. 354,6f.) erworben hat, lific
sich leider nicht sagen.
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Vulgata vertrauten hat treten lassen, wie das z.B. in 4 ,Gilead® statt ,,Galaad”
oder 5 ,Gibea® statt ,Gabaath® der Fall ist.” Das hier aufscheinende Interesse
Miintzers an der hebraica veritas lafit sich, zumindest indirekt, auch an seiner
Biicherliste® ablesen, auf der als Nummer 7 ,Elementale hebraicum de
Philippi Noveniani Hasfartini* aufgefiihrt ist. Dabei handelt es sich um das
am 24. 1. 1520 bei Valentin Schumann in Leipzig erschienene Elementale He-
braicvm in qvo praeter caetera eivs linguae rudimenta, declinationes et ver-
borum coniugationes habentur, omnibus Hebraicarum literarum studiosis
non tamvtile, atquenecessarium’. Philippo Noveniano Hasfurtino (!) authore*.

Im folgenden stelle ich zunichst die Etymologien in Thomas Mintzers
,Hebriischen Eigennamen® einerseits, im Liber de interpretatione hebraico-
rum nominum und in der Bibeliibersetzung des Hieronymus andererseits ne-
beneinander und weise sodann auf die Stellen hin, an denen die Miintzersche
Erklirung hebriischer Orts- und Personennamen in besonders auffilliger
Weise mit der des Libellus de interpretatione nominum propriorum tiberein-
stimmt.

|

1 Naas serpens 39,16 Naas serpens

2 Amon filius meroris 3,4  Ammon filius populi mei
uel populus moeroris

3 Jabes dolor siccus 1Ch 4,9 quia peperi eum in dolore

33,2 Iabes exsiccata uel siccitas
36,1 Iabes exsiccata

4 Gilead tumulus testium Gn 31,47 tumulus Testis

5 Gibea vallis IEeccati

6 Saul petita abusio 11,5 Saul expetitus uel abutens
14,27 Saul expetitus siue abutens
7 Basek vanus fulgur et ege- 31,21 Bezec fulgur uel contemptus
stas uanus siue micans
34,28 Bezec egestas
8 Gilgal volutabrum 35,24 Galgala uolutatio siue reuelatio
9 Sissera excussio gaudentis 10,16 Sennaar excussio dentium siue
dentis foetor eorum

10 Hazor creatio ire

11 Balim maulaff

12 Astaroth cubile futter, to-
tus nudus

7 Dieses Ergebnis bestitigt implizit die ansprechende Vermutung Walter Elligers
(Thomas Miintzer, *1976, 260), Thomas Miintzer habe seiner deutschen Ubersetzung
von Ps119,161—176 (G. Franz, a.a.O. 531) nicht den hebriischen Urtext, sondern das
Psalterium iuxta Hebraeos des Hieronymus zugrundegelegt.

8 G. Pranz, 2.2.0., 556—560.

9 Zu dieser Freudschen Fehlleistung heifit es auf Blatt G iv" schlicht: ,,In inscriptione
legendum, omnibus Hebraicarum literarum studiosis, tam vtile atque necessarium®,
und dementsprechend ist das ,non* auf dem Titelblatt des Exemplars der Wiirttem-
bergischen Landesbibliothek, Signatur: Phil. oct. 7366 von Hand getilgt.
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13 Gerubaal ulciscendus a baal

14 Bedan precipuus iudicio
15 Jephthah aperiens

16 Samuel postulatus a deo
17 Rachel ovis videns deum

18

19
20

21
22
23

24
25

Aseka fortis decipula

Damim sanguis

Goliath transmigrans robu-
stus reuelans eos

Geth torcular

Michal aqua ex omnibus
Ramath visio mortis

Naroth conspicuus
Ephrata ubertas
Koapmogopio

26 Jeremias sublimitas

36

37
38

59
40
41

42
43

44
45
46

Helchias pars domini
Sellum pacificus
Hanameel donum dei
Benyamin filius diei
Anathot obedientia

Baruch benedictus

Neri lucerna mea

Masias factura opus domini
Michmas attrectata
humilitas

Jonathas donatio domini

Beth auen domus ydolatra
Ephrata puluerulenta
fertilis

Bethoron domus ire

Socho eyn laubrothe

Secu fons cum ramis
obtectus

Achila suspectio mea
Abisai pater meus incensum
mihi ?

Saruia vinculum in angustia
Joab inimica paternitas
Ahimelech frater meus rex,
fratris mei regnum

Hans Peter Riiger

Jdc 6,32 ulciscatur se de eo Baal

34,28
28,9

Badan solus uel in iudicio
Iepte aperiens uel apertus

151,20 quia a domino postulasset eum

9,25
36,17

63,1
23,20
34,17
35,11
35,24

27,25
36,8
29,27
43,7
58,19
5,24
53,27
55,16
53,10
53,7
53,19
65,15
54,24
36,6
33,1
54,21

51,7
5,24

32,10
38,9
43:11

34,21
34,23

36,26
36,4
34,20

Rachel ouis uel uidens principium aut uisio
sceleris siue uidens deum

Rachel uvero interpretatur ouis

aut uidens deum

Rachel ouis uel uidens deum
Azeca fortitudo siue decipula
Azeca fortitudo uel decipula
Damaim sanguinum

Goliath reuelatus siue trans-
migrans

Geth torcular

Michol aqua omnis uel ex omnibus
Ramoth uisio mortis

Ramoth uisio mortis

Ramoth uisio mortis

Efratha ubertas sive (!)
puluerulenta

Chelcia pars domini
Salom retribuens siue pacificus
Ananehel cui donauit deus

Anathoth responsio siue respondens
signum uel oboedientia

Baruch benedictus

Neri lucerna mea

Maseia factura domini

Machemas humilitas siue adtrectata

Tonathan columbae donum uel columbae
dedit aut domini donum

Ionathan domini donum uel columbam
dedit

Bethaben domus inutilis uel domus idoli
Efratha ubertas sive (!)

puluerulenta

Efratha frugifera siue de cinere ueniens
aut puluerulenta

Bethoron domus irae

Socha ramus

Achela suscipiens eam

Abisa patris mei incensum ‘uel
sacrificium

Saruia uinctus siue angustia
Loab inimicus uel est pater
Achimelech frater meus rex
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3 Jabes dolor siccus
13 Gerubaal ulciscendus a baal
26 Jeremias sublimitas
29 Hanameel donum dei

34 Masias factura opus domini
45 Joab inimica paternitas

27a
2%9a
29a
24a

33b
30b

II

Jabes, Siccitas, vel confusio

Jabes, Tristitia, sive dolor

Jerobaal, Id est, Ulciscatur se Baal,
sub. de eo

Jeremia, sive Jeremias, Celsitudo Domini,
vel sublimitas Domini

Hanameel, Gratia ex Deo, sive
misericordia vel donum a Deo
Maasia, sive Maasias, Opus Domini
Joab, Paternitas, vel habens patrem,
vel voluntarius



Bismarckehrung an der Universitit Leipzig
unter dem Rektorat von Albert Hauck
(1898/99)

Von Kurt Nowak

Konferenzbeitrag zur Tagung
,Die Geschichte der Universititen und ihre Evforschung*
vom 10./11. Oktober 1982 in Leipzig

Akademische Gedenkfeiern fiir Persdnlichkeiten aus Wissenschaft und
Kunst, des gesellschaftlichen und vor allem politischen Lebens sind Indika-
toren fiir die geistespolitische Verfassung nicht nur der jeweils veranstalten-
den Institution. Sie besitzen Signalwert fiir geistiges Klima und prigendes
Ideengut ihrer Zeit iiberhaupt. Unter diesem Aspekt erscheint es im Hori-
zont universititsgeschichtlicher Forschungen als aufschlufireich, die deut-
schen Universititen auf Art, Umfang und Intentionen ihrer Feiergestaltung
zu befragen, ein Unternehmen, das fiir die Alma Mater Lipsiensis noch kaum
in Angriff genommen worden ist und wohl auch die Feiern in propria re ein-
zuschlieflen hitte. Die archivalischen Voraussetzungen sind dafir nicht un-
giinstig.! Aus der Zeit des Deutschen Kaiserreiches 1871—1918 bietet die
Leipziger Bismarckgedenkfeier vom 20. November 1898, die in eine Fiille
akademischer und auflerakademischer Totenehrungen fiir den ,treuen Eckart
Deutschlands® eingebettet war, ein besonders lehrreiches Demonstrations-
objekt fiir die politische Haltung der Professorenschaft, zugleich auch fiir die
Denkweise der durch den ,,Ausschuff der Studentenschaft® reprasentierten
Studenten der Alma Mater.’

Man mag einen Zufall darin sehen, dafl ein Vierteljahr nach Bismarcks Tod
— am 30. Juli 1898 in Friedrichsruh — ein Gelehrter in das hochste Univer-

! Universitatsarchiv Leipzig (fortan UAL) Rep. 1I, Cap. V: Jubilden und andere
Feierlichkeiten. Vgl. z.B. Nr. 142 (Reformationsjubilium 1917), Nr. 150 (Lutherfeier
1933).

2 Studentenzahl im Sommer 1898: 2843. Davon aus Sachen: 1653. Europiische Staa-
ten: 254. Auflereuropiische Staaten: 77 (Personalverzeichnis der Universitit
Nr. CXXXIII). — Zu den Bismarckfeiern 1898 ist aus kirchengeschichtlicher Sicht be-
leuchtend Verlauf und Inhalt der Gedichtnisfeier vom 4. August 1898 in der Kaiser-
Wilhelm-Gedichtniskirche (Trauerpredigt Hofprediger Faber). Material dazu in: Bis-
marck-Denkmal fiir das deutsche Volk von Arthur Mennell und Bruno Garlepp. Ber-
lin/London/Paris/Chicago o.]., Supplement, S. 50 f. (Faksimile-Neuausgabe Wiesba-
den 1978).
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sitatsamt berufen wurde, dessen Bismarckverehrung bekannt war. Denn Al-
bert Hauck (1845—1918), der neben Adolf von Harnack bedeutendste prote-
stantische Kirchenhistoriker seiner Zeit, besafl mehr als hinreichende wissen-
schaftliche Verdienste, um die Berufung in das Rektorat fir das Amtsjahr
1898/99 auch jenseits seiner politischen Affinititen als vollauf gerechtfertigt
erscheinen zu lassen.? Ein Jahr zuvor war der seit 1889 auf dem Lehrstuhl fir
Kirchengeschichte wirkende bayerische Gelehrte, den seine ,Kirchenge-
schichte Deutschlands® und die Herausgeberschaft der »Realencyclopidie
fiir protestantische Theologie und Kirche* weithin bekannt gemacht hatten,
von der Philosophischen Fakultit zum Ehrendoktor promoviert worden.”
Welch bedeutenden, ja iiberragenden Ruf Hauck genofl, geht neben den
sahlreichen anderen Ehrungen, die ihm zuteil wurden, auch daraus hervor,
daft Adolf von Harnack ihm 1902 den Antrag des Preuflischen Unterrichts-
ministeriums iiberbrachte, den durch Scheffer-Boischorsts Tod erledigten
Lehrstuhl fiir Geschichte in Berlin zu iibernehmen.’

Dennoch wohnte dem Zufall der Berufung Haucks im Jahr der Bismarck-
feiern eine hohere Logik inne, die in der politischen Mentalitit der deutschen
Professorenschaft wurzelte. Mit der Ubernahme des Rektorats, traditionsge-
mift zum Jahrestag des Reformationsgedenkens am 31. Oktober, fand der
neue Rektor, ein durch streng rationellen Lebens- und Amtsstil gekennzeich-
neter Wissenschaftler, auf seinem Schreibtisch bereits einen Aktenvorgang
ur akademischen Gedichtnisfeier fiir Bismarck vor. Gustav Schmoller, da-
mals Rektor der Berliner Universitit, hatte Anfang Oktober 1898 die deut-
schen Rektoren auf Wunsch Herbert von Bismarcks wissen lassen, daf} eine
Teilnahme aller Universititsrektoren bei der beabsichtigten Trauerfeier an-
laRlich der Einweihung des Mausoleums in Friedrichsruh wegen der ,aufler-
ordentlich beschrinkten Raumverhiltnisse® nicht méglich sei. Damit waren
Bismarckehrungen an den deutschen Universititen in eigener Verantwortung
vorgezeichnet. Drei Jahre zuvor, zum 80. Geburtstag Bismarcks, hatten sich
die deutschen Rektoren in corpore nach Friedrichsruh begeben, um dort ihre
in byzantinistischen Tonen gehaltene Huldigungsadresse zu iiberreichen.
Naun lag die Initiative bei der Leipziger wie den anderen deutschen Univer-
sititen selbst.

3 Biographica zu Albert Hauck auf iiberarbeiteter Materialbasis wird mein Artikel
in: Theologische Realenzyklopadie, Berlin [West]-New Yorlk enthalten (in Vorberei-
tung).

4 Ehrenpromotion 1897. Dankschreiben Haucks an Philosophische Fakultit vom
16. 6. 1897 (UAL Phil. Fak. C 56%).

5 Heinrich Boehmer: Albert Hauck. Ein Charakterbild. In: Beitrige zur sichsischen
Kirchengeschichte 33 (1919), 1-78; 33 {.

6 Rektor der Friedrich-Wilhelms-Universitit Berlin an Rektor Leipzig vom 9. 10.
1898 (UAL Rep. II/V Nr. 110, BL 1). Nach Manfred Hank: Kanzler ohne Amt: Fiirst
Bismarck nach seiner Entlassung 1890—1898. Minchen 1977, S. 448 hat die Art, mit
der H. von Bismarck nach dem Motto ,odi profanum vulgus et arceo® die Offentlich-
kieit von Friedrichsruh fernhielt, weithin briiskierend gewirkt. Der fiir November ge-
plante
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Wenige Tage vor Haucks Amtsiibernahme hatte deshalb der scheidende
Rektor, Prof. Dr. Curt Wachsmuth, dem ,Kéniglich-Sichsischen Ministe-
rium des Cults und des &ffentlichen Unterrichts® eine universitare Bismarck-
gedenkfeier angezeigt und um die Freigabe entsprechender Mittel gebeten,
die auch umgehend bewilligt worden waren.” Die Wahl des 20. November
bedeutete, dal Hauck kaum drei Wochen nach Ubernahme der Rektoren-
wiirde einer breit beachteten 6ffentlichen Bewihrungsprobe ausgesetzt war.
Daf er sie im Geiste Bismarcks bestehen wiirde, war schon an Haucks Rek-
toratsrede vom 31. Oktober 1898 iiber das Thema ,Friedrich Barbarossa als
Kirchenpolitiker® abzulesen. Wihrend die Regierung Friedrichs I. fiir
Hauck ein letzter Hohepunkt der deutschen nationalstaatlichen Entwicklung
im Mittelalter war, galt ihm Bismarck als Garant einer neuen nationalen Zu-
kunft, der zudem Friedrich I. an einem entscheidenden Punkt iiberlegen
war. Friedrich, ein am Ende einer Entwicklung stehender Herrscher, habe
kein Gespiir fir zukunftstrichtige Entwicklungen, etwa das aufbliihende
Stidtewesen, gezeigt. Anders Bismarck. ,Mit unvergleichlichem Scharf-
blick®, so Hauck in seiner Rektoratsrede, ,hat er die Méglichkeiten, die Kei-
me der Zukunft, die in der tritben und wirren Gegenwart vorhanden waren,
erkannt und mit unvergleichlicher Kraft hat er sie zur Entfaltung gefithre®.®
Offenbar waren partikularstaatliche Sonderinteressen, welche der Reichsei-
nung und ihrer Symbolgestalt Bismarck lange mit spiirbarer Animositit be-
gegnet waren, im Jahr 1898 weitgehend hinfillig.

Als Hauck seine Rektoratsrede hielt, waren die Vorbereitungen fur die
Bismarckfeier schon im vollen Gange. Fiir die Festrede war der Ordinarius
fiir Neuere Geschichte, Erich Marcks, nominiert.” Der Universititsmusikdi-

Abschlufl des Mausoleums verzdgerte sich dann bis Frithjahr 1899. Die Grablegung er-
folgte am 16. 3. 1899 in Anwesenheit von Wilhelm II. und einer Trauergemeinde von
nur 50 Képfen. Abbildung der Grabstitte bei Wolfgang Mommsen: Otto von Bismarck
in Selbstzeugnisse und Bilddokumenten. Reinbek bei Hamburg 1980', 67 (rowohlts
monographien); auch in: Bismarck-Denkmal, 220. (mit Momentaufnahmen vom Tage
der Beisetzung). — Zur Feier von 1895 UAL Rep. II/V Nr. 107 (Acta, die Feier des
80. Geburtstages des Fiirsten Bismarck am 1. April 1895 betreffend).

7 Rekeor an Sichsisches Kultusministerium (Konzept) vom 22. 10. 1898; Beschlufl
des Kultusministeriums vom 27. 10. 1898 (UAL Rep. II/V Nr. 110, Bl 5 und 6).

8 Rectoratswechsel an der Universitit Leipzig am 31. October 1898. II. Rede des an-
tretenden Rectors: D. Dr. Albert Hauck: lgriedrich Barbarossa als Kirchenpolitiker.
Leipzig: Alexander Edelmann, S. 1—24; 23.

9 Erich Marcks (1861—1938) war 1894 von Freiburg i.Br. nach Leipzig berufen wor-
den. Wihrend der sieben Jahre, in denen Marcks in Leipzig lehrte (1901 o. Prof. in Hei-
delberg), waren von seiner Seite aus immer wieder universitatspolitische Vorstofie in Sa-
chen Bismarck zu konstatieren. Auch lange nach seinem Aggan setzte er seine auf
Leipzig gerichteten Aktivititen fort. Vgl. z.B. Max Lenz und Erich Marcks an Rektor
Leipzig vom Juni 1915 mit der Bitte um Verbreitung und Propaganda fiir die Zeitschrift
,,llf)as Bismarck-Jahr® im Vorfeld der Bismarckfeier 1915 (UAL Rep. II/V Nr. 140,
BL 1).
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rektor, Heinrich Zollner, arrangierte die Gesangs- und Instrumentaldarbie-
tungen und arbeitete an einer ,Trauer-Ode®, in der es hief}:'°

LAll die deutschen Gaue decke

Eine schwarze Riesenflagge;

Denn der treue Eckart Deutschlands
Sank hinab in Grabes Nacht.

Ruh’ in Frieden, miides Haupt!
Ruhmgekronter, hehrster Held!

Nicht in Aeonen dein Name vergeht,

was du geschaffen: Alldeutschland besteht!
Strahle dein Ruhm in die fernste Zeit,
Heros Germania’s in Ewigkeit®.

In seiner Anzeige an das Sichsische Kultusministerium vom 22. Oktober
1898 hatte Haucks Rektoratsvorginger von einer ,solennen® Gedichtnisfeier
gesprochen. Blickt man auf das Festprogramm, in dem die Rede von Erich
Marcks von dem ,Gebet* Theodor Kérners in der Vertonung K. M. von
Webers und Zollners , Trauer-Ode® eingerahmt war, und auf die Liste der
Geladenen, so mufl dieser Vorsatz wohl als eingeldst betrachtet werden. Die
Universitit und ihr Rektor Hauck haben alle Energie daran gewendet, zum
deutschen Bismarckkult ihren Teil beizutragen.!! Marcks feierte in seiner
Ansprache den ,Schopfer von Kaiser und Reich®, der Deutschland in seinen
jungen nationalen Staat ,hineinerzogen habe. Zwar sei Bismarck vornehm-
lich von preufischen Interessen bestimmt gewesen und in diesem Betracht
oder eigentlichste Erbe Friedrich des Groflen®. Doch war Bismarck fir
Marcks gleichzeitig in eine Linie eingefiigt, die von Karl d. Gr. iber Luther,
Friedrich I1. bis in die Gegenwart fithrte und im Gedanken einheitlich-allge-
meinen Deutschtums gipfelte.”?

Nach der Bismarckfeier, in die auch die Leipziger Studentenschaft einbe-
zogen war, verwendete sich Hauck beim Sichsischen Kultusministerium fiir
die Freimachung von Geldmitteln zum Druck der Marcks’schen Festrede.
Ende Dezember 1898 wurde sie in einer Auflage von wahrscheinlich 500
Exemplaren durch die Universitatsbuchdruckerei und -buchhandlung

10 Programm der Bismarckfeier 1898 (UAL Rep. II/V Nr. 110, Bl 12). Kaum min-
der geschmacklos auch das Totengedicht Felix Dahns. In: Bismarck-Denkmal, 2a0.
(Teil: Unseres Bismarcks Heimgang. Ein Trauertag All-Deutschlands).

i1 UAL Rep. II/V Nr. 110, Bl. 10 (Konzept vom 12. 11. 1898 mit Verteilerangaben
fiir die Einladungen). Die Studentenschaft war durch éffentliche Bekanntmachung zur
Feier geladen: ,Mit dieser Bekanntmachung wird der Hoffnung Ausdruck verliehen,
daR die Herren Studierenden durch zahlreiche Beteiligung an dieser nationalen Ge-
dichtnisfeier die stets bewiesene patriotische Gesinnung der Leipziger Studentenschaft
erneut bethitigen werden.®

12 Fijrst Bismarck. Rede gehalten bei der Gedachenisfeier der Universitdt Leipzig in
der Aula am Totensonntag, 20. November 1898 von Dr. Erich Marcks, Professor der
Geschichte. Leipzig: Alexander Edelmann, S. 4. 7 f. 13. 17 £.
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Alexander Edelmann verbreitet. Marcks dankte Hauck postalisch ausdriick-
lich fiir sein publikationspolitisches Engagement."

Welche hohen Wellen der Bismarckkult schlug, wird auch an den studen-
tischen Aktivititen ersichtlich, die nicht auf die Leipziger Universitit be-
schrinkt waren, augenscheinlich an der hiesigen Alma Mater aber eine beson-
dere Intensitit erreichten. So hat sich der ,Ausschuff der Studentenschaft®,
ganz dhnlich wie die Studentenschaft von Bonn und Berlin, kurze Zeit nach
Bismarcks Ableben fiir eine studentische Totenfeier eingesetzt, dies als Zei-
chen der Manifestation ihres nationalen Willens. Um organisatorischer Zer-
splitterung vorzubeugen, hatte der Rektor der Universitit Greifswald an sei-
ne Amtskollegen, unter dem 5. November 1898 auch an Albert Hauck, die
Bitte gerichtet, ,die Angelegenheit der allgemeinen Feier giitigst und mit
méglichster Beschleunigung in die Hand nehmen zu wollen, damit wir bald
unsere deutsche Studentenschaft unserem grofien Todten zu Ehren in voller
Einigkeit zusammenstehen sehen.“'

Die konkurrierenden Vorstellungen in den Studentenausschiissen der
deutschen Universititen iiber Art und Termin der Feier hat der ,,Ausschufl
der Studentenschaft® von Leipzig durch das Manifest ,Kommilitonen! zu
kanalisieren versucht. Der Leipziger Ausschufl schlug im Auftrag von
stud.rer. nat. Carl Fredenhagen, einem Chemiestudenten aus Loitz (Pom-
mern), vor, den kommenden 18. Januar 1899 zum Trauertag zu machen und
die Rektoren und Senate der deutschen Hochschulen zu bewegen, dieses Da-
tum als studentischen Feiertag auf Dauer festzusetzen. Die an den 18. Januar
gekniipfte Konzeption des Leipziger Ausschusses reichte noch weiter. Kiinf-
tighin sollte auch die Geburtstagsfeier fiir den Kaiser mit der Feier fiir Bis-
marck verbunden werden, gelte es doch, einen ,neuen vaterlindischen Feier-
tag“ zu schaffen, an dem der ,gewaltige Griinder® und der ,erlauchte Herr-
scher* gemeinsam gefeiert werden konnte.'”” Die Verschmelzung der bis-
marckschen und wilhelminischen Politik im Zeichen des in weltpolitische Di-
mensionen einriickenden Imperium Germanicum war in dem Ausschuff-Ma-
nifest mit Hinden zu greifen.

Die Offensive der Leipziger Studenten widersprach in ihrer feierpoliti-
schen Uberspanntheit der etwas gemifigteren Strategie der Beschliisse des
Hamburger Studententages vom 3. Dezember 1898, in denen beantragt war,

13 Hauck an Sichsisches Kultusministerium (Konzept) vom 28. 11. 1898; Kultusmi-
nisterium an Hauck vom 30. 11. 1898; Marcks an Hauck (Postkarte) vom 28. 12. 1898
(UAL Rep. II/V Nr. 110, Bl 17 f. 21. — Zur Auflagenhéhe die Korrespondenz A.
Edelmanns. Ebenda, Bl. 19. 20).

BIH £{§ktor Greifswald an Rektor Leipzig vom 5. 11. 1898 (UAL Rep. II/V Nr. 110,
hine

15 Flugblatt des ,Ausschusses der Leipziger Studentenschaft i. A. C. Fredenhagen®
(Ebenda, Bl. 23). — Laut Studentenkartei war Carl Fredenhagen (geb. 11. 5. 1877) un-
ter Nr. 940 seit dem 2. 5. 1898 an der Universitit Leipzig eingeschrieben (Vater: Kauf-
mann. Religion: Lutherisch).
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,daf alljahrlich der 21. Juni zum ehrenden Gedenken Bismarcks als Dies aca-
demicus durch eine offizielle akademische Feier in der Aula begangen wer-
de¥. Zum Promotor dieser Konzeption hatte sich dann sehr bald der Aus-
schufl der Heidelberger Studentenschaft gemacht und die dortigen Universi-
citsbehorden veranlassen konnen, einer Feier in einer Nachmittagsstunde zu-
sustimmen. Die um Stellungnahme gebetenen anderen deutschen Universita-
ten konnten sich zu einem Dies academicus zu Ehren Bismarcks auf Dauer
allerdings nicht verstehen. Ganzlich ablehnend reagierten Berlin, Erlangen,
GiefRen, Miinchen und Wiirzburg, ausweichend Bonn, Breslau, Greifswald,
Jena, Marburg, Rostock, Straburg und Tiibingen. Aufler Heidelberg lief} le-
diglich Freiburg eine gewisse Sympathie fiir einen Bismarck-Dies erkennen.'®
Man interpretierte gewif} falsch, wollte man hier substantielle Vorbehalte se-
hen. Die Ermiidungserscheinungen bei einer jihrlich wiederholten Bismarck-
feier mufiten fiir die realistisch denkenden Rektoren und Senate auf der Hand
liegen, zu schweigen von Weiterungen wie Vorlesungsausfall.

Aus dem konzeptionellen Hin und Her auf der studentischen Ausschuf$-
ebene schilte sich zuletzt das Projekt einer Bismarckfeier der gesamten deut-
schen Studentenschaft am 24. Juni 1899 in Friedrichsruh heraus, immer noch
im Rektoratsjahr Albert Haucks. Der mittlerweile in Leipzig gegriindete Bis-
marck-Ausschuf der Studentenschaft entsandte zu diesem nationalen Akt
fiinf Deputierte und erhielt von der Universitatsleitung die Genehmigung, ei-
ne der beiden Universititsfahnen mitzufithren. Damit war an dem studen-
tisch-nationalen Weiheritus in Friedrichsruh auch die Leipziger Gesamtuni-
versitit symbolisch mitvertreten.”” Dafl Albert Hauck von seinem kirchen-
geschichtlichen Kollegen im Leipziger Ordinariat, Heinrich Boehmer, spater
verbis expressis als ,Bismarckianer® bezeichnet wurde — Boehmer
selbst hing demgegeniiber in ,unverbriichlicher Treue“ am sichsischen Ko-
nigshaus —, bestitigte nur noch einmal, was ohnehin nicht strittig war.'® In
seiner Rede als scheidender Rektor am 31. Oktober 1899 hat Hauck wieder-
um seine auf das Deutsche Reich im Geiste Bismarcks gerichtete Gesinnung
unterstrichen. "’

16 Zusammenstellung der Voten, die auf eine Orientierungsumfrage des Akademi-
schen Direktoriums der Universitat Heidelberg zuriickgingen, in: UAL Rep. II/V
Nr. 110, Bl. 26—28. 24.

17 Ebenda, Bl. 29. ._

18 Boehmer: Albert Hauck, 2aO., S. 30. ,Seine politischen Uberzeugungen hatte er
sich in der Zeit des Kampfes um die deutsche Einheit gebildet. Man kann sie wohl am
besten mit dem Wort bismarckisch charakterisieren. Die Entlassung Bismarcks hat er
daher nie verwunden. Noch am Ende seines Lebens bezeichnete er sie kurz und biindig
als ein Verbrechen®. — Zu Boehmers politischer Vorstellungswelt Martin Doerne: In
memoriam Heinrich Boehmer. In: Sichsisches Kirchenblatt 77 (1927), S. 160—162.
Nach 1918 stand Boehmer der DNVP nahe, wie verschiedene Stiicke in seinem Nachlafl
ausweisen (Nachlafl H. Boehmer. UB Leipzig/Handschriftenabteilung Nr. 204:19).

19 Rectoratswechsel an der Universitit Leipzig am 31. October 1899. I. Rede des ab-
tretenden Rectors D. Dr. Albert Hauck: Bericht tiber das Studienjahr 1898/99. Leipzig:
Alexander Edelmann, S. 1—16, bes. S. 1. Auch Haucks Antislawismus entsprach sei-
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Der Bismarckkult, ein Kristallisationspunkt nationalistischer Gesinnungs-
pflege, galt weithin einer Legende. Sie bestand in der These, dafl die politi-
sche Macht bei Bismarck ,immerhin iiber weite Strecken im Dienst einer
Konzeption, klarer Ordnungs- und Zielvorstellungen® gestanden habe, wih-
rend nach Bismarcks Sturz 1890 der junge Kaiser Wilhelm II. und sein Kreis
dem Zynismus der Macht und politischer Beschrinktheit verfallen seien. Bei
Hauck las sich die Bismarcklegende als ethisches Ideal, das er mit der be-
kannten Maxime ,Serviendo consumor® beschrieb.”

Im Jahre 1901 fiel die nationale Demonstration aus Anlafl der Enthillung
des ,National-Denkmals® fiir Bismarck in der Reichshauptstadt unter der
Regie des ,Central-Komitees zur Errichtung eines National-Denkmals fiir
den Fiirsten Bismarck®, an der Leipzig durch den Rector Magnificus vertre-
ten sein sollte, wegen des plétzlichen Ablebens des Grafen Wilhelm von Bis-
marck kurzfristig ins Wasser.”! Doch bot dann der 100. Geburtstag Bis-
marcks im Kriegsjahr 1915 der deutschen Rektorenschaft wieder Gelegenheit
zu einer politischen Demonstration. Es waren iibrigens Rektor und Senat der
Leipziger Universitit, die sich entgegen anderweitiger Vorstellungen, etwa
der Universititen Gieflen und Rostock, denen eine eigene universitire Feier
mit Fackelzug zur Sonnenwendfeier vorschwebte, mit dem Projekt der Pri-
senz aller Universititen in Friedrichsruh durchsetzte.”? Die Szenerie des
31. Mirz 1915, am Vorabend von Bismarcks Geburtstag, mutet aus heutiger
Sicht makaber an. Wihrend die Studenten der stark gelichteten Universititen
bereits in den Schiitzengriben Flanderns verbluteten, war die deutsche Rek-
torenschaft im vorgeschriebenen Anzug (,Frack, weifle Krawatte, Orden,
Amtskette, hoher Hut, weifie Handschuhe“)® mit einem iiberdimensionalen
Lorbeerkranz an Bismarcks Ruhestitte versammelt. Die Worte des Mathe-
matikers Prof. Dr. Karl Friedrich August Gutzmer, Rektor der koordinie-
renden Vorortuniversitit Halle, lieflen erkennen, welche Stofirichtung dem
akademisch-professoralen Bismarckianismus innewohnte: ,,So bildet der ge-

nem Bismarckianismus. Zum Komplex Hauck und das Slawentum vgl. Gerhard Graf:
Albert Hauck iiber Jan Hus. Zur Selbstkritik der Reformationshistoriographie. In:
ZKG 83 (1972), 34—51.

20 Tothar Gall: Bismarck. Der weifle Revolutionir. Frankfurt/M. — Berlin [West] —
Wien 1980, S. 693. Bismarckianismus und Antiwilhelminismus gingen auch bei Hauck
Hand in Hand (Boehmer: Albert Hauck, aaO., S. 30). — Das ,Serviendo consumor® in
Haucks Rede als scheidender Rektor, S. 1 (vgl. Anm. 19).

21 Sie wurde am 16. 6. 1901 nachgeholt. Standort des Denkmals: vor dem Haus des
Reichstags. Einzelheiten zum Berliner Bismarck-Denkmal (Gestaltung Reinhold Begas)
in: Bismarck-Denkmal, aaO., Supplement, S. 71 ff. — Zum Gesamtvorgang UAL
Rei). II/V Nr. 119 (Acta, Enthiillungsfeier des Bismarck-Denkmals in Berlin betr.).

2 UAL Rep. II/V Nr. 140 (Bismarckfeier 1915 — Wiederkehr des 100. Geburtsta-
ges), Bl. 6 ff. (mit den entsprechenden Einzelstellungnahmen der deutschen Universi-
titen und dem Leipziger Votum vom 18. 2. 1915, das sich als Biindelung eines von Hal-
le und Kiel ausgehenden Vorschlags verstand, dem sich bereits einige andere Universi-
titen, z.T. nur zogernd, angeschlossen hatten).

23 UAL Rep. II/V Nr. 140, Bl. 54,
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genwirtige Weltkrieg und der Geist, in dem er auf unserer Seite gefiihrt wird,
wahrlich eine einzige grofartige Huldigung fiir unseren Bismarck — freilich
nicht mit jubelnden Worten, sondern mit siegreicher Tat“. Die Linie von Bis-
marck zum Alldeutschtum und von dort zum Griff nach der Weltmacht lag
in Gutzmers Ansprache vor aller Augen.?

Im Bismarckkult, einem exemplarischen Fall der Pflege politischer Herr-
scherbilder in Deutschland, biindelten sich Ideologiekomplexe und eine po-
litische Praxis, die von Bismarck aus- und zugleich iiber ihn hinausgingen.
Deren Wirkungen wiren deshalb mit der Historiographie der Bismarckver-
eine, in Leipzig z.B. des ,Bismarckturm-Vereins e.V. “ 25 und der Bismarck-
biinde vor und nach 1918, dem Todesjahr Albert Haucks, nur an der Peri-
pherie erfat. Bei der geistigen und institutionellen Auspragung einer politi-
schen Kultur, die um die bonapartistisch-diktatorische Vorstellungswelt Bis-
marcks zentriert war und nach 1890 zunehmend mit dem Weltmachtexpan-
sionismus des Deutschen Kaiserreichs verschmolz,?® haben die deutschen
Universititen nicht in der letzten Reihe gestanden.

24 Zit. nach Hamburger Nachrichten vom 31. 3. 1915, Beilage zu Nr. 153 (Abend-
Ausgabe). — Zur Bewertung des 1. Weltkrieges durch Albert Hauck vgl. AELKZ 48
(1915), Sp. 567 f.: Ein deutscher Historiker iiber den Krieg. Hauck naﬁm zum Krieg
Stellung auf der éffentlichen Gesamtsitzung der Kéniglich-Sachsischen Gesellschaft der
Wissenschaften zu Leipzig vom 20, Mai 1915, deren Sekretir (phil.-hist. Klasse) er seit
1914 war. Hauck griff in seiner Rede das Wort von den ,Feinden ringsum® auf, ver-
wahrte sich gegen den ,gegnerischen® Vorwurf des ,deutschen Militarismus* und be-
zeichnete die monarchische Verfassung fiir Deutschland als eine Notwendigkeit. ,,Nur
sie bietet Gewihr fiir die Stetigkeit der Politik, ohne die unser in der Mitte machtiger,
feindlicher Nationen wohnendes Volk seinen Platz in der Welt nicht behaupten kénn-
te.“ Hauck gehérte auch zu den Unterzeichnern der sog. ,Intellektuelleneingabe® vom
20. Juni 1915, die von Heinrich Claf, Emil Kirdorf und Alfred Hugenberg unter Mit-
wirkung von Reinhold Seeberg vorbereitet worden war (Klaus Schwabe: Wissenschaft
und Kriegsmoral. Die deutschen Hochschullehrer und die politischen Grundfragen des
Ersten Weltkrieges. Gottingen/Ziirich/Frankfurt a.M. 1969, S. 70. — Weitere Unter-
zeichner aus Theologenkreisen waren in Auswahl: A. Deifimann, K. Holl, M. Schian,
]. Haufleiter, N. Bonwetsch).

25 UJAL Rep. II/V Nr. 140, BL. 70 (Beabsichtigte Weihe des Bismarckturms in Leip-
zig/Flur Hianichen am 1. 4. 1915).

26 Vorliuferschaft und Vorbildfunktion der Politik Bismarcks fiir die wilhelminische
Politik bis hin zu Annexionismus und Kriegszielpolitik postulierte prononciert Hans-
Ulrich Wehler: Bismarck und der Imperialismus. Koln 1969 (1976%) unter den Schliis-
selbegriffen ,,pragmatischer Expansionismus* und »Sozialimperialismus“. Auf die brei-
te Debatte um Wehlers Sicht des Deutschen Kaiserreiches ist hier nicht weiter einzuge-
hen. Zur Herrschaftstechnik Bismarcks (bonapartistische Diktatur) vgl. Gustav Seeber
(et al.): Bismarcks Sturz. Zur Rolle der Klassen in der Endphase des preuflisch-deut-
schen Bonapartismus 1884/85 bis 1890. Berlin 1977 (Schriften des Zentralinstituts fiir
Geschichte 52).
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Roland Fréhlich, Grundkurs Kirchengeschichte, Freiburg 1980 (Herder)

17148,

Wie der Verfasser in der Einfithrung erldutert, geht es ihm darum, ,eine knappe, sich
am Datum orientierende Darstellung® zu geben, bestimmt fiir den Leser, fir den
»Kirchengeschichte kein absolutes Neuland® ist. Er soll entdecken, daf ,eine nihere
Beschiftigung mit der Kirchengeschichte lohnt“. Der Verfasser will dabei nicht in Kon-
kurrenz mit ausgereiften Hand%iichern treten, sondern mit seiner Verdffentlichung eine
bisher bestehende Licke fiillen (vgl. S. 7).

Knappe Darstellungen sind immer ein Wagnis, doch m.E. ist dem Verfasser das Wag-
nis gelungen. Auf ,Heussi“ u.a. soll und wird man auch in Zukunft nicht verzichten
koénnen, doch fiir Studenten und interessierte Laien ist dieses Buch eine gute Hilfe zur
schnellen Information oder Wiederholung. Besonders erfreut ist der Rezensent auch,
daf Frohlich mit seiner Darstellung etwas vorgelegt hat, das auch fiir den Unterricht an
Schulen geeignet ist. Von der Wortwahl her, mit dem Verzicht auf theologische Fach-
termini sowie vom didaktischen Aufbau her kann dieses Buch in der Oberstufe eine gu-
te Hilfe werden. Zur iibersichtlichen Darstellung gehort auch der Verzicht auf ein aus-
fithrliches Literaturverzeichnis und auf Anmerkungen, dafiir bietet der Verfasser ein
sorgfaltiges Register.

Das Buch ist nach Jahrhunderten gegliedert. Jedes Jahrhundert ist dabei mit einer pri-
gnanten und damit natiirlich auch wertenden Uberschrift versehen, angefangen vom
1. Jahrhundert ,,Von Jerusalem nach Rom* bis hin zum 20. Jahrhundert, das gekenn-
zeichnet wird als Jahrhundert der ,, Kirche als Anwalt von Menschlichkeit und Frieden®.
Der evangelische Leser empfindet es dabei als wohltuend, fir das 16. Jahrhundert die
Uberschrift ,Reformation und Reform® zu finden. -

Nach kurzer Einleitung zum jeweiligen Zeitabschnitt, in dem schlagwortartig die
Schwerpunkte genannt werden, folgt dann die Aufgliederung nach Jahreszahlen. Dem
Verfasser ist da%ei die Beschrinkung auf das Wesentliche und Wichtige durchweg sehr
gut gelungen. Jedes Jahrhundert wird zudem unterteilt in A. Kirche und Umwelt sowie
B. Innerkirchliche Entwicklung. Der Leser wird so darauf hingewiesen, dafl Kirchen-
und Profangeschichte nicht getrennt existieren kénnen. Ein wichtiger Hinweis, der in
manchen anderen Publikationen leider viel zu kurz kommt.

Sehr erfreut vermerkt der Rezensent die beigefiigten Karten, Stammbaume sowie die
iibrigen graphischen Darstellungen. Prizise in der Ausfihrung unterstreichen sie op-
tisch das 1im Text Gesagte und sind dem Leser gute Orientierungshilfen. Das gilt auch
fiir die aufgefithrten Quellentexte. Gerade in einer Zeit, in der auch im akademischen
Bereich die Beschiftigung mit historischen Quellen zu wiinschen tibrig 1aft, sind solche
Hinfithrungen ,ad fontes® sehr zu begriifien. Ob es der Plinius-Brief ist oder die Aus-
fithrungen Tertullians im Apologeticum, ob die 95 Thesen oder die Rede Johannes
Paul II vor der UNO, man muff Frohlich bescheinigen, dafl er bei der Auswahl der
Texte einen guten Griff getan hat.

Sicher ist dabei nicht zu iibersehen, dafl der Verfasser als katholischer Kirchenhisto-
riker schreibt. So liegt der Schwerpunkt in Darstellung und Auswahl beim Westen und
der lateinischen K.ircie, wobei nichts unnétig beschénigt wird, so wird auch die Hexen-
bulle Innozenz VIII von 1484 abgedruckt.

Der evangelische Leser wiinscht sich an manchen Stellen sicher etwas mehr Informa-
tion zum protestantischen Bereich, etwa zu den Stichworten Pietismus und Erweckung.



Allgemeines 97

Auch fragt sich der Rezensent, ob die Barmer Erklirung oder das Stuttgarter Schuld-
Bekenntnis nicht eher des Abdrucks wert gewesen wiren als der Briefwechsel zwischen
Pius IX und Wilhelm I; doch ist es auf der anderen Seite einsichtig, daf} die Zusammen-
fassung von 2000 Jahren auf 172 Seiten samt Quellen immer ein wenig unbefriedigend
bleiben mufl und dafl jede Auswahl zugleich Wertung ist.

Insgesamt ein gelungenes Lehrbuch, knapp und tibersichtlich. Dem Studenten, Schii-
ler und anderen interessierten Leserkreisen sehr zu empfehlen, in der Hoffnung, dafl
auch durch diese Darstellung ein neues Fragen nach Geschichte in Bewegung gesetzt
werden kann.

Bochum Wilbelm-Peter Schneemelcher

Peter Meinhold, Die Begegnung der Religionen und die Geistesgeschichte
Europas (= Institut fir Europiische Geschichte Mainz, Vortrige Nr. 76), Franz
Steiner Verlag GmbH, Wiesbagen 1981. Kt., 78 S., DM 14,—.

Als neueres Gegenstiick zu Albert Schweitzers bereits 1925 erschienener Schrift ,,Das
Christentum und die Weltreligionen®, worin die Einzigartigkeit des Christentums
nachgewiesen werden sollte, darf die Abschiedsvorlesung am Mainzer Institut fiir Eu-
ropiische Geschichte gelten, welche der mittlerweile verstorbene Religionswissen-
schaftler Peter Meinhold 1981 gehalten hat.

Geht man davon aus, daf} die Signatur Europas vom Gegen- und Nebeneinander der
Religionen geprigt wurde, so erscheint der alte Kontinent in religionsgeschichtlicher
Hinsicht als einzigartiger Raum in der Weltgeschichte. Zum christlichen Kontinent
wurde das Abendland dadurch, daf} das Christentum nach anfinglicher Inanspruchnah-
me der formalen Toleranz im Rémerreich die Vereinigung der Religionen abﬁahnte, so-
dann die Selbstindigkeit fiir sich beanspruchte und schliefllich die Unabhingigketit, ja
Alleingtltiglkeit undg Ausschlieflichkeit in Form der zur Reichsideologie erstarrenden
katholischen Kirche durchsetzte. Diese als geschlossenes System auftretende Ideologie
delr alleinseligmachenden Kirche fithrte zu haerfiillten Differenzen mit Judentum und
Islam.

»Die mit Blut und Leiden befleckte Geschichte des Mit- und Gegeneinanders der bei-
den Religionen® (S. 11) Christen- und Judentum versieht nach Uberschreitung des Gip-
felpunktes des Antisemitismus die Judenmission in der Gegenwart mit einem Fragezei-
chen. Als gemeinsame Aufgabe von Juden und Christen stellte Meinhold die Verwirk-
lichung des gottlichen Willens (aber was ist das?) zur Debatte, gewissermaflen als An-
tioptum (S. 23).

Einen theologischen Ankniipfungspunkt im jahrhundertelang verfeindeten Verhilt-
nis von Christentum und Islam erbEc t der Verf. dagegen in der Knecht-Gottes-Chri-
stologie. Im ersten Jahrhundert der Tiirkenkriege in der Neuzeit war es kein anderer als
Martin Luther gewesen, der durch Begiinstigung einer in Wittenberg erschienenen ver-
lifllichen Ausgabe des Korans fiir eine sachliche Auseinandersetzung mit dem Islam den
Weg bereitete. Erst spiter fand dann durch Goethe eine Neuentdeckung der religiosen
Reichtiimer des Islams statt, freilich teilweise auf Kosten des aus adstheuscher [!] Sicht
beurteilten Christentums.

Indische Religionen wie der Hinduismus und Buddhismus traten erst um 1800 in den
Gesichtskreis des Abendlandes. Der grofle Anreger Johann Gottfried Herder lenkte den
Blick auf Indien; sein Begriff der Eigenart veranlafite den Verzicht auf Mission. Frither
noch als bei dem befreundeten Karl Marx ist in Heinrich Heines Religionskritik die
Vorstellung vom ,geistigen Opium® (S. 36 ff.) des Christentums nachzuweisen. Bei
Nietzsche findet sich der Vergleich des Christentums mit dem Buddhismus, wobei sich
als gemeinsamer Nenner der Nihilismus ergibt, dem Buddhismus jedoch in der Hoff-
nung auf seine Durchsetzung in Europa eindeutig der Vorzug eingeraumt wurde. In der
Tat setzte am Ende des 19. Jahrhunderts die bu(fdhistische Mission in Europa ein, aus-
geldst durch englische Konvertiten. Mittlerweile ist gerade die Bedeutung der Medita-
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tion fiir die Entwicklung der modernen Psychologie und Psychotherapie deutlich ge-
worden.

Meinhold gelangt bei seinem religionsgeschichtlichen Uberblick zu dem Ergebnis,
daf ein interreligidser Dialog mit dem Ziel der friedlichen Koexistenz erst in der Gegen-
wart eingesetzt hat. Nachdem die Geschichte des Christentums, insonderheit aber die
des rémischen Katholizismus, eine Geschichte der Intoleranz gewesen ist, erfordere die
Erfahrung der Pluralitit der Religionen eine neue Konzeption der Toleranz, ja mehr
noch: nach der leidvollen Geschichte der christlichen Kirche(n) ist die unbedingte Re-
ligionsfreiheit eine Forderung des Menschenrechts, die selbst auf die von Kirchenmin-
nern befiirchtete Gefahr der Relativierung der Wahrheitsfrage hin erhoben werden
muf; denn selbst Indifferenz ist fiir das menschliche Zusammenleben weniger schmerz-
voll (wenn auch nicht heilbringend fiir den einzelnen) als Intoleranz. Die moderne
Mbglichkeit gegenseitigen Verstehens erlaubt eine alternative Hochschitzung der Welt-
religionen, die sich in Europa beriithren.

Marktredwitz Hans Joachim Berbig

Klauser, Theodor: Franz Joseph Délger 1879 —1940. Sein Leben und sein For-
schungsprogramm , Antike und Christentum® (= Jahrbuch fiir Antike und Christen-
tum, Erginzungsband 7). Miinster i.W. (Aschendorff) 1980. VI, 161 S., 22 Abb. Ln.
DM 66,—

In einer ,Kritischen Miszelle® ist in dieser Zeitschrift ausfithrlich iiber das ,Reallexi-
kon fiir Antike und Christentum* berichtet worden (ZKG 92, 1981, 5. 290 — 310). Da-
bei wurde schon auf die von Theodor Klauser erarbeitete Biographie F. J. Délgers, des
groflen Anregers des RAC, hingewiesen. Diese Biographie ist hier zu besprechen.

Klauser hat in liebevoller Verehrung ein Bild von Leben und Werk seines Lehrers ge-
zeichnet. Dabei ist von Anfang an deutlich, dafl diese Biographie mehr sein will als eine
reine Lebensbeschreibung. Vielmehr sollen zugleich die wissenschaftlichen Intentionen
Délgers und seiner Schiiler, d.h. also vor allem des RAC herausgearbeitet und gewiir-
digt werden.

Franz Joseph Dalger, am 18. Oktober 1879 in Sulzbach (Mainfranken) geboren, hat
in Wiirzburg studiert, wurde dort promoviert und habilitiert. Die Schwierigkeiten in
der Wiirzburger Fakultit (Streit um H. Schell, Modernismus — Kontroverse) haben of-
fenbar auch Délger zu schaffen gemacht. Nach einem Aufenthalt im romischen Campo
Santo (1908—1912) wurde Dolger nach Miinster berufen, und zwar auf einen Lehrstuhl
fir allgemeine ~Religionsgeschichte und vergleichende Religionswissenschaft®.
Erst 1918 wurde die Unklarheit dieses Lehrauftrags behoben und Délger konnte nun
auch in der Lehre sich ungehindert der ,,Geschichte der Alten Kirche im Sinn seiner ei-
genen Arbeiten zuwenden. 1927 bis 1929 folgte eine kurze Titigkeit in Breslau (als
Nachfolger von J. Wittig). 1929 ging Délger als Nachfolger von A. Ehrhard nach
Bonn. Am 17. Oktober 1940 starb er in Schweinfurt.

Dieser hier nur mit wenigen Daten skizzierte Lebensweg wird von Klauser in allen
Einzelheiten nachgezeichnet. Besonders hervorzuheben ist, dafl der Verf. die Umstin-
de, in denen Délger lebte und arbeitete, sowie die Personen, mit denen er es zu tun hat-
te, also das ,Lokalkolorit’, lebendig werden lafit. Die Fakultiten, an denen Délger
wirkte, werden treffend geschildert. Vor allem aber wird die wissenschaftliche Arbeit,
wie sie in dem umfangreichen literarischen Werk ihren Niederschlag gefunden hat
(vgl. die Bibliographia %)oelgeriana: S. 139—148), den einzelnen Stationen des Lebens
zugeordnet. Diese Abschnitte der Biographie stellen eine wertvolle Einleitung in das
— dem Benutzer nicht immer entgegenkommende — Werk Dalgers dar.

Klauser betont mit Recht, dafl Délger eigentlich von Anfang seiner wissenschaftli-
chen Tatigkeit an nur ein Thema kannte: Die Auseinandersetzung zwischen Antike und
Christentum. Lediglich die aus einer Preisarbeit hervorgegangene Dissertation tiber das
Sakrament der Firmung war dogmengeschichtlich ausgerichtet. Seit dem ersten Rom-
aufenthalt 1904/05 aber ist dieses eine Thema fast ausschliefflich Gegenstand der Arbeit
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Délgers gewesen. Ob und wie dabei der Einfluff A. Ehrhards wirksam war, wird von
Klauser (S. 17) erortert (ob ganz zutreffend, mag hier auf sich beruhen).

Eine Fiille von Arbeiten, unter denen das fiintbindige Werk iiber das Fischsymbol
besonders hervorgehoben werden mufl, zeigt die unermiidliche Sammeltitigkeit Dol-
gers. In der von 1thm allein bestrittenen ,Vierteljahresschrift’ unter dem Titel , Antike
und Christentum’, die allerdings von Band 3 ab eine Sammlung von Aufsitzen wurde,
hat er in kleineren und grofieren Beitrigen literarische und archaologische Zeugnisse ge-
sammelt und interpretiert, die fiir sein Arbeitsprogramm wichtig sind. In einem Ver-
zeichnis der Themen, die in dieser ,Zeitschrift’ beiandelt worden sind, fithrt Klauser
(S. 115—125) dem Leser durch eine sachliche Aufgliederung die Vielfalt der Arbeit Ddl-
gers eindrucksvoll vor Augen.

Angesichts dieser grofien Lebensleistung und auch dieser gelungenen Biographie er-
heben sich drei Fragen, deren Beantwortung fiir das Verstindnis Dolgers und seines Ar-
beitsgebietes (und damit auch des Biographen und des RAC) wichtig sind.

1. Klauser schreibt zu der Entdeckung des Lebensthemas Délgers , Antike und Chri-
stentum‘: ,,Aus dem Dogmenhistoriker war damit, fast iiber Nacht, ein Religions- und
Kulturhistoriker geworden® (S. 18). Aber ist Délger wirklich Kulturhistoriker gewe-
sen? Trifft nicht E. Wolf den Sachverhalt besser, wenn er das Forschungsgebiet be-
schreibt: ,, Verhalten und religidses Leben der Christenheit in der spitantiken Umwelt*
(RGGII, 217)? Die Auseinandersetzung zwischen Antike und Christentum hat sicher
auch erhebliche kulturgeschichtliche Aspekte, und die Ausweitung des Dolgerschen
Ansatzes in Richtung auf Kultur- und Religionsgeschichte, wie sie im RAC vorgenom-
men worden ist, hat ihre Berechtigung. AEer ob fiir Dolger nicht sehr viel stirker der
frommigkeitsgeschichtliche Gesichtspunkt bestimmend war (was ja auch an seinen li-
turgiegeschichtlichen Arbeiten sichtbar wird), miifite doch wohl noch eingehender un-
tersucht werden.

2. Klauser berichtet S. 110 den Ausspruch von Michael Rostovtzeff: ,Ihr Lehrer
Délger ist kein Historiker, er ist ein Antiquar®, und bemiht sich, diesen Vorwurf zu
entkriften. ,Dolger verband antiquarische Methode mit weiter historischer Sicht*
(S. 111). Aber es kann ja nun doch wohl nicht iibersehen werden, daf} ein grofier Teil
der Beitrige Délgers als ,antiquarisch’, d.h. als Sammeln und Interpretieren von Einzel-
heiten zu bezeichnen ist. Es ist keine Frage, daff Délger damit einen wertvollen Schatz
gesammelt hat, der spateren Generationen von Forschern immer wieder hilfreich sein
wird. Aber es bleibt (fie Frage, ob er wirklich seine Arbeit so in einem groferen Zusam-
menhang gesehen hat, wie Klauser meint.

3. ,Dieser Gelehrte hat sich als erster, iiberdies in wegweisenden Untersuchungen,
mit dem Problem befafit, in welcher Weise aus der antiken, {iberwiegend heidnischen,
zu einem wichtigen Teil auch israelitisch-jiidischen, Kultur allmahlich die spatantik-
christliche geworden ist“ (S. 1). Diese Behauptung Klausers wird sich in dieser Form
nicht halten lassen. Délger war keineswegs der erste, der das Problem des Verhiltnisses
von Christentum und Antike gesehen hat. Im ganzen 19. Jh. hat es immer wieder Ver-
suche gegeben, diese Frage zu kliren (z.B. F. Chr. Baur, Déllinger usw.). Gewifl hat
Délger durch seine Einzelstiicke sehr viel mehr und solideres Material zu dieser Proble-
matik zusammengetragen. Aber er steht nicht so isoliert da, wie es nach dieser Biogra-
phie erscheinen konnte. Man muf§ wohl auch den zeitgeschichtlichen Kontext beachten:
Schon vor Délgers ersten Arbeiten war die Programmschrift der religionsgeschichtli-
chen Schule von H. Gunkel erschienen (Zum religionsgeschichtlichen Verstindnis des
NT, 1903). Sollte Délger von diesen Tendenzen, (Ee sicE in der wissenschaftlichen Welt
abzeichneten, nichts gewufit haben? War seine Arbeit eine katholisch-theologische Ant-
wort auf die Herausforderungen, die durch die Religionsgeschichte sich erhoben?

Auf derartige Fragen bekommt man in der Biograpiie Klausers keine eindeutige Ant-
wort, weil sie einseitig auf diesen einen Mann und seine Bedeutung fixiert ist. So hilf-
reich und wichtig dieses Buch auch ist, sein Mangel an historisch-theologischem Kon-
text mindert seinen Wert.

Bad Honnef W. Schneemelcher
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Ernst Dassmann und K. Suso Frank (Hrsg.): Pietas. Festschrift fiir Bernhard
Kotting (Jahrbuch fiir Antike und Christentum, Erginzungsband 8. 1980). Aschen-
dorffsche Verlagsbuchhandlung, Miinster Westfalen 1980, XIV und 593 Seiten, 22
Abbildungen im Text, 90 Abbildungen auf Tafeln, Kart. 195,—, Lw. 215,— DM.
Bernhard Kotting widmete sein Hauptwerk einem wichtigen Thema der christlichen

Frémmigkeitsgeschichte: Peregrinatio religiosa. Wallfahrten in der Antike und das Pil-

gerwesen in der alten Kirche, Miinster 1950 = 21979 (VFK 33/35). Seitdem hat er sich

in zahlreichen Aufsitzen und Artikeln fiir das Reallexikon fiir Antike und Christentum
und das Lexikon fiir Theologie und Kirche (s. das Verzeichnis IX—XIII) als profunder

Kenner der vielfiltigen Aspekte des altchristlichen Glaubens erwiesen. Der Siebzigjah-

rige wurde mit einer Festgabe geehrt, die nach Umfang und Inhalt der Bedeutung seines

Lebenswerkes entspricht.

Da es im Rahmen einer solchen Besprechung unméglich ist, auf jeden einzelnen der
42 Aufsitze einzugehen, seien hier nur einige fiir die Glaubensgeschichte besonders
wichtige Gesichtspunkte herausgestellt. — Die Beitrige von Dérrie und Beierwaltes zei-
gen in je verschiedener Weise, dafl der moderne Begnff der ,Frommigkeit* in der heid-
nischen Antike und auch im frithen Christentum keine wirkliche Entsprechung hat. Als
Grund fiir diesen Sachverhalt wird der ,antike Rationalismus“ genannt (12), der den
Weg verbaute ,zu aufler-rationalen Fundamenten einer auch aus dem religiosen Emp-
finden genihrten Frommigkeit“ (13). Philosophisch geht es dabei um eine metaphysisch
gedachte mit Sein und Geist identifizierte Wahrheit, um die neuplatonische ,konse-
quenzenreiche Ineinssetzung von Gott und reflexivem Prinzip® 528), die mit dem bi-
blisch-theologischen Wahrheitsbegriff nicht ohne weiteres in Einklang zu bringen ist. —
Wie sehr , Frémmigkeit und philosophische Option ineinanderfliefien, zeigt auch der
Aufsatz von Schmole iiber Klemens von Alexandreia: ,Das monadische Ideal des im
Geiste zu sich selbst gekommenen Gnostikers entfaltet Klemens in erkenntnistheoreti-
sche, ethische und metaphysische Richtung® (83). — Origenes sind die Beitrige von
Brox und von M. B. von Stritzky gewidmet. Nur in polemischer und oberflachlicher
Betrachtung kann der Subordinatianismus des Alexandriners als Vorstufe des Arianis-
mus angesehen werden. Aus der System-Perspektive und der spirituellen Orientierung
des Origenes war es wohl nicht im spateren Sinne orthodox, aber fiir seine Zeit ,das
Eminenteste, was gesagt werden konnte iiber den Logos® (151). Der platonische Cha-
rakter der Eusebeia dieses Kirchenvaters liegt darin begriindet, dafl fiir seine Spirituali-
tit der Bild- und Teilhabegedanke eine zentrale Rolle spielt. Die Homoiosis thed ist
deshalb das oberste Ziel aller Frommigkeit (162 £.). — Das immer wieder aktuelle The-
ma von Bindung und Freiheit in der Frommigkeit behandelt Speigl am Beispiel Tertul-
lians, der in seiner montanistischen Lebensphase die blofe Bewahrung des Herkémm-
lichen nicht mehr ohne weiteres als Fithrung des Geistes verstehen konnte; aber ,inter-
essant ist auch, dafl der Afrikaner mit seinem Warten und Hoffen auf die Vervollkomm-
nung der Kirche nicht zu grofierer Freiheit von alten Bindungen des Herkommens allein
wegstrebte, sondern zu neuen strengeren Bindungen hindringte® (177). — Auch Kraft
beschiftigt sich mit dem Montanismus. Die Sympathie der Martyrer von Lyon fiir diese
Bewegung steht jedoch in keinem unmittelbaren Zusammenhang mit ihrer Reserve ge-
genitber dem monarchischen Episkopat. Diese sei vielmehr aus einer in Kleinasien be-
heimateten vormontanistischen Auff;.ssun von der Gemeindeverfassung zu erkliren
(?). — Puzicha untersucht die Schilderung des Lebens Benedikts im 2. Buch der Dialoge
Gregors des Groflen und kommt zu dem Schluff, daf diese Beschreibung nach dem
Grundmuster altkirchlicher Hagiographie aufgebaut ist, die sich an den Schlusselbegrif-
fen vita iusti und vir Dei orientiert, Die wichtigsten Einzeltopoi sind dieser Grund-
struktur eingepafit: Die conversio Benedikts, sein Kampf gegen den Satan, seine Wun-
der, seine Lehre und Lebensfithrung, die Nachahmung Christi und sein Tod. — McCul-
loh geht der Frage nach, warum von Paul L. (757 — 767) die traditionelle pipstliche Hal-
tung, auf die Verteilung von Reliquien zu verzichten, verlassen wird. Bie Zerstorung
der Mirtyrerfriedhofe durch die Langobarden kénnte einen Gesinnungswandel veran-
1afit haben. — Einen der lingsten Beitrige der Festschrift widmet Reekmans einem The-
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ma, das sich eng an das opus magnum des Jubilars anschliefit. Unter dem Aspekr der
Kontinuitit zwischen Altertum und Mittelalter und dem Christianisierungsprozefl der
spitantiken Kultur beschreibt er die Siedlungsbildung an den Wallfahrtsorten Deir Si-
man-Telanissos, Resefa-Sergiopolis, Abu Mena-Menasstadt, Ayasoluk-Ephesos, Me-
riamlik-Seleukeia, Rom, Cimitile bei Nola, Xanten, Bonn und Tours. — Die Wechsel-
wirkung zwischen Theologie und Volksfrommigkeit untersucht Schneemelcher am Bei-
spiel der Vita Antonii des Athanasios, dessen Erlosungslehre die Grundlage bildet fiir

en christlichen Lebensvollzug, wie er im Typos des heiligen Antonios dargestellt wird.
Die Bekimpfung der Dimonen mit dem Zeichen des Kreuzes ist nur méglich unter der
Voraussetzung der Inkarnation des Logos und seines durch sein Sterben errungenen
Sieges. Mit Recht wird betont, daff die Dimonen als ,reale Wesen® (382) verstanden
werden. Zugleich hitte jedoch auch gesagt werden miissen, dafl diese Verobjektivierung
nach antiker Auffassung keineswegs eine psychologische Deutung ausschliefit, wie die
Gleichsetzung der Damonen mit den bésen Gedanken durch Euagrios Pontikos zeigt.
— Der umfangreichste Aufsatz des Bandes beschiftigt sich mit der Natursymbolik in
den Hymnen der Sammlung Cathemerinon des Prudentius. Vehement wendet sich
Gnilka gegen die Deutung von R. Herzog, M. M. van Assendelft und C. W. Monnich.
Die Natursymbolik sei fiir Prudentius keineswegs nur ein dichterisches und rhetori-
sches Kunstmittel, sondern vielmehr in einer wesenhaften Analogie der natiirlichen
Ordnung mit einer iibernatiirlichen Realitit begriindet (414). Besonders eindriicklich
wird dieses Verstindnis am Hymnus Ad galli cantum demonstriert (429—439). Die Zei-
chenhaftigkeit von Hahnenschrei, Schlaf, Erwachen, Nacht und Tag ,ist der reinste
vollkommenste Ausdruck christlicher Natursymbolik bei Prudentius® (429). Unerfind-
lich bleibt allerdings, warum Gnilka bei der Diskussion der Hermeneutik der Natur-
symbolik jenes monumentale Werk nicht erwihnt, in dem S. 18—152 alle angeschnitte-
nen Fragen ausfiihrlich behandelt werden: Photina Resch, Inbild des Kosmos. Eine
Symbolik der Schépfung, Bd. I und II, Salzburg 1966. — Eine aufschlufireiche ausle-
gungsgeschichtliche Arbeit steuert Frank bei iiber die Vaterunser-Erklirung der Regula
Magistri. Bemerkenswert ist ,eine betonte Eigenwilligkeit: Die Idee der Vaterschaft
Christi . . .“ (469). — Ein religises Charakterbild versucht Diesner von Eugenius II.
von Toledo zu entwerfen, eine Aufgabe, wie sie selten von einem Historiker angefafit
wird. — Eine neue Hypothese iiber Zweck und Sinn der von Kaiser Konstantin in der
neuen Hauptstadt erbauten Apostelkirche wirft Stockmeier in die vorziiglich referierte
Debatte: Der Bericht der Vita Constantini ist schwer mit der aufkommenden Praxis
christlichen Totengedichtnisses zu vereinbaren. Deshalb muff das Bauwerk aus der
heidnischen Tradition herrscherlichen Totenkultes verstanden werden, wie er sich in
den Kult- und Grabanlagen der kommagenischen Herrscher in Arsameia am Nym-
phaios, bzw. auf dem Nemrud Dag manifestiert, — ein vorziigliches Beispiel, wie ,das
Christliche in der Folie hellenistischer Religiositit erscheint® (113). — Von den archio-
logischen und kunstgeschichtlichen Beitragen, zu denen auch der Aufsatz von Stock-
meier hitte gerechnet werden miissen, sei nur noch auf die Abhandlung von Schuhma-
cher-Wolfgarten hingewiesen, die die Vermahlung des heiligen Franz mit Frau Armut
zum Thema hat, wie sie in der Unterkirche der Basilika S. Francesco in Assisi darge-
stellt ist. Die Braut des Poverello, im Bilde als Paupertas, als Ecclesia und Fides ,zeigt
zugleich den theologischen Ort, an dem der Bettelorden seinen Griinder hundert Jahre
nach dessen Tode sieht” (593).

Zwei Eindriicke sind es, die sich im Riickblick auf die Thematik der 42 Aufsitze die-
ser Festschrift aufdringen. (1) Fiir eine Kirchengeschichtsschreibung, die auch die Ge-
schichte des Glaubens erfassen will, bleibt es ein dringendes, bisher noch nicht erfilltes
Desiderium, auch die Frémmigkeitsgeschichte in eine Gesamtschau zu integrieren und
vor allen Dingen die Wechselbeziehung zwischen Theologie, Dogma und Glaubens-
vollzug und Gglaubensgesta]tung in der Frommigkeit stirker als bisher zu beriicksichti-
gen. (2) Die Mystik als wichtiger Aspekt der Frommigkeit wurde in keinem der 42 Bei-
trige angesprochen, ein bedauerliches Defizit, da es doch schon in den einleitenden
Aufsitzen von Dérrie und Beierwaltes nahegelegen hitte, jene Wende zu erwihnen, die



102 Literarische Berichte und Anzeigen

den antiken Rationalismus zur mystischen Theologie fithrte und dadurch auch die alt-
kirchliche Glaubensgeschichte entscheidend geprigt hat.
Marburg Georg Giinter Blum

Reformatio Ecclesiae. Beitrige zu kirchlichen Reformbemiithungen von der Alten
Kirche bis zur Neuzeit — Festgabe fiir Erwin Iserloh. Herausgegeben von Remigius
Biumer, 1980, 989 Seiten, geb. DM 180,—.

Erwin Iserloh, dem die vorliegende Festschrift zum 65. Geburtstag gewidmet ist, ge-
hort zu den namhaftesten deutschen Kirchengeschichtlern auf katholischer Seite. Sein
wissenschaftliches Opus wird durch die dem Band beigefiigte Bibliographie von 356
Nummern aufgeschliisselt (126 Rezensionen mitgezihlt). Das Schwergewicht seiner
Arbeit liegt eindeutig beim 16. Jahrhundert. Der Geehrte ist bekannt geworden durch
seine mit Nachdruck vertretene Behauptung ,Der Thesenanschlag fand nicht statt®
Untertitel des Buches von 1966 ,Luther zwischen Reform und Reformation®) und

urch seine grofle Darstellung der Reformationsgeschichte in Jedins Handbuch der

Kirchengeschichte (Bd. IV, 1967), das auch in spanischer und italienischer Ubersetzung

herausgekommen ist. An diesem Punkte gestattet die Bibliographie tibrigens einen in-

teressanten Einblick in die Wissenschaftsgeschichte: Arbeiten von Iserloh sind seit 1967

etwa zwanzigmal in andere Sprachen iibersetzt worden, Zeichen fiir die durch das

Zweite Vatikanische Konzil in Gang gekommene internationale Zusammenarbeit ka-

tholischer Gelehrter und Verlage, die auf evangelischer Seite kein Gegenstiick hat. Die

haufige Erwihnung Iserlohs als Herausgeber von Reihen und grofieren Einzelwerken
liBt zugleich erkennen, dafl er zu den einflufireichen katholischen Universititstheolo-
gen der Gegenwart gehort.

Diese Beﬁeutung es Geehrten unterstreicht der gewaltige Band von annihernd tau-
send Seiten mit 57 Beitrigen zumeist katholiscier Kollegen (von evangelischen
Kirchengeschichtlern sind vertreten neben den drei Miinsteraner Kollegen Aland,
Brecht und Stupperich noch P. Meinhold und H. A. Oberman).

Das Thema cfes Bandes ,, Reformatio ecclesiae® ist im Werk Iserlohs selbst verankert
und ihm gemaf (vgl. etwa Bibliographie Nr. 232, 233, 243). Deutlicher noch als der Ti-
tel der vergleichbaren zweibindigen Jedin-Festschrift von 1965 ,Reformata Reforman-
da“ bekennt sich dieser Titel im Sinne des Zweiten Vatikanischen Konzils zur Reform
als dauernder Aufgabe der Kirche. Der Band ist in vier Abschnitte unterteilt: I: Re-
formbestrebungen in der Alten Kirche. II: Probleme der Mittelalterlichen Kirchenre-
form. III: Reform und Reformation. IV: Probleme der Kirchenreform in der neueren
Zeit. Eine ausfithrliche Darlegung des vielseitigen Inhalts verbietet sich in diesem Rah-
men von selbst; viel mehr als eine Aufzihlung wichtiger Beitrige bedeutender Mitarbei-
ter und einen sehr subjektiven Hinweis auf Weiterfithrendes und Originelles kann eine
Buchbesprechung dieses Werkes nicht enthalten.

Der Band setzt ein mit einer Besinnung iiber ,,»Alt< und >Neuc als Prinzipien frith-
christlicher Theologie® (P. Stockmeier); er bringt aus der Alten Kirche fiinf Beitrige, u.
a. iiber Tertullian und monastische Reform. Der Zeit des Mittelalters sind 13 Beitrige
gewidmet. Ins Auge gefafit werden Linder — England, Spanien und Deutschland —,
Synoden (J. Leinweber, G. Schwaiger), Orden u.a.m. Aufschlufireich zur Frage der
Einheit der Theologie im Mittelalter ist der Aufsatz von H. J. Brandt, Excepta facultate
theologica. Die Einheit von ,imperium®, ,sacerdotium® und ,studium® im Spétmittel-
alter (201 ff.), der die papstlichen Privilegien von Universititsgriindungen untersucht.
In das Erfurt der Zeit Luthers fithrt A. Zumkeller mit der Beschreibung einer neu auf-
gefundenen Handschrift aus dem Weiflfrauenkloster (231 ff.).

Der Schwerpunkt des Bandes liegt mit 30 Beitrigen und iiber 500 Seiten eindeutig auf
dem IIL. Abscjl)-mitt ,Reform und Reformation®, wie es dem Werk des Geehrten auch
entspricht. Nach einem kurzen Beitrag von H. Jedin ,Kirchengeschichtliches in der il-
teren Kontroverstheologie® (273 ff.) werden zunichst Reformbestrebungen altglaubi-
ger Zeitgenossen Luthers untersucht, wobei zahlreiche Gestalten beleuchtet werden:
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Johannes Flamingus, Thomas Morus, Hans Herzheimer, Barthold Moller, Johannes
Cochlaeus, Johannes Latomus, Caspar Querhamer, Juan de Celaya, Hieronymus Em-
ser, Friedrich Nausea. Schlieflich werden Trient und nachtridentinische Verhiltnisse
ins Auge gefafit. Von gewohnter Ergiebigkeit ist der Beitrag von Wolfang Reinhard
»Reformpapsttum zwischen Renaissance und Barock* (779 fE ).

Anders a?s noch in der Festschrift fiir Jedin wird Luther interessanterweise fast aus-
schlieRlich in den Beitrigen der genannten evangelischen Autoren zur Sprache gebracht.
Eine Ausnahme bildet fer umfangreiche Beitrag von P. Manns, Luther und die Heili-

en (535—580). Alexander Ganoczy handelt iiber ,Hermeneutische Korrelationen bei
Calvin® (615 ££.).
Der letzte Abschnitt umfafit neun Beitrige verschiedenen Inhalts, die dennoch zum
roRten Teil dem Gesamtthema unterzuordnen sind und somit dem monumentalen
%and eine bemerkenswerte Geschlossenheit verleihen: so handelt K. Aland unter der
Uberschrift ,Ecclesia reformanda® iiber Spener (831 ff.), zwei Beitrige befassen sich
mit dem Emser Kongrel (863 ff. und 883 ff.), einer mit der Canisius-Enzyklika
Leos XIII. (893 ff.) usw.

Versucht man das Proprium des inhaltreichen Bandes zu fassen, so wird man sagen
miissen: es liege in der nachdriicklichen Betonung der Bedeutung katholischer Kontro-
verstheologie des 16. Jahrhunderts fiir die rémische Kirche. Der Entdeckung Luthers
durch katholische Theologen geht inzwischen eine Entdeckung seiner damaligen Geg-
ner parallel. Lortz hatte sie im 2. Bande seiner berithmten Reformation in Deutsch-
land“ erstmals in neuer Weise beleuchtet, Iserloh in seiner Behandlung der Reforma-
tionsgeschichte eindriicklich vorgestellt, nun werden sie auf breiter Front und vertieft
bearbeitet. Insofern hat der Beitrag von Remigius Baumer, Herausgeber vorliegender
Festschrift, programmatischen Charakter, wenn er die Erkenntnis vertiefen will, ,,daf}
Cochlaus zu den bedeutenden innerkirchlichen Reformern des 16. Jahrhunderts gehor-
te“ (334 vgl. 354). Dazu pafit es, dafl die Gesellschaft zur Herausgabe des Corpus Ca-
tholicorum (der Iserloh und Biumer vorstehen) es unternimmt, in ihrer Reihe ,Katho-
lisches Leben und Kirchenreform im Zeitalter der Glaubensspaltung® eben diese Min-
ner in kurzen Biographien vorzustellen. Nach Kardinal Cisar Baronius (H. Jedin,
Heft 38/1978) folgten zuletzt Johannes Cochlaeus (Remigius Biumer, Heft 40/1980)
und Johannes Eck (Erwin Iserloh, Heft 41/1981). Es ist zu hoffen, dafl aus dieser ,,Ent-
deckung® nicht falsche Aufwertung und nicht konfessionelle Selbstbestitigung er-
wichst, sondern vertiefte Kenntnis der Ereignisse und Bewegungen des Reformations-
jahrhunderts das schlieffliche Ergebnis sein moge!

Kiel Gottfried Maron

Hergemoller, Bernd-Ulrich, Die Geschichte der Papstnamen, Miinster (Ver-
lag Regensberg) 1980, 248 S., 24 Abbildungen, kart.

Die Lektire dieser ,Die Geschichte der Papstnamen® betitelten Studie verspricht —
nach den Ankiindigungen im Vorwort — hohe Erwartungen zu erfiillen. Die Papstna-
men — so schreibt hier der Verfasser — seien ,fast immer Ergebnis tiefer und weitrei-
chender Reflexion® gewesen, jedenfalls lege sich nach grﬁndlicﬁer Untersuchung (wie er
sie unternommen hat) dieses Urteil nahe. Der Papstname gehore somit ,zu den ersten
eindrucksvollen und inhaltsreichen Selbstiufierungen der rémischen Bischofe®. Er sei
»eine historische Quelle, deren Untersuchung notwendig® sei ,fiir das Verstandnis der
cinzelnen Persénlichkeiten, ihrer Intentionen sowie ihrer gesamten Amtsfihrung®.
Dariiber hinaus verweise der Papstname ,in aller Regel auf eine Gruppe von Pipsten,
auf eine kollektive Identitatszugehorigkeit, die durch den Namen ihren duflerlichen Zu-
sammenhalt® finde. Indem sich die Pipste ,einem gewissen System von Motivationen*
zugeordnet hitten, ,etwa einem verwandtschaftlichen, reformerischen oder politisch-
programmatischen, hatten sie ,nach auflen, fiir die Lebenden und die nachfolgenden
Generationen, ihren gruppengebundenen geistigen und politischen Standort* formu-
liert. ,Eine solche Einteilung in zeitlich unterschiedliche Papstgruppen® miisse somit
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»zugleich jene Einteilung der Geschichte widerspiegeln, die die romischen Bischofe aus
ihrer Sicht selbst indirekt vorgenommen* hitten. Und es folgt die lapidare Feststellung:
»Wiahrend sich die Historiker aller Zeiten winden, um passende Einteilungskriterien fur
die Kirchen- und Papstgeschichte zu suchen, erhalten wir auf diesem Wege die Mog-
lichkeit, aus dem Blickwinkel der historischen Personlichkeiten selbst Kriterien fiir eine
verbesserte Gliederung der Papst- und Kirchengeschichte zu entwickeln, die man den
bislang vorliegenden an die Seite stellen kann“. — So etwas wie eine , Theorie der Papst-
namenswahl“ und, von ihr abgeleitet, fundamentale Neuansitze ,fiir eine zeitgerechte,
historisch-kritische und methodensichere Papstgeschichtsschreibung® werden also in
Aussicht gestellt, zumindest gewichtige Vorarbeiten dazu.

Freilich ist auch bisher nicht unbekannt gewesen, dafl mit der Wahl eines Papstna-
mens, seitdem sich dieser Brauch im 11. Jahrhundert allgemein durchzusetzen begann,
wohl immer gewisse Motivationen verbunden waren und bis heute verbunden sind:
deutlich greifbar bei der ungewdhnlichen Namenswahl Johannes Pauls I. und férmlich
in die Augen springend bei jener seines gleichnamigen Nachfolgers — papstlicher Erkla-
rungen hitte es dazu im Grunde gar nicht mehr bedurft. Aber nur selten lagen die im
Spiel gewesenen Uberlegungen so klar zutage, meist blieben sie im Dunkel. Dafl der er-
ste beiannte und zunichst lange Zeit singulire Fall des Papstes Johannes IL (533—535)
Schicklichkeitserwigungen zur Ursache hatten, liegt auf der Hand: Der Name des Got-
tes Mercurius, den dieser Papst vor seiner Erhebung getragen hatte, konnte fiir einen
Nachfolger Petri schwerlich passend erscheinen, Wes%nzﬁb man thn dnderte. Mehr ist aus
diesem Namenswechsel aber, will man sich nicht auf blofie Vermutung einlassen, nicht
yherauszuholen®. Bei dem von Heinrich III. eingesetzten Papst Clemens II. (1046/47)
— Bischof Suidger von Bamberg —, dem ersten in der Reihe J::r sog. Reformpipste des
Hochmittelalters, mag der mﬁg%icherweise auf Clemens I. und damit — wie be1 Refor-
men iiblich — auf die , Anfinge® zuriickgreifende Name in der Tat eine Art ,Pro-
gramm® signalisiert haben: Durchfiihrung der vom Kaiser mit der Synode von Sutri
(1046) eingeleiteten ,,Erneuerung® durch , Riickkehr* zur alten, ,reinen Kirche. Diese
Deutung dringt sich auf und wird in der Literatur auch allgemein vertreten. Aber es
macht schon Miihe, die Namenswahl der unmittelbar nachfolgenden Pipste Dama-
sus II. (1048), Leo IX. (1049—1054), Victor II. (1055—1057) usw., die allesamt dem
(nach und nach eine merkliche Verinderung erfahrenden) ,Reformgedanken® verpflich-
tet waren, in derselben Richtung zu deuten, von noch weiter ,spezifizierenden® Deu-
tungsversuchen ganz zu schweigen. Und allemal handelt es sich lediglich um Deutung,
da Aussagen oder Hinweise dieser Pipste in der Regel fehlen. Und wo wir doch iiber
gewisse Hinweise verfiigen, bei Stephan IX. (1057/58) oder Alexander II.
(1061—1073), gehen die Motive — wie der Verfasser selbst konstatiert — in eine andere
Richtung: der eine tibernahm den Namen des Heiligen seines Wahltages (2. August),
des als Martyrer verehrten Papstes Stephan 1., der andere den Namen des Patrons der
Kirche, an der er einst gewirkt hatte. Nun ist allerdings zu beobachten, dafl die Triger
dieses ,Reformpapsttums® bei ihrer Namenswahl nicht selten auf alte Papstnamen zu-
riickgriffen, die ilfrerseits wiederum zum grofleren Teil, aber doch nicht vollstindig,
auch bei Pseudo-Isidor auftauchten. Sie fithrten diese Namen also mit der Ordnungs-
zahl II, und auf Grund dieser Beobachtung konstruiert der Verfasser zur Charakterisie-
rung der Phase von Clemens IL bis zu Lucius II. (1046-1145) das ,reformerische Zwei-
er-Schema®, das indes — und der Verfasser sieht das natiirlich — von einigen Pipsten,
und zwar gerade von den herausragendsten und diese Phase am nachhaltigsten prigen-
den Gestalten (Leo IX. und Gregor VIL.), durchbrochen wird. Diesem ,reformeri-
schen Zweier-Schema® — an das sich zunichst eine ,,aus dem Block 1146—1268“ her-
ausfallende, also nicht recht einzuordnende Gruppe von drei Papsten (Eugen II1., Ana-
stasius IV., Hadrian IV.) anschlieft — 1388t er das ,Dreier-Schema (1159—1227)%, cha-
rakterisiert durch den Riickgriff auf Namen der ,Reformpipste” (Namen, die jetzt mit
der Ordnungszahl III wiederkehren), folgen, dem ,Dreier-Schema® sodann , Ansitze
zum Vierer-Schema (1227—1268)*, bis er endlich die lange Phase vom Tridentinum bis
zum Zweiten Vatikanum in Ankniipfung an die Serie der Clemens- und Pius-Pipste un-
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ter die Motive ,, Pietas und Clementia (1534 —1958)“ gestellt sieht und dem , Zeitalter des
Zweiten Vatikanum® ein ,Johannes-Paulus-Schema® unterlegt.

Uberpriift man dann die Begriindungen des Verfassers fiir die von ihm erstellte neue
Epocheneinteilung, so ergibt sich — wie nicht anders zu erwarten —, dal das Ganze fast
durchgingig auf — zweifellos zuweilen scharfsinnigen — Kombinationen und Hypothe-
sen beruht. Auf wirkliche und das heifit beweiskraftige Anhaltspunkte in den Quellen
vermag er sich kaum zu stiitzen, und wo von den Quellen her tatsichlich einmal Licht
auf die hinter einer Namenswahl stehenden Motive fillt, st6fit man in der Regel auf
Griinde personlicher Art: Namenswahl aus Verehrung fiir einen bestimmten heiligen
Papst, aus Dankbarkeit und Pietit gegeniiber einem Wohltiter oder Férderer (Kardinal
oder Papst, dem man seine ,Karriere® zu verdanken hatte) etc. Und wie oft spielten Zu-
filligkeiten eine Rolle. Dafl der eine oder andere Papst in die Wahl seines Namens eine
Absichtserklirung legen und mit ihr etwa einen besummten Grundzug seiner kiinftigen
pontifikalen Wirksamkeit andeuten wollte, ist natiirlich nicht auszuschlieflen. Nur,
wenn stichhaltige Zeugnisse fehlen, kann man dariiber keine giiltige Aussage machen.
Im iibrigen sind Papste und ihre Pontifikate (die, wie man weié, mancherlei vorgegebe-
nen ,Zwingen® — der Zeit, des ,Systems* usw. — unterliegen) nicht so sehr an vorge-
faften Absichten und Programmen zu messen, sondern daran, ob und inwieweit sie den
ihnen gestellten Anforderungen gerecht geworden sind und ihrer Zeit Tm ulse gegeben
haben. (Umgekehrt konnte man — beispielsweise — manchen Clemens- orfer Pius-Papst
nennen, dessen Handlungsweise in entscheidenden Phasen nicht eben spiirbar von der
im Namen angesagten Tugend gekennzeichnet war.)

Dabei soll nicht verkannt werden, dafd der Verfasser da und dort interessante Beob-
achtungen bietet, bemerkenswerte Zusammenhiinge aufzeigt und einzelne Pipste mit
knappen Strichen treffend zu charakterisieren weifl. Doch mit der Zielsetzung seiner
Arbeit hat er sich ,iibernommen®. Papstnamen, auch zu Gruppen komponiert, geben
Kriterien fiir Epocheneinschnitte nicht her. Und so kehrt man denn nach der Lektiire
dieser Studie zu den Einteilungskriterien der Kirchen- und Papstgeschichte, wie sie ,die
Historiker aller Zeiten®, wenn auch ,gewundenermafien®, erstellt haben, zuriick, nicht
weil diese etwa voll befriedigen kénnten, aber doch weil sie trotz all ihrer Problematik
im Detail sich nach wie vor als entschieden ,tragfihiger erweisen.

Luzern Manfred Weitlauff

Initienverzeichnis zu August Potthast, Regesta pontificum Romanorum
(1198—1304) (= Monumenta Germaniae Historica, Hilfsmittel 2) Miinchen (Mon.
Germ. Hist.) 1978, 176 S., Ln.

— Potthasts Sammlung von Papstregesten ist nach wie vor ein unentbehrliches Hilfs-
mittel fiir die Erforschung des 13. Jahrhunderts. Daher ist es ohne Einschrinkung zu
begriifien, wenn, wie hier fir die Incipit, die dem Original fehlenden Register und In-
dizes zusammengestellt und publiziert werden, zumal gerade die Zusammenstellung der
Incipit iiber den arbeitstechnischen Wert hinaus auch inhaltliche Einsichten vermitteln
kann (so fehlen die im 15. Jahrhundert {iberaus hiufigen ,Vite ac morum®, ,Litterarum
scientia® und ,,Nobilitas generis® im 13.Ejahrhundert vollig). Die mechanische Kiirzung
der Incipit auf jeweils c%rei Waérter befriedigt niche ganz, da hierbei zum Teil ganz
nichtssagende Formeln entstehen (,Sic de nos®, ,,Si quod tua®, ,Rem novam et” u.d.);
andererseits hitte bei den Massenincipit (,Solet annuere®, ,Religiosam vitam®,
,Quoniam, ut ait apostolus, ,Cum a nobis petitur®) eine Untergliederung nach Emp-
fingern doch gute Dienste geleistet, auch wenn dadurch das strenge Prinzip des reinen
Initienverzeichnisses durchbrochen worden wire.

Wiirzburg Thomas Frenz
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Dizionario degli Istituti di Perfezione diretto da Guerrino Pelliccia
(1962—1968) e da Giancarlo Rocca (1969—), Roma (Edizioni Paoline) 1978/80,
vol. V pag. XXVI, col. 1742; vol. VI pag. XXVI, col. 1750.

Mit Spannung konnte man die beiden hier angezeigten Bande, vor allem Band 6, er-
warten. Denn auf sechs Binde war das ganze Werk veranschlagt, als man glaubte, ins-
gesamt 4000 religidse Institute bzw. Orden und Gesellschaften behandeln zu miissen.
Mit der Zeit jedoch stellte es sich heraus, wie eine Beilage zu Band 6 mitteilt, dafl die
Zahl der zu behandelnden Institute auf etwa 5000 anstieg. Nachdem nun Band 6 vor-
liegt und bis zu Pin reicht und auflerdem in seiner ganzen Anlage erkennen lifl, daf das
Werk ungeschmilert und ohne Einengungen fortgefithrt wird, dafl es demnach auf acht
Binde ausgedehnt werden wird, darf man in erster Linie den Herausgebern zu ihrem
Mut gratulieren und sich freuen, daff dieses so notwendige und so gut begonnene Werk
auch in seinen iiberaus wertvollen aszetisch-monastischen Themen seine Abrundung er-
fahren wird.

Schon zeichnen sich nach der inhaltlichen Seite die Konturen des Gesamtwerkes ab.
Was die Erfassung méglichst aller religidsen Institute anlangt, so ist festzustellen, dafl
dieses Grundanliegen mit der gebithrenden Sorgfalt angegangen worden ist. Soweit von
den Veristelungen des benediktinischen Ménchtums im Mittelalter her zu sehen ist,
darf man befriedigt feststellen, daff auch die kaum bekannten Zweigorden und Kongre-
gationen erfaflt sind. Dasselbe lafit sich sagen tiber das weite Spektrum der Kongrega-
tionen der Ursulinen (Orsoline) (Bd. VI, 834—917), frither schon (in Bd. IV) iitber die
fast zahllosen Gemeinschaften von Franziskanerinnen. Und Schritt fir Schritt wird man
hinreichend informiert auch iiber die ausgefallensten und lingst erloschenen Ordensver-
bande, ja bis zu den Bizzochi (,,Betbriider®) bzw. Pinzochere, also Mannern, meist aber
Frauen, die in Italien in den mannigfaltigsten Ausficherungen zwischen Welt und Klo-
ster lebten.

Weit schwerer als die Institute sind die Griinder zu erfassen, abgesehen von den Fal-
len, wo am Anfang einwandfrel eine Personlichkeit steht, die eine bestimmte religise
Genossenschaft ins Leben gerufen hat. Die Gefahr, dafl der Anteil eines Bischofs uber-
betont wird, der durch seine Unterschrift und Approbation eine Grindung kirchlich-
kanonistisch existent werden liflt, ist grof}. Es scheint, daff sie in den beiden neuen Bin-
den weithin vermieden ist. Wie die Fille differieren, mag am Beispiel des Bischofs Em-
manuel von Ketteler illustriert werden. Ihm ist eine Biographie (V 349) gewidmet, da er
als ,,Griinder® zweier Genossenschaften figuriert. Tatsichlich hat er §ie ,Brider des
hl. Josef” gegriindet. Anders aber ist der Fall bei den ,Schwestern von der gottlichen
Vorsehung® in Mainz gelagert. Weder dem tatsachlichen Stifter noch dem Pf. Anton
Autsch in Finten gelang es, die staatliche Anerkennung fiir diese Fintener Schwestern-

emeinschaft zu erlangen. Dem rechtskundigen und einflufireichen Bischof Ketteler ge-
ang es; und so wurde er ,,Griinder® dieser Schwestern. Freilich, er hat thnen zusatzlich
auch eine Regel gegeben. Dennoch haben andere die Grundlage geschaffen. Hier haben
wir ein Beispiel mehr dafiir, daff tatsichlich nur die individuelle Klostergeschichte klare
Auskunft iiber den wirklichen Anteil des zustindigen Oberhirten zu geben vermag.

Erfreulich ist es, dal das DIP auch ernstlich bemiiht ist, da und dort die Funktion ei-
nes Sekundar-Griinders herauszustellen. So hat P. Henri-Dominique Lacordaire ver-
dientermaflen eine sehr ausfithrliche Darstellung gefunden, denn er hat den Dominika-
nerorden in Frankreich seit 1843 restauriert; und diese Tat ist vielleicht bedeutender als
die Griindung eines neuen Terziarenzweiges. Von hier aus gesehen vermifit man eine
Vita und Wirdigung etwa des Benediktinerbischofs Martin I\%arty, der mit einer Hand-
voll Mitbriider und Schwestern den Grund zur so blithenden schweizerisch-amerikani-
schen Benediktinerkongregation gelegt hat und auflerdem der Apostel der Sioux wurde.
Gleiches gilt von einem Bonifaz Wimmer und manch anderen. Um zuriickzugreifen,
hitte etwa auch Bischof Altmann von Passau (f 1091), der Griinder und Reformer so
mancher Augustiner-Chorherrenkléster von Passau bis Wien einen Platz im DIP ver-
dient. Er wie so manche ,Sekundirgriinder(innen)“, Minner und Frauen, die ihrem
Ordensinstitut entscheidende neue Impulse gaben oder es weit iiber seinen bisherigen
Raum hinaus verbreitet haben, wurden sowohl fiir ihren Orden wie auch fiir die Kirche
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von grofiter Bedeutung, oft weit mehr als ein Griinder einer wenig bedeutenden Genos-
senschaft.

Uberaus angenehm berithrt es den Leser, dafl unter den Griinderviten dem einst so
verkannten P. Vincent Lebbe eine gerechte Darstellung (V 554/56) zuteilgeworden ist,
und zwar sinnigerweise von einem Sohn des chinesischen Volkes, das dieser Missionar
wie wenige gekannt und geliebt hat. Dabei gewinnt man den Eindruck, dafl seine ganze
Grofle erst im Zusammenhang mit seiner Griindung der Kleinen Briider des hl. Johan-
nes des Taufers ins rechte Licﬁt risckt. Analoges gilt in etwa auch vom Martyrer P. Ma-
ximilian Kolbe (leider auch ohne Bild!), dessen Leben und Gréfle auch erst auf dem
Hintergrund seiner Terziarengriindung im Dienste seines Presseapostolates unverkiirzt
gesehen werden kann.

Dankbar mag man es begriifien, daf das DIP ausfithrlich in umfangreichen Artikeln
iber Aszetismus und ménchische Lebensformen aufierhalb des Christentums infor-
miert, vor allem im Bhuddhismus und Islam. Auch Martin Luther wird reichlich Raum
gewihrt (V 771—790) samt einem ganzseitigen Farbportrit. Dagegen vermifit man am
Schluf einen Hinweis bzw. eine Orientierung iiber die monastischen und klosterdhnli-
chen Ansitze, Griindungen und Bemithungen in den reformatorischen Kirchen in un-
serm Jahrhundert, die eme besondere Beachtung verdienen (oder sollte dariiber noch
spiter gehandelt werden?). — Sehr informativ sind auch jene Artikel, die einzelne Lan-

er unter dem monastischen Aspekt darstellen. Ganz ausfithrlich geschieht dies mit Ita-
lien (V 157—278). Auf diese Weise kommen auch politische Faktoren hinreichend zur
Sprache, die die Entwicklung bestimmt haben. Ahnliches, nicht so ausfithrlich, war fri-
her (in Bd. IV) mit Gallien-Frankreich (Francia) und auch mit Deutschland (mit Ein-
schluf Osterreichs und der Schweiz in den fritheren Jahrhunderten) geschehen. Das
mag dazu gefiihrt haben, daft das heutige Osterreich bzw. die alte Donaumonarchie —
im Gegensatz zu Bayern — keinen eigenen Artikel bekommen hat, was zu bedauern ist,
wihrend Holland, England (= brit. Inseln) und Belgien gebiihrend beriicksichtigt sind.
Ziemlich unprazis ist gie geographische Ortsbestimmung, was Deutschland angeht (so-
weit nicht die Artikel von einem Deutschen verfaft sind). Die allzu héufige Auskunft
lautet: ,in Germania®, wihrend bei franzosischen Orten viel haufiger die Landschaft,
der Bezirk oder die Didzese angegeben sind.

Auf die Fille sachlicher Informationen einzugehen ist ganz unmoglich. Allgemein
darf gesagt werden, dafl man fiir die ebenso umsichtige wie umgreifende Erfassung auch
der peripheren Gebiete wie etwa Architektur und Musik, erst recht fiir die zentralen
Sachobjekte und ihre Behandlung nur dankbar sein kann. Mit Verwunderung vermisse
ich bei der Missiologie (V 1417—1428, hier: 1423) Name, Institut und Zeitschrift, die
Josef Schmidlin in Miinster ins Leben gerufen hat, wihrend die Kongresse seit 1909 und
auch Thomas Ohm erwihnt sind. — Die beiden letzterschienenen Bande dokumentie-
ren in Ausrichtung und Niveau erneut, wie notwendig und wertvoll das Unternehmen,
die Arbeit und Ausgaben sind, die im DIP investiert sind.

St. Ottilien Frumentius Renner OSB

Marie Zimmermann, Church and State in France. Eglise et Etat en France.
Répertoire d’ouvrages 1801—1979. Book Repertory 1801—1979. Cerdic-Publica-
tions. Strasbourg 1980, 94 S.

Der Titel des Werks ist irrefithrend und wird erst durch den Zusatz ,Répertoire
d’ouvrages” verstindlich. Handelt es sich hier doch nicht, wie man vermuten konnte,
um eine Monographie iiber das Verhaltnis von Staat und Kirche in Frankreich, sondern
um eine Bibliographie zum franzosischen inneren Kirchenrecht (droit civil ecclésiasti-
que), das, wie die Verfasserin meint, in seiner Bedeutung fiir die wechselvollen Bezie-
hungen der franzésischen Kirche zu den verschiedenen politischen Regimen im Frank-
reich des 19. und 20. Jahrhunderts nicht voll gewiirdigt worden ist. Die im Rahmen ei-
nes Forschungsprogramms (Europe du temps présent) des C.N.R.S. erstellte Bibliogra-
phie erstreckt sich auf einen Zeitraum, der vom Konkordat von 1801 bis an die Schwelle
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der Gegenwart reicht. Sie erfalt 880 Titel und besteht aus zwei Teilen. Ein erster, kiir-
zerer verzeichnet Gesetzessammlungen sowie allgemeine Darstellungen des franzési-
schen Kirchenrechts, der zweite, sehr viel lingere, Arbeiten zu 29 verschiedenen Sach-
bereichen. Die Gliederung erfolgt hier weder nach einem systematischen, noch nach ei-
nem chronologischen Einteilungsprinzip, sondern nach alphabetisch angeordneten,
schlagwortartigen Sachbetreffen — ein ungew6hnliches Verfahren, durch das die Ver-
fasserin Uberschneidungen zu vermeiden hofft. In die Bibliographie sind nur Biicher
und selbstindige Schriften aufgenommen. Fiir die seit 1945 immer mehr anschwellende
Zeitschriftenliteratur zum franzésischen inneren Kirchenrecht ist ein weiteres Heft vor-
gesehen.
Bonn Stephan Skalweit

Alte Kirche

Francois Bovon, Michel van Esbroeck et al.: Les Actes apocryphes des
ap6tres. Christianisme et monde paien (= Publications de la Faculté de théo-
logie de I'Université de Genéve N° 4). Genf (Labor et Fides) 1981. 383 S. brosch.
Die Farbe des Umschlags, ein lebhaftes Rot, scheint dem Leser zu sagen: Achtung,

wichtig! Und in der Tat handelt es sich in mehrfacher Beziehung um eine wichtige Ver-

offentlichung. Die neutestamentlichen Apokryphen gehéren zu den Stiefkindern der

Forschung, %esonders im franzésischsprachigen Raum. Es ist darum ohnehin begrii-

fenswert, wenn ein Buch diesem Thema gewidmet ist. Aber dieses Buch ist zudem

bahnbrechend und wegweisend.

In seinem Vorwort stellt Francois Bovon, der verantwortliche Herausgeber, das Buch
vor: man findet darin einen Teil der Referate, die im Rahmen eines Post-graduate-Stu-
diums der vier franzésischsprachigen Theologischen Fakultiten der Schweiz (Fribourg,
Genf, Lausanne, Neuchitel) im Winter 1978—79 gehalten worden sind. Der fir die Or-
ganisation des Post-graduate-Studiums verantwortliche Kreis war eine Schweizer Grup-
pe von jungen Forschern, die seit 10 Jahren damit beschaftigt sind, die altesten apokry-
phen Apostelakten herauszugeben, zu iibersetzen und zu kommentieren. (Eine For-
schergruppe in Frankreich bearbeitet parallel dazu die apokryphen Evangelien). Der
vorliegende Band ist also ein wissensciaftlicher Zwischenbericht iiber die bereits ge-
wonnenen Forschungsergebnisse; bald werden als erste Binde der neuen ,Serie Apo-
cryphorum® im Rahmen des ,Corpus Christianorum® bei Brepols eine Edition der
]g{xannesakten (hrg. von E. Junod und J.-D. Kaestli) und eine Ubersetzung der ,,Acta
Apostolorum® in armenischer Uberlieferung (von L. Leloir) erscheinen.

Das Buch setzt sich aus vier Teilen zusammen. Der erste ist tiberschrieben: , Die apo-
kryzben Apostelgeschichten gestern und heute. Von der Verwerfung zu ibrer Neuent-
deckung®. Der erste Beitrag stammt aus der Feder von E. Junod und trigt den Titel:
~Apokryphe Apostelgeschichten und Hiresie: das Urteil des Photius® (S. 11—24). Der
Einstieg bei Photius legt sich nahe, da dieser Autor in seiner ,Bibliothek® (cod. 114) der
erste und letzte Schriftsteller ist, der die apokryphen Apostelakten im Zusammenhang
gelesen und kommentiert hat. Sein Urteil ist allerdings nicht sehr objektiv, da die offi-
zielle Verwerfung der Johannesakten auf dem 2. Konzil von Nizia 787 voraufging und
die Meinung des Photius offensichtlich weitgehend bestimmt hat. Aber immerhin, seine
Notiz ist interessant, weil sie von einem ,,Corpus® der fiinf iltesten Apostelakten be-
richtet (Petrus, Johannes, Andreas, Thomas, Paulus), das mit einem gewissen Leucius
Charinus in Zusammenhang gebracht wird. Name und Funktion dieses Leucius bleiben
ein Ritsel (die frithere Forschung war in dieser Beziehung viel zu hypothesenfreudig!),
aber die Existenz eines Corpus seit dem 4. Jahrhundert, das dann von den Manichiern
beniitzt wurde, scheint erwiesen. Im iibrigen stiitzt sich Photius in seiner Kritik aus-
schlieflich auf die (z.T. mifverstandenen) Petrus- und Johannesakten.
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G. Poupon hat einen sehr originellen historischen Beitrag beigesteuert: ,Die apokry-
phen Apostelgeschichten von Lefévre bis Fabricius® (S. 25—47). Er schildert die Neu-
entdeckung, Edition und Beurteilung der Apostelakten seit dem Humanismus bis ins
18. Jahrhundert. Aufler den im Titel erwihnten Autoren werden u.a. die Herausgeber
der Magdeburger Centurien, Baronius, A. Rivet, G. J. Vossius, W. Cave, die Bollandi-
sten, Le Nain de Tillemont erwihnt. Eindeutig zeichnet sich eine Zunahme des kriti-
schen Geistes in dieser Zeitperiode ab, aber protestantischer- wie katholischerseits ist
die Beurteilung noch durchweg negativ.

Fundamental ist der Bericht von J.-D. Kaestli iiber die gegenwirtige Forschung: ,Die
hauptsichlichen Orientierungspunkte der Forschung tber die apokryphen Apostel-
akten® (S. 49—66). Drei Gebiete sind zu unterscheiden: 1. Probleme der Quellen- und
Textrekonstruktion. Hier handelt es sich in erster Linie um die systematische Aufspii-
rung aller noch vorhandenen Originaltexte und alten Ubersetzungen. Diese Ar eit
lohnt sicht: der Schluff der Andreasakten und grofie Teile der Philippusakten wurden
dank der Bemithungen der in der Schweiz tatigen Forscher neu entdeckt (J.-M. Prieur
und F. Bovon); ferner wird erstmalig der Gesamtbestand der koptischen und der arme-
nischen Uberlieferung der apokrypﬁcn Apostelgeschichten erfafit (F. Morard und L.
Leloir). 2. Das theologische Milieu der Apostelakten muf} genauer bestimmt werden.
Eine Einsicht hat sich klar gegeniiber fritheren Forschern durchgesetzt: dafl nimlich je-
de Apostelgeschichte ihr eigenes Profil hat und fiir sich untersucht werden mufl. Zudem
haben die Schweizer Forscher in zahlreichen Fillen festgestellt, daft jede einzelne Apo-
stelgeschichte sich noch einmal aus einer Mehrzahl von Traditionen zusammensetzt, die
2.T. verschiedenen theologischen Milieus zugehdren. 3. Welcher literarischen Gattung
gehoren die Apostelgeschichten an? In diesem Gebiet ist die Forschung in den letzten
Jahrzehnten am weitesten vorangetrieben worden, durch den Vergleich der Apostelge-
schichten mit dem griechischen Liebesroman, den Philosophenbiographien und fen
Aretalogien (vgl. R. Séder, W. Schneemelcher). Sicher sind £rekte Einfliisse festzustel-
len (speziell von Liebesromanmotiven), aber auch hier scheint das letzte Wort noch
nicht gesprochen, da die Apostelakten eine eigenartige, z.T. originale Verschmelzung
verschiediner Literaturgattungen zu reprisentieren scheinen.

Der zweite Teil des Bandes ist dem ,Apostel in den Apostelakten. Figur und Funk-
tion™ gewidmet. G. Poupon befafit sich mit dem Thema , Anklage auf Magie in den apo-
kryphen Apostelakten® (S. 71—85). Diese Anklage begegnet imglusammenhang mit der
Predigt der Enthaltsamkeit, der Anrufung des Namens Jesu, Handauflegungen, Kreuz-
zeichen, Initiationsriten etc. Besonders charakteristisch ist das Durchschreiten einer
verschlossenen Tiir (im Exkurs S. 86—93 wird die Taufe der Artemilla aus den Paulus-
akten untersucht). Interessant ist die Verteidigung gegen den Vorwurf der Magie (etwa
in den Petrusakten), die ihrerseits zeigt, wie stark die apokryphen Apostelakten der all-
gemeinen religiosen Mentalitit im 2./3. nachchristlichen Jahrhundert verbunden sind.
Mle;n kann sich sogar die Frage stellen, ob sie nicht zur christlichen Propagandaliteratur
gehoren?

F. Morard betitelt ihren Beitrag mit ,Leiden und Martyrium in den apokryphen
Apostelgeschichten® (S. 95—108). Ihr geht es in erster Linie darum, auf Parallelen zu
andern literarischen und Weitanschaulic%xen Modellen hinzuweisen: auf den antiken Lie-
besroman, in denen auch Priffung und Leiden der Liebenden eine grofie Rolle spielen
(freilich wandeln die Apostelakten das Modell ab, indem gerade das Martyrium zur ei-
Eenrlichen Erfillung der Liebe wird); ferner auf die gnostischen Parallelen aus der Bi-

liothek von Nag Hammadi und auf die Philosophenviten (Dualismus, Weltverach-
tung); schlieflich auf die spiteren hagiographischen und homiletischen Lobreden auf
die Mirtyrer.

Eine konzentrierte, aber niitzliche Studie legt Y. Tissot vor: ,Enkratismus und apo-
kryphe Apostelakten® (S. 109—119). Es dringt sich eine prazisere Begriffsbestimmung
des Wortes Enkratismus auf: nicht jede Empfehlung sexueller Kontinenz darf als En-
kratismus bezeichnet werden, sondern nur die klar geduflerte Ansicht, dafl dieser Le-
bensstil ein vom Glauben gefordertes Gesetz fiir jeden Christen bildet. Auch die ,or-
thodoxe* Sexualethik des 2. Jahrhunderts wirkt in unseren Augen sehr rigoristisch, mit
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ihrer Hochschitzung der Jungfraulichkeit und der strikten Einschirfung der Einmalig-
keit der Ehe! Unter diesem Gesichtspunkt betrachtet kann man eigentlich nur die Tho-
masakten als enkratistisch bezeichnen, weil in ihnen eine Heirat verhindert wird und
darin die Gesamteinstellung des Autors zum Ausdruck kommt; die anderen Apostelak-
ten sind nicht enkratistisch, oder sie haben nur gelegentlich enkratistische Traditionen
verarbeitet.

J.-M. Prieur liefert einen ausfiihrlichen Beitrag zur ,Figur des Apostels in den apo-
kryphen Andreasakten® (S. 121—139), bereichert durch lange Auszige aus dem bisher
unverdffentlichten Schlufiteil. Die Absicht der Akten ist eindeutig nicht biographisch,
sondern missionarisch. Das erweist sich in den Wundergeschichten, vor allem aber in
den ausgedehnten Reden des Apostels. Ein besonders schwieriges Kapitel ist die Adam-
Eva-Beziehung zwischen Andreas und Maximilla; man kénnte in diesem Zusammen-
hang die Rolle des Apostels beinahe als diejenige eines ,Salvator salvandus® bezeichnen.

F. Bovon stellt in seinem Aufsatz: ,Das Leben der Apostel. Biblische Traditionen
und apokryphe Erzihlungen® (S. 141—158) einen Vergleich an zwischen dem neutesta-
mentlichen und dem in den apokryphen Schriften sich bekundenden Apostelbild. (Ur-
spriinglich kamen im Post-graduate-Studium noch mehr Vergleiche dieser Art zur Spra-
che; siche die in der Revue de Théologie et de Philosophie 112, 1980, S. 342—390 ge-
sammelten Beitrige). F. Bovon kommt zu verschiedenen interessanten Ergebnissen:
1. Die literarischen Gattungen der Novelle und des Apophthegmas, die in der kanoni-
schen Apostelgeschichte fehlen, tauchen in der apokryphen Literatur wieder auf: ein
untriigliches Zeichen dafiir, daft der Apostel jetzt den abwesenden Herrn vertritt (auch
das Uberhandnehmen von Wunder-, Visions- und Erscheinungsberichten weisen in
dieselbe Richtung); 2. die apokryphen Apostelgeschichten machen nicht eigentlich der
kanonischen Apostelgeschichte Konkurrenz (die sie kennen), aber sie sind Zeugnisse
dafiir, dafl diese erst um diese Zeit wirklich kanonische Geltung erlangt; 3. die apokry-

hen Apostelgeschichten sind eingebettet in die Problemlage threr Zeit (massive Ver-
reitung, aber auch Kritik und Verfolgung des Christentums; Umwandlung in eine Re-
ligion individuellen Heils).

Der dritte Teil des Buches befaflt sich mit dem Thema ,,Philosophenviten und religiose
Propaganda*. In diesem Teil ist der umfangreichste Beitrag des ganzen Bandes, derje-
nige von R. Goulet (Paris) iiber ,Die Philosophenviten in der Spitantike und ihre My-
sterienbedeutung®, untergebracht (S. 161—208); dieser originale Forschungsbeitrag ist
natiirlich auch fiir die Spezialisten antiker Philosophie von Interesse. Als Quellen dien-
ten die Viten von Lukian v. Samosata, Diogenes Laertios, Philostratos, Porphyrios,
Iamblichos, Eunapios von Sardes, Marinos und Damaskios. Alle diese ,Biographien®
sind Manifeste, Programmschriften, welche die Ubereinstimmung von Leben und Leh-
re zeigen sollen und dadurch protreptischen Charakter haben. Ja sie sind hagiographi-
sche Literatur, die die Inkarnation eines philosophischen Ideals feiern. Das piilosow
phische Ideal hat um diese Zeit eindeutig religiosen Charakter (neupythagoriisch oder
neuplatonisch). Und zwar geht es um zwei Grundanliegen: einerseits um die Gottan-
Fleichung des Menschen, andererseits um die Sichtbarmachung des Géttlichen. Im Phi-
osophen kreuzen sich beide Wege: er ist das ausgesuchte Beispiel eines Menschen, der
sich durch ein entsprechendes Le%en (Askese, Philosophie) dem Géttlichen annihert, er
ist aber auch derjenige, in dessen Person und Wirken das Gottliche aufscheint. Der Ein-
flufl der Mysterienkulte (speziell desjenigen von Eleusis) ist dabei unverkennbar (Rolle
i:leﬁ' Re)inigung und der Saﬁralriten, Kontemplation, Vision, Weitergeben der Geheim-

ehren).

E. Junod hat die Aufgabe iibernommen, den Vergleich anzustellen: ,Verfolgen die
Philosophenviten und die apokryphen Apostelakten ein dhnliches Ziel?“ (5. 209-219).
Der einfachere literarische Stil der Apostelakten kann von einem solchen Vergleich
nicht abschrecken, denn er erklirt sich z.T. aus der Absicht, sich dem anspruchslosen
Publikum, an das sich die Apostelakten wenden, verstindlich zu machen. Trotzdem
glaubt Junod, daff der Vergleich mehr Differenzen als wirkliche Ubereinstimmungen
aufdeckt. Wenn man sich nicht auf die Aufzihlung duferer Ahnlichkeiten beschrinkt,
sondern die fundamentalen Aussagen ins Auge fafit, dann muf festgehalten werden, dafl
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in den Apostelakten der Apostel als Person vor seiner Funktion zuriicksteht. Er ist
nicht als lebendiges Beispiel interessant, sondern nur als Verkiinder einer Botschaft. Es
ist in diesem Zusammenhang auch bezeichnend, dafl er nicht eine Entwicklung als Gott-
sucher durchmacht, sondern als von Anfang an fertige Figur erscheint; noch eher sind
die vom Apostel Bekehrten nachahmenswerte Beispiele fiir den Leser. Man kann sich
freilich fragen, ob von Junod die epiphaniemifiigen Ziige der Apostel in den apokry-
phen Akten sowie die Bedeutung der Initiationsriten nicht doch unterschitzt werden?

Der vierte Teil des Buches heifit: ,Die Apostellegenden. Traditionen, Umgestaltun-
gen, Verbreitung®. Es ist der uneinheitlichste Teil des Buches, aber er ermangelt in sei-
nen einzelnen Beitrigen nicht des Interesses. Y. Tissot beginnt mit einer Studie iiber
_Die Thomasakten, Beispiel einer gemischten Sammlung® (S, 223—232). Am Beispiel
der Kap. 12 und 26 f. zeigt er die inneren Widerspriiche der Uberlieferung auf und zu-
dem die Schwierigkeit, aufgrund des Zustandes des griechischen Textes und der syri-
schen Ubersetzung zum »Originaltext® der Akten vorstoflen zu wollen. Dieselben Pro-
bleme kénnten iibrigens miihelos inbezug auf die andern apokryphen Apostelgeschich-
ten demonstriert werden. E. Junod wendet sich in seinem Beitrag , Origenes, Euseb und
die Tradition iiber die Verteilung der Missionsfelder an die Apostel“ (S. 233—248) der
Interpretation der schwierigen Stelle aus Eusebs Kirchengeschichte (III, 1,1—3) zu: er
glaubt, dafl Euseb in der ganzen Notiz Origenes zitiert, welcher seinerseits hinsichtlich
der Martyrien des Petrus und Paulus sich vielleicht auf die Petrus- und Paulusakten be-
ruft, und hinsichtlich der Missionsfelder des Thomas, Andreas und Johannes eine edes-
senische ,Paradosis® beniitzt hat. J.-D. Kaestli geht dieser Uberlieferung weiter nach:
,Die Szenen der Zuteilung der Missionsfelder und des Aufbruchs des Apostels in den
apokryphen Akten® (S. 249—264). Er stellt in dankenswerter Weise die spateren Zeu-
gen dieser Legende zusammen. Da die Anfinge der iltesten Apostelakten nicht erhalten
sind (aufier im Fall der Thomasakten), ist es schwer auszumachen, ob in ithnen die Le-
gende der Verteilung der Missionsfelder eine Rolle spielte oder nicht (in den Paulus-
und Petrusakten sicEer nicht). Es scheint jedenfalls nicht, daf die Legende schon im
2. Jahrhundert in einheitlicher Fassung existierte. SchlieRlich gibt M. van Esbroeck in
gewohnter Meisterschaft einen Uberblick iiber die auflerst komplexe Geschichte des
Dossiers ,Die literarischen Texte der Himmelfahrt (Marid) vor dem 10. Jahrhundert®
(S. 265—285). Dieser Aufsatz steht allerdings nur in losem Zusammenhang mit dem
Thema des ganzen Bandes.

Vorziiglich und sehr hilfreich fiir weitere Studien sind die am Schluf} des Bandes bei-
gefiigten, von den Herausgebern zusammengestellten bibliographischen Listen zu den
iltesten apokryphen Apostelgeschichten (Andreas, Johannes, Paulus, Petrus, Philip-
pus, Thomas) sowie die aus%ﬁhrlichen Register der Bibelstellen, der Zitate aus den
Apostelakten und aus den antiken Autoren (S. 287—335).

Es ist klar, dafd das vorliegende Buch kein abgerundetes Werk ist; es konnte das seiner
ganzen Anlage nach nicht sein. Wer die Probleme der apokryphen Apostelliteratur auch
nur ein wenig kennt, weif}, dafl die Zeit zu neuen Syntﬁesen noch nicht reif ist. Er wird
der Gruppe der in der Schweiz titigen Forscher aber um so dankbarer sein, dafl sie es
ihm ermoglichen, sozusagen in ihre Werkstatt hineinzuschauen; er wird von seinem Be-
such auf jeden Fall reichen Gewinn davontragen. Als einer, der die Arbeit dieses Teams
seit ihren Anfingen aktiv begleitet, kann ich %ﬁr meinen Teil nur dem Satz beipflichten,
mit dem F. Bovon sein Vorwort schlieft: ,Selber Frucht einer Zusammenarbeit und ei-
ner Freundschaft, wird dieses Buch, so hoffen wir, andere Forschungen und andere
Freundschaften anregen®.

Neuchatel W. Rordorf

Koptisch-gnostische Schriften. Erster Band, hg. C. Schmidt. 4., um das Vorwort
erweiterte Auflage, hg. H.-M. Schenke (Griechische christliche Schriftsteller, keine
Bandnummer!), Berlin 1981. Preis: DDR 48,— M.

Es ist sehr erwiinscht, daf der auch in den von W. Till besorgten Auflagen (1954,
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1959, Nachdruck 1962) vergriffene Band dem wissenschaftlichen Publikum wieder zu-
ginglich gemacht wird (jeder der Gnosisforschung Beflissene lechzt ferner seit langem
nacl% einem Nachdruck von Wendlands Hippolyt-Band mit der Refutatio). Die Pistis
Sophia, die beiden Biicher des Jei und das Unbekannte altgnostische Werk (unten als
Anonymum Brucianum = Anon. Bruc. bezeichnet) liegen damit wieder in Schmidts
Ubersetzung, mit Tills Nachtrigen und mit Tills Vorwort vor. Diese Ubersetzung
macht jedes griechische Fremd- oder Lehnwort kenntlich, eine Hilfe fir den Niche-
Koptologen, die man im englischen Ubersetzungsband der Nag-Hammadi-Texte (Lei-
den 1977) schmerzlich vermifit. Schenkes Vorwort datiert von 1977. In ihm rechtfertigt
er zunichst, warum er, wie schon Till, von einer Neubearbeitung der klassischen Uber-
setzung Schmidts abgesehen hat, obwohl die Idee debattiert wurde. Der ,Berliner Ar-
beitskreis fir koptisch-gnostische Schriften, statt sich an das unnétige und unmogliche
Unterfangen einer Neu%carbeitung von ,Koptisch-gnostische Schriften I zu machen®,
bereitet ,lieber die Fortsetzung davon vor, nimlich eine Gesamtiibersetzung der Nag-
Hammadi-Bibliothek als ,Koptisch-gnostische Schriften IT und III**. Diesem Unter-
nehmen gelten unsere besten Wiinsche, und wir sehen ihm erwartungsvoll entgegen.
Doch weist Schenke darauf hin, ,daf es durchaus méglich erscheint, im Textverstand-
nis noch iiber Schmidt (und Till) hinauszukommen®. , Dieser Sachverhalt liegt nicht nur
an der Verschiedenheit exegetischer Moglichkeiten, sondern hat auch einen objektiven
Grund in dem . . . Fortschrift in der synchronischen Analyse der koptischen Sprache,
wie er von H. J. Polotsky reprisentiert wird . . . bzw. von ihm ausgeht“. Verschiede-
nes hat ,sich inzwischen durch die materielle Verbreiterung der Basis der Koptologie
geklirt®, wofiir Beispiele genannt werden.

,Den grofiten Gewinn® ,aus der neuen Forschungslage® ziehe das Anon. Bruc. und
umgekehrt, weil es sich in den Kreis der sethianischen Schriften von Nag Hammadi or-
ganisch einfiige. Und schon Schmidt habe die Vermutung geteilt, ,,dafl die gnostischen
Gegner des Plotin in Rom Sethianer gewesen seien. Man redet wohl besser von Bar-
belognostikern als von Sethianern; daﬁ Querbeziehungen zwischen den barbelognosti-
schen Schriften und den rémischen Neuplatonikern bestehen, ist sicher (meine Meinung
iiber die Relationen von NHC VIII 1 ,, Zostrianus®, Anon. Bruc. und Plotin Enn. 2,9
(33) wird man als Beitrag zur Festschrift Heinrich Dérrie, Jahrbuch fiir Antike und
Christentum 1982 finden), aber es gibt auch Anzeichen dafiir, dafl die gnostischen
Plotinhorer dem Meister Valentinianisches zur Kenntnis gaben.

Die Schriften von Nag Hammadi lassen erkennen, daf} die Barbelognosis vom zwei-
ten bis zum dritten bzw. vierten Jahrhundert eine Entwicklung durchgemacht hat
(cf. J. D. Turner, Novum Testamentum 22, 1980, p. 336). Noch interessanter wire fiir
uns, wenn man den Ursprung der Gestalt der Barbelo endlich befriedigend erkliren
konnte, damit hitte man wahrscheinlich auch einen Beitrag zur Lésung der Ursprungs-
frage von Gnostizismus. Denn die Nag-Hammadi-Texte belegen, ebenso wie die
Schriften des vorliegenden Bandes und des P. Berol. 8502 (publiziert als Texte und Un-
tersuchungen 60, 2. Aufl. 1972), das Weiterleben der Gnosis und nicht ihre Ursprungs-
%hase. Und daf sie der Gnosis als geistiger Bewegung ein besonders eindrucksvolles

eugnis ausstellen, lafit sich leider nicht behaupten.

Wie ich nachtriglich feststelle, hat der Verlag Georg Olms (Hildesheim) 1977 einen
Nachdruck der Refutatio Hipplyts herausgebracht.

Tibingen Luise Abramowski

Joseph Klausner, Von Jesus zu Paulus. Unverinderter Nachdruck der ersten
Auflage von 1950, 1980. 575 Seiten, gebunden, DM 68,—. Athendum Verlag, 1980.
Joseph Klausner, 1874 in Olkenike (Polen) geboren, 1919 nach Palistina ausgewan-

dert und 1958 in Tel Aviv gestorben, hat ein Buch iiber ,Jesus von Nazareth® geschrie-

ben, das 1930 ins Deutsche tibersetzt wurde und Jesus als Juden darstellt. Es bildet die

Vorarbeit fiir das vorliegende Hauptwerk Klausners, das der Entstehung des Christen-

tums gewidmet ist. Denn Klausner hilt mit vielen Zeitgenossen (Wrede) Paulus fiir den
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Schopfer des eigentlichen Christentums (289). Schon Anfang dieses Jahthunderts kon-
zipiert und 1939 erschienen, wurde Klausners Buch iiber Paulus durch Friedrich Thie-
berger ins Deutsche iibersetzt und — nach jahrelanger Verzogerung — 1950 veroffent-
licht. Dem Leser des Jahres 1980 zeigt sich dies berithmte Buch als ein vielschichtiges hi-
storisches Dokument.

Es ist ein Kind seiner ,liberalen’ Zeit und ihres Historismus. Klausner liest die Apo-
stelgeschichte des Lukas mit ungebrochenem historischen Vertrauen und kombiniert ih-
re Angaben ohne Skrupel mit denen der Paulusbriefe. Theologie und Person des Paulus
erhellt er auf weiten Strecken mit Hilfe psychologisierender Rekonstruktion; form- und
redaktionsgeschichtliche Beobachtungen fehlen ginzlich. Petrus ist ein ,leichtfertiger*
Mensch, der seine Meinung leicht inderte, Barnabas ein ,gutherziger Mann, Paulus ei-
ne ,polare Natur . . .

Dazu tritt das Riistzeug der religionsgeschichtlichen Schule, doch bringt Klausner di-
rekte auflerjiidische Einfliisse auf Paulus nur in geringem Mafle in Ansatz. Er folgt lie-
ber den Spuren seines Zeitgenossen Albert Schweitzer und leitet die unjidischen Theo-
logumena des Paulus durch rationalisierende oder psychologisierende Reflexion aus jii-
dischen Wurzeln ab, wobei die hellenistische Atmosphire, in der Paulus lebte, nur un-
willkirlich, wenn auch gelegentlich in starkem MaRe eingewirkt habe. So soll der Glau-
be an den himmlischen Messias aus der Angst des Paulus vor den Damonen hervorge-
wachsen sein; bei seiner Christusmystik handelt es sich um einen paganisierenden Aus-
fluR der geglaubten Himmelsbiirgerschaft; die Preisgabe der Tora, die niemand ganz
halten konne, sei aus der Angst vor der Siinde erwachsen und habe den Universalismus
des paulinischen Evangeliums zur Folge gehabt.

Voraussetzung, Methode und Ergebnisse dieser Paulus-Deutung sind weitgehend
iiberholt, und niemand wird heute mehr, wie weit er auch immer den Weg von Jesus zu
Paulus einschitzt, mit der Person oder gar der Personlichkeit des Paulus eine vollig neue
Entwicklung des Urchristentums ansetzen wollen.

_Liberal® ist auch eine Seite des judischen Selbstverstindnisses, das Klausner seiner
kritischen Darstellung der paulinischen Theologie zugrunde legt: Der jiidische Messias
ist ein ,geistiger Erlser der gesamten Menschheit® (437). Sein Reich ist ein irdisches
Reich, das sici allmahlich durch die ,, Vervollkommnung der Welt unter der Herrschaft
Gottes® verwirklicht, durch , Veredelung der guten Triebe® (49 ff.), durch die , Verbrii-
derung der Vélker und die Annahme %es ethischen Monotheismus durch die ganze
Menschheit® (519).

Dieser um die letzte Jahrhundertwende auch im Christentum allgemein verbreitete
religids-sittliche Fortschrittsoptimismus, der dem Menschen unserer Tage Verwunde-
rung abnotigt, ist bei Klausner freilich nur die Kehrseite eines betont herausgestellten
Zionismus. Denn der jiidische Messias ist vor allem ein ,politischer Erldser seines ge-
knechteten Volkes* (437). Wesen und Grund der jiddischen Hoffnung auf eine vollkom-
mene Welt ,ist das Volkstum im Dienste der Menschheit. Ging doch das Streben nach
Festigung und Entfaltung des jidischen Volkes in seinem Lande mit dem Streben nach
Vervollkommnung der Welt und der ganzen Menschheit parallel. In diesem Sinne kann
man ohne nationale Uberheblichkeit sagen, dafl das Judentum der Same des Fortschritts
in der Welt ist* (496).

Diese zionistische Grundposition erklirt, dafl Klausner an Paulus vor allem die Preis-
gabe der Tora und den Universalismus seines Glaubens an Jesus Christus rigt. Denn
nur die Tora bewahrt das Judentum als Nation; hitten dagegen die Juden das Christen-
tum angenommen, wiren sie als Nation verschwunden. Dennoch habe sich Paulus un-
bewuflt und ungewollt ein grofles Verdienst um das Judentum erworben: Er habe die
jiidische Bibel der heidenchristlichen Welt vermittelt und damit die Voraussetzung ge-
schaffen, daf§ das zerstreute Judentum, wenn auch unter unsaglichen Leiden, in einer
Kultur iiberleben konnte, die es mitgeschaffen hat, wihrend es z.B. in Indien und Chi-
na unterging.

Das zionistische Interesse leitet die Darstellung Klausners auch insofern, als er dem
jidischen Mutterboden des Paulus, dem hellenistischen Diasporajudentum, mit grofier
Skepsis gegeniibertritt. Dies Diasporajudentum war ein ,verdiinntes’ Judentum, das
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sich heidnischen Gedanken mehr oder weniger gedffnet hatte, losgerissen von dem ,in
sich geschlossenen Judentum, das auf dem Boden, in dem es eingepflanzt worden ist,
lebte und an dieses gebunden war® (433).

Mit der Beschreibung dieses Judentums auflerhalb Palistinas und seiner nach Klaus-
ners Meinung entwurzelten Menschen, denen der eigene Boden fehlt, sowie seiner
auflerkanonischen Schriften beginnt der Verfasser sein Buch, und diese von grofier
Kenntnis getragene Darstellung hat auch heute noch hohen wissenschaftlichen Rang.
Daf sie primir von dem aktuellen Interesse geleitet wird, die eigenen Zeit- und Glau-
bensgenossen vor einem ,internationalen‘ Judentum zu warnen, mag manche Einsichten
verschlieflen, insgesamt erdffnet sie normalerweise verschlossene historische Dimensio-
nen.

Klausner zeigt auf, in welch starkem Mafle die Synagoge der Diaspora dem Siegeslauf
des christlichen Evangeliums vorgearbeitet hat. Thre G%ieder offneten sich in weitem
Umfang hellenistischem Denken und hatten, vom Land Palistina gelost, nicht dieselbe
Festigkeit im Glauben wie die Vollhebrier. Paulus st ein Kind dieser Synagoge und ent-
wickelt deren beginnenden Synkretismus ,,auf einem Mittelweg zwischen Polytheismus
und Monotheismus“ (141) konsequent weiter. Die Ermifigung der Tora, an deren Stel-
le ,der blofe Glaube an Jesus® trat (282), kam den hellenistiscien Anhingern der Syn-
agoge weit entgegen. Unter ihren Gliedern, vor allem unter den gottesfurchtigen Hei-
den, die sich der Synagoge angeschlossen hatten, fand das paulinische Evangelium of-
fene Ohren. ,Diese halb jiidische, halb heidnische Lehre sprach das heidnische Herz an,
das auch schon vorher nur die leichte Hiille eines abstrakten Judentums umschlossen
hatte“. Wie auch immer man zu solchen Urteilen steht: Klausner gelang der iiberzeu-

ende Nachweis, daff die paulinischen Gemeinden sich im wesenl:licien aus den Gottes-
tirchtigen zusammensetzten und nur langsam auch ,die Vollheiden, die wirklichen
Gotzendiener” (62) erfaflten.

Indem Klausner so das wurzellose Diasporajudentum als Mutterboden des Christen-
tums in den Blick des Lesers riickt, warnt er seine Glaubensgenossen von Palistina aus
vor den Gefahren solcher Wurzellosigkeit, zumal er dem Diasporajudentum der pauli-
nischen Zeit bestitigen kann, daf} es sich letztlich in seiner Mehrheit doch nicht auf den
christlichen Weg locken lieff. ,Und welcher Mensch mit moderner Weltanschauung
konnte sich zu §er Ansicht des Paulus bekennen, mit all ihren Konsequenzen, die den
Geist fesseln und die Lebenslust, die Daseinsfreude, den Tatendrang des Menschen von
heute brachlegen, der nach Groflem strebt und Wunderbares in unserer Zeit vollbringt®
(488). Das Positive am Christentum, das die Heiden in seine Arme trieb, ist der ethische
Monotheismus (102), also das unmittelbar Judische. Im tibrigen bedeutet seine Lehre
seinen Widerspruch zum Judentum und zugleich eine Aufhebung der jiidischen Na-
tion“. Einen Ausgleich kann es nicht geben, ,,weil es sich hier nicEt nur um zwer ver-
schiedenen Religionen, sondern auch um zwe: verschiedene Weltanschanungen handelt®
(559).

Man mag das Wesen des Christlichen wie des Jiidischen anders einschitzen als Klaus-
ner und deshalb seinem Urteil widersprechen. Dennoch sollte es gerade in einer Zeit
nicht iiberhért werden, in welcher theologischer Besitzverzicht den Weg zur christlich-
jiidischen Verstindigung bahnen soll. Die christliche Selbstvergessenheit, die den Lei-
densweg der Juden mit verursacht hat, darf nicht durch eine christliche Selbstverleug-
nung kompensiert werden, zumal nicht durch eine solche Selbstverleugnung, die dem
Anderen um des Friedens willen Gleiches zumutet.

Nur weil Klausner fest in seinem Judentum steht, erschliefit sich ihm das Christliche
— wie einseitig auch immer — als ein respektables Gegentiber, und deshalb hat sein in-
teressegeleiteter Versuch, die Urspriinge des Christentums im Spannungsfeld von pali-
stinischem und hellenistischem Judentum aufzuzeigen, noch nichts von seinem wissen-
schaftlichen Rang eingebiifit.

Berlin W. Schmathals
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Hans-Heinrich Schade, Apokalyptische Christologie bei Paulus. Studien
zum Zusammenhang von Christologie und Eschatologie in den Paulusbriefen. (Gét-
tinger Theologische Arbeiten, Band 18). Va.ndenhoecl%& Ruprecht, Gottingen 1981,
337 Seiten.

Diese von Gec;r%l Strecker angeregte Gottinger Dissertation befafit sich mit den ,ori-
ginir apokalyptischen Funktionen Christi* (6). Der Verfasser ist sich iiber die Schwie-
rigkeit im Klaren, den Begriff ,apokalyptisch® deutlich zu bestimmen. Dennoch meint
er, abschliefend formulieren zu kénnen, die paulinische Christologie sei ,,wenn nicht
ausschliefilich, so doch konstitutiv apokalyptisch geprigt* (215), weil sie ,in ihrer
eschatologischen Konzeption in der Dialektik von Erfiillung und Tradierung apokalyp-
tischer Erwartung® wesentliche Intentionen apokalyptischen Denkens aufnimmt. Gera-
de weil dies zutrifft, mufl man bezweifeln, daf es gliicklich ist, fiir diese paulinische
Christologie bzw. Soteriologie den Ausdruck ,apokalyptisch® festzuhalten; denn es ist
ein konstitutives Kennzeichen apokalyptischen Denkens, daft ihm die von Schade rich-
tig beobachtete Dialektik von Gegenwart und Zukunft des Heils und die damit verbun-
dene Bezogenheit auf die Geschichte abgeht.

Wenn Schade anders urteilt, liegt dies vor allem daran, dafl er seine Aufmerksamkeit
stirker auf das Material lenkt, ,mit dessen Benutzung die Aussagen von Paulus realisiert
worden sind“, als auf die ,Aussageintention des Paulus® (5).

Der erste Teil der reichlich mit Anmerkungen (217—306) und mit einem ausfihrli-
chen Literaturverzeichnis (308—337) versehenen Untersuchung (27—113) dient der Er-
forschung dieses von Paulus benutzten Materials, wobei mehr als ,Studien® nicht erwar-
tet werden konnen.

Seine Parusieerwartung formuliert Paulus Schade zufolge in traditioneller Sprach-
und Vorstellungswelt, doch nehme er die apokalyptischen Gerichtsaussagen zuriick
und halte Christus aus diesen Gerichtsaussagen (trotz 2.Kor. 5,10) ganz heraus
527— 63). Das ist eine zwar iiberspitzte, aber im Prinzip richtige Beobachtung, die frei-
ich weniger als Element der Apokalyptik und mehr als Teil der Rechtfertigungslehre
verstanden werden mufite.

Sodann versucht Schade den Nachweis, dafl Paulus, auch wenn er den Menschen-
sohntitel nicht kennt, doch mit jiidischer Menschensohntradition vertraut sei, die vor
allem in der paulinischen Adam-Christus-Typologie wiederzufinden sei — eine mit
Recht zurﬁckﬁaltend und nur vermutungsweise vorgetragene, sehr problematische und
auch methodisch m.E. unzureichend angegangene Hypothese (64—90). ;

_ Dann bestreitet Schade, dafl sich bei Paulus die ,Vorstellung vom Ubereinander der

Aonen® belegen lasse. Vielmehr diene am ehesten die Vorstellung vom Messiasreich ,,als

Schliissel zum Verstandnis der Dialektik von futurischer und prisentischer Eschatologie

bei Paulus® (94.97). Bedarf es aber zum Verstindnis der paulinischen Dialektik iiber-

haupt eines solchen Vorstellungshintergrundes?

Der zweite Teil der Arbeit wendet sich (115—215) der ,Frage nach einer Entwicklung
derl Paulinischen Theologie® (5) unter dem Gesichtspunkt der ,apokalyptischen® Chri-
stologie zu.

Gr%mdlage bildet dabei verstindlicherweise der Erste Thessalonicherbrief. Die dafiir
angenommene Voraussetzung lautet: ,Ubereinstimmend wird angenommen, dafi 1Th
der fritheste (uns erhaltene) Paulusbrief ist* (115). Ein Blick in die Einleitungen hitte
Schade belehren kénnen, daf dies Urteil in solcher Allgemeinheit nicht zutrifft. Auch
der Rezensent setzt die Korrespondenz mit Thessalonich in die Zeit der dritten Mis-
sionsreise.

Schade geht von der Integritit des 1.Thess. und der Unechtheit des 2. Thess. aus.
1.Thess. 2,1—12 sei keine Apologie, 2,15f. keine nachpaulinische Glosse. Bei den ,N&-
ten’ (3,4f£.) handele es sich um die endzeitliche Drangsal; hinter der Parinese stehe kei-
ne konkrete Gemeindesituation. Nach Moglichkeit wird der 1.Thess. also von jeder
konkreten Situationsbezogenheit in Thessalonich abgehoben, und unter diesem dogma-
tisierenden Gesichtspunkt laflt sich dann das Urteil vertreten, der 1. Thess. bezeuge eine
relativ frithe Phase paulinischer Theologie, der z.B. die Rechtfertigungslehre noch
fremd sei (115—172). Ich halte dies fiir ein Mifiverstindnis des 1.Thess., der (in seinen
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der urspriinglichen Korrespondenz mit Thessalonich angehorenden integralen Teilen)
durchgehend situationsbezogen verstanden werden mufl und sich unter dieser Voraus-
setzung ganzlich in die Theologie der anderen Briefe einordnet.

NacE einem Versuch, die tibrigen Briefe des Paulus zu datieren (173—190), der im
wesentlichen traditionell ausfillt, wirft Schade abschliefend einen Blick auf 1.Kor.15
(191—212), wo die Entwicklung der apokalyptischen Christologie vom 1.Thess. zum
1.Kor. zu erkennen sein mufi. Schade }lzommt zu dem Schlufl, dafl zwar ,eine tiefgrei-
fende Anderung der realen Erwartung des Paulus in 1.K. gegeniiber 1,Th. nicht zu er-
heben® ist, wohl aber ,eine tiefgreifende Anderung im theologischen Ausdruck® einge-
treten sei (213). So richtig das erste dieser Urteile ist, so problematisch ist das zweite.
Denn ein anderer theologischer Ausdruck besagt noch nicﬁts fiir eine theologische Ent-
wicklung, und ich vermag nicht zu erkennen, dafl Schade den besonderen theologischen
Ausdruck in 1.Kor.15 als Produkt einer theologischen Entwicklung des Paulus ein-
leuchtend gemacht hat oder auch nur hat machen wollen. Da Schade fiir 1. Thess. 4, 13ff.
und 1.Kor. 15 unterschiedliche Anlisse annimmt, wire es methodisch geboten gewesen,
primir in diesen unterschiedlichen Anlissen den Grund fiir chhseln(%en theologischen
Ausdruck zu suchen.

Insgesamt haben wir es mit einer fleifligen und anregenden Arbeit zu tun, die sich
freilic% fir eine Promotionsarbeit zu viel vorgenommen hat und der es nur mithsam ge-
lingt, die einzelnen Studien unter das Dach des gemeinsamen Themas zu zwingen.

Berlin W. Schmithals

Tashio Aono: Die Entwicklung des paulinischen Gerichtsgedankens bei
den Apostolischen Vitern. Europiische Hochschulschriften Rethe XXIII Theo-
logie, Bd. 137. Bern-Frankfurt/M. — Las Vegas (Peter Lang) 1979. 445 S.

Der Titel zeigt das Ziel der Studie an, allerdings kommt als Ergebnis nicht eine ,, Ent-
wicklung® des paulinischen Gerichtsgedankens bei den ,Apostolischen Vitern® (AVV)
heraus, sondern — in der Optik des Vf. — cher dessen iiberwiegend bedauerliches
Schicksal. Die Arbeit verfihrt wie die meisten ihrer Vorginger, die die Paulinismusge-
schichte im 2. Jh. untersucht haben. Der gewihlte Vergleichspunkt aus der paulinischen
Theologie (,,Gerichtsgedanke®) wird zunichst exegetisch erarbeitet, um dann in der so

ewonnen Form als Parameter an die AVV angelegt zu werden und deren nicht nur pau-
inische, sondern letztlich offenbar theoiogiscﬁ—christliche Qualitit zu messen. Bei einer
begriindeten Abgrenzung dieser Schriftengruppe ,AVV* (und sei’s rein chronologisch)
hiﬁ Vi. sich kaum auf (3) und schlieft — ausgerechnet bei solcher Thematik — den Pa-
stor Hermae mit seinem Interesse an (Bufle und) Gericht aus diesem einzigen Grund
aus: Der Hirt ,bildet als Schrift eine derart andere Gattung, daf} er diese Untersuchun
zu sehr belastet hitee® (3). Auch die auffillige Reihenfolge, in der die AVV behandelt
werden, die jedenfalls keine chronologische ist, bleibt unbegriindet.

Der Vergleich selbst wird nun mit unermiidlicher Akribie und viel Fleiff moglichst
detailliert durchgefithrt, zwischen den einzelnen Elementen der paulinischen Gerichts-
theologie wie auch zwischen den einzelnen verglichenen Schriften differenzierend oder
sie zusammenfassend, je nach Anlafl. Das Ergebnis ist, daf} die AVV etliche dieser Ele-
mente bewahrt, meist variiert haben, wesentliche Grundziige der mafi-gebenden pauli-
nischen Theologie aber aufgegeben bzw. verloren haben. In einer Fiille von wertenden
Feststellungen und Zensuren spiegelt Vf. sein Urteil iiber die Relation dieser frithchrist-
lichen Schriften zu Paulus (,,in den Hintergrund getreten; unzureichende Heilsbedeu-
tung des Christusereignisses; mehr oder weniger konsequent . . . ersetzt; . . . gibt es
also bei den AVV nicht; dem allzu starken Interesse am menschlichen Handeln unter-
geordnet; teilweise richtig verstanden; nicht in der Tiefe erfafit; nicht mehr richtig ver-
standen; geht verloren; ist kaum zu finden; verschwindet fast vollig; kaum spirbar; nur
isoliert; stellt einseitig auf die Werke des Menschen ab; in Wirklichkeit nicht festgehal-
ten; fehlt meistens usw. ). Das Verfahren, das zu solchen Urteilen fithrt, ist das der ma-
terialen Bestandsaufnahme, des genauen Vergleichs von Aussage mit Aussage; und aus
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den Einzelheiten zeichnet sich dann zwingend ein Horizont der Dekadenz ab: Tatsich-
lich haben die AVV nicht Paulus ab- und nachgeschrieben. V£. fragt nach den Griinden
dafiir und kann daraufhin etliches Verstindnis aufbringen, muf§ aber auch kritisieren.
Daf die AVV nicht das komplette Corpus Paulinum kannten, ist z.B. einer der Griinde
_dafiir, daR sie die paulinische Theologie nicht richtig ibernehmen konnten® (412).
Hitten sie etwa den ,langen und inhaltsreichen® Rém so ekannt wie den 1 Kor, ,in
dem nicht alle wichtigen theologischen Probleme ausfﬁhrlici diskutiert sind“, wire wo-
mbglich die Theologiegeschichte des 2. Jh.’s anders, sc. paulinischer verlaufen als es der
Fall ist — so mufl man aus den Ausfithrungen schliefien.
Unter den Griinden wird weiter der Tatbestand erwogen, dafl eventuell die Deutero-
aulinen und auch die Evangelien ,diese Verschiebung gefordert” haben (413), ebenso
das Paulusbild der Apg. Recht breit und etwas schematisch wird die Eigenart der AVV
sodann noch aus ihrer jeweiligen Gegnerschaft bzw. Polemik begriindet, und dann auch
noch kurz an die Situation nach abgelegter Naherwartung erinnert, also an die organi-
satorische Reaktion der Kirche auf die spiirbar gewordene Dauer. Die wachsende
Schwierigkeit einer heidenchristlichen Kircﬁc, die jiidischen Bedingungen der paulini-
schen Theologie nachzuvollziehen, sowie auch Verfolgungserlebnisse werden ebenfalls
fiir die Verinderungen in der Theologie von Gericht, Rechtfertigung, Werken und Auf-
erstehung verantwortlich gemacht. — Das alles ist engagiert und gewissenhaft gearbei-
tet, bleibt aber, historisch gesehen, eigentiimlich abstrakt. Man hat den Eindruck: Fir
das Gemeindemilieu des 2. Jh.’s wird ein Interesse an bzw. eine Verpflichtung auf pri-
mir Paulus angesetzt, wie das fir eine reformatorische Kirche heute selbstverstindlich
ist. Die anachronistische Optik duflert sich in einer Reihe von Fehleinschitzungen bez.
der Kirche des 2. Jh’s. Merkwiirdig abstrakt ist auch das Bild von einem wie {iber der
Geschichte stehenden Paulus, von dem man eigens (und wie wider Erwarten) vermer-
ken muf, was firr die AVV selbstverstindlich ist, namlich daf zu ,berticksichtigen (set),
daf sogar Paulus nicht immer no:gplus ultra formuliert (sic&, sondern gelegentlich auch
zeitbedingt ist (sic)* (1 £.) und dafl er ,seinerseits dem Einfluft der hel%enistisc_hen Um-
welt auch nicht ganz ausweichen konnte® (420). Was V{. nach etlichen seiner Auflerun-
gen vermeiden will, nimlich Paulus ad verbum zur exklusiven Norm der Christentums-
geschichte zu machen, ist letztlich doch die Methode seiner Arbeit.

Um die Traditionsgebundenheit wie auch die Besonderheit der AVV jeweils einzeln
aufzuhellen, wire es ungleich zielfithrender gewesen, iiber die Gattungen dieser Schrif-
ten die kommunikative Funktion ihrer Texte zu erarbeiten und somit zur Pragmatik
dieser kirchlichen Frishliteratur vorzustofien, auf deren Hintergrund sich Anlafl, Még-
lichkeit und besondere Version von Paulus-Rezeption mit Sicherheit anders und kon-
kreter, realistischer darstellen wiirden als bei einem doktrindren Vergleich von Textin-
halten, die in diesem Vergleich von ihrer literarischen wie soziologischen Situation iso-
liert blieben. Die ganze Fragestellung nach dem Paulinismus wiirde relativiert bzw. erst
interessant, Aber von einer Dissertation darf man nicht alle Schritte auf einmal er-
warten.

Regensburg Norbert Brox

Ernst Dassmann: Paulus in frithchristlicher Frémmigkeit und Kunst, Rhei-
nisch-Westfalische Akademie der Wissenschaften. Vortrige G 256, Opladen 1982,
50 S.

,Paulus ist in der Kirche unvergessen geblieben durch seine Briefe und die Diskus-
sion, die iiber seine Theologie und die ihm eigene Verkiindigung des Evangeliums ge-
fithrt worden ist. Zur Vertiefung und wissenschaftlichen Verbreitung dieser — m.E.
richtigen — Feststellung, die er im Vorwort der hier anzuzeigenden Abhandlung trifft,
hat E. Dassmann durch sein Buch ,Der Stachel im Fleisch. Paulus in der frithchristli-
chen Literatur bis Irendus® (1979) nicht unwesentlich beigetragen. Nun fragt er nach
Zeugnissen fiir ein Fortleben des Paulus in der Frommi keit, in der Kunst und im
Brauchtum der frithchristlichen Zeit. Die Antwort ist durchaus tiberraschend: Archdo-
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logische Zeugnisse frither Paulustradition sind so gut wie gar nicht vorhanden. Das il-
teste Pauluszeugnis in Philippi ist eine durch eine Mosaikinschrift (Farbfotografie S. 35)
bezeugte dem Paulus gewei{nte Kirche aus dem frithen vierten (!) Jahrhundert. In Ephe-
sus wird ein Wachtturm in der Stadtmauer aus dem 3. Jahrhundert v. Chr. (Foto 5. 38)
als ,Gefingnis des Paulus“ bezeichnet: doch diese Tradition stammt erst aus dem
17. Jahrhundert. In Thessaloniki soll es eine Steinplatte gegeben haben, auf der angeb-
lich Paulus geziichtigt worden war; das Gefingnis des Paulus in Philippi ist véllig legen-
darisch; in Ephesus wird ein Felsgang seit dem 5./6. Jahrhundert mit Paulus in Ver%in-
dung gebracht. Das ist alles! D. vermutet, daf§ archiologische Untersuchungen an wei-
teren Orten keine wesentlich anderen Ergebnisse bringen werden (5. 12).

Die iltesten Pilgerberichte (S. 13—18) erwihnen Paulus nur am Rande; doch dies lifit
nicht immer sichere Schliisse dariiber zu, was die Pilger in Tarsus oder Ephesus oder
Philippi tatsichlich gesehen haben. Auch Pauluskirchen (S. 18—25) hat es nur wenige
gegegen. Der ostromische Kaiser Mauricius liefl Ende des 6. Jahrhunderts in Tarsus ei-
ne grofle Kirche zu Ehren des Apostels errichten — doch in Konstantinopel selbst gab
es unter den mehr als 500 kirchlichen Gebduden nur eine einzige dem Paulus geweihte
Kapelle. Auch sonst sind Pauluspatrozinien selten (unter den 70 deutschen Domkir-
chen allein die in Miinster), durcﬁaus im Unterschied zu den sehr vielen Petrus- (und
auch: Peter- und Pauls-) Kirchen, Schlieflich gibt D. einen Uberblick tiber die szeni-
schen Darstellungen g)S 25—32). Paulus wird hiufig mit Thekla gemeinsam abgebildet,
wobei letzterer otfenbar die fithrende Rolle zukam. Die Bekehrung vor Damaskus wird
merkwiirdigerweise nur sehr selten kiinstlerisch dargestellt. Theologiegeschichtliche
Schliisse wird man nach D. aber nicht ziehen diirfen, solange der ikonographische Be-
fund nicht durch literarische Nachrichten zusitzlich erlautert wird.

In einer knappen Schluffbemerkung (S. 33) stellt D. fest, daft ,,noch lingst nicht alle
iiber Paulus Auskunft gebenden Quellen ausreichend erforscht sind“ und es deshalb
noch nicht méglich ist, die kirchliche Paulusrezeption im Zusammenhang der frith-
christlichen Frommigkeitsgeschichte insgesamt zu verstehen. Angesichts der literari-
schen Uberlieferung 1st aber jedenfalls festzuhalten, dafl ,,wichtiger als architektonische
Denkmiler und ikonographische Zeugnisse, wichtiger als Reliquien und Memorien® die
Briefe und damit die Theologie des Apostels waren und sind.

In der Diskussion, deren Zusammenfassung am Schluf} beigefiigt ist, wird angesichts
des ,Vordringens® der Thekla u.a. die Vermutung geduflert, Theologie und Volksfrom-
migkeit (dieser Begriff wird gegen Ende der Diskussion allerdings m.R. als zu unbe-
stimmt problematisiert, S. 50) Eitten sich im 2. Jahrhundert voneinander getrennt —
man habe mehr Geschmack gefunden an Gestalten wie Thekla, ,deren Martyrium weit
folkloristischer ausgefithrt war als etwa die Schilderung der apostolischen Leiden im
2. Korintherbrief* (S. 48). Das ,Paulusbild“ (im eigentlichen Sinne des Wortes) etwa
der Acta Pauli entspreche ebenso wie die bildlichen Darstellungen dem zeitgendssischen
Bild vom Philoso ﬁen: Es sei ,von der Spitantike bis ins Mittelalter hinein eine Uber-
nahme der Darstellung Plotins® (S. 49).

Die 19 meist aus anderen Biichern iibernommenen Fotografien (4 in Farbe) sind auch
aufgrund ihrer technischen Qualitit sehr gut geeignet, das im Vortrag Gesagte zu illu-
strieren.

D. legt in seinem Vortrag eine Fiille von Tatbestinden knapp dar und deutet Schlufi-
folgerungen nur an. Das ist angemessen und notwendig; denn die meisten der darge-
stellten Sachverhalte waren der neutestamentlichen und patristischen Forschung zur
Paulusiiberlieferung nur wenig bekannt und wurden bisher jedenfalls in viel zu gerin-
gem Umfang beriicksichtigt. Hier liegt die — von D. ausdriicklich markierte — Aufgabe
der Weiterarbeit: Es miiite gelingen, die literarische Nachgeschichte des Paulus tiber
das 2./3. Jahrhundert hinaus weiter zu verfolgen und sie mit den von D. dargestellten
Ergebnissen der archiologischen und ikonographischen Forschung in Beziehung zu set-
zen. Vielleicht lieRe sich die Fragestellung sogar auf die ganze Kirchengeschichte (in
Verbindung auch etwa mit der Kunstgeschichte) ausdehnen: Wie sah die personliche
Frommigkeit derjenigen Theologen aus, die ihr theologisches Denken ganz durch Pau-
lus bestimmt sein lieffen? Wie verhielten sich dazu Pau?usdarstellungen der zeitgenossi-
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schen Kunst? Vielleicht wiirden sich auch hier die von D. fiir die fritheste Kirche kon-
statierten Diskrepanzen zeigen.
Bethel A. Lindemann

Erich Dinkler, Christus und Asklepios. Zum Christustypus der polychro-
men Platten im Museo Nazionale Romano. Vorgetragen am 26. Januar 1980.
Sitzungsberichte der Heidelberger Akademie der Wissenschaften, Philosophisch-hi-
storische Klasse 1980 / 2. Heigelberg 1980, Carl Winter Universititsverlag. S. 40,
Tafel XX. DM 24.—

Karl Prismm in his ninetieth year was requested, doubtless as a tribute to his own
greatness in the field, to write an appreciation of this book. Not for any lack of acade-
mic energy, but to show his special deference to the author (and at the same time en-
courage as ever his own lesser confreres), he pleaded that some experience in archeology
was needed and secured my compliance. Shortly after the book arrived, he was called
to the eternal symposium, on October 8, 1981.

These brief but richly-illustrated and evocative pages are in principle a restoration and
completion of what Professor Dinkler had written for the catalogue of the New York
Metropolitan Museum of Art exposition “Age of Spirituality”, items 372 and 373; and
for the periodical Gesta 18,1 (1979) 77—87, where it was shortened and disfigured (ent-
stellt) by Eingriff of the editors. The implication of the title, that in early representations
Christ was seen as antitype of the healing-god Aesculapius, is worked out in 2 way
enthralling in itself, but trailing along any number of informative details which we may
here just set forth in the order in which they occur.

Early producers of both coffins and books were “uncommitted”; they had a sampler
of art-motifs available in their workshop, and when a bereaved or scholarly client came
to order, he had to choose among the art-forms available, which served equally well for
pagans and for believers of various persuasions (p. 7; on this point the footnote might
well have referred to Beth-Shearim, where the coffins of pious Jews bear figures of
pagan mythology or neutral symbols because the purchasers had to take their choice
amid what was available in the atelier).

The Winckelmann view that around 300 a.d. there was a falling-away from (the ideal)
classic models, ignores the paradox-but-fact that “classic art contains within itself anti-
classic trends” (fn. 3 from H. Brandenburg; here too I might timidly suggest that He-
gel’s “thesis calling forth its own antithesis” would not be irrelevant). That same p. 8,
in calling attention to the gradual flatzening of relief-figures (from the Thessalonica Ga-
lerius-Azch to the Constantine arch), says that this is, or brings with it, a “graphic” sty-
le; this seems to mean intriguingly that we find sculpture gradually used as a form of
writing.

In tl%e earliest stages of Christian art there was no “typical Christ”, who could be rec-
ognized by his own figure alone; his identity had to be inferred from the context. One
carliest case (Tafel VIII) with a lamb on the shoulders, Jooks glamorously unlike the
portrayals of Christ we are accustomed to — s0 much so that we really miss on p. 11
some more methodical proofs that it is Christ and not just one of those good-looking
shepherds which after all abounded in those ateliers for pagans and Christians alike.
“The only uniformity in representing Christ” says p. 12, “was its lack of uniformitﬁf,
unsystematically shifting to symbols like sheep-carrier, Orpheus, Bellerophon, the fish-
erman or . . . even the fish” [add now Josef Fink, Herakles als Christusgild an der Via
Latina: RArchCr 56 (1980) 133—146]. In explaining Plate X, 13, the transit from p. 12
to p. 13 does not really say that ,the three full-height figures” separated by OT scenes
all represent Christ (one is carrying a lamb on his shoulders, two at least are bearded),
and the matter is too fundamental to the discussion to be left so casual.

The “Hippies” of the world who have been defending against irritated elders their
long hair a.mf beards by appeal to the Jesus-figure will be pained to learn from p. 15 that
the earliest portrayals of Christ, everything up to 400, are usually beardless! At any rate
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when the healing or teaching Christ first appears bearded, he is qualified as “the cynic
Christ” (after Gehrke: not because of any mental attitude, but because of garb known
to be popular with the “Cynic school”, p. 16).

Ultmately the figure which “makes us think of Christ” but is really based on Aescu-
lapius the healer (merged to some extent with Zeus Soter as at Pergamum, p. 32), turns
out to be for Dinkler “the healing power of Christ” but portrayed as exercised by an
Apostle rather than by Christ himself. Only gradually this healing/Aesculapius por-
trayal comes to be merged with the (in person) teaching Christ. Very interesting is the
note of p. 24 on Plate III, showing that Christ’s own Bible was a scroll (Old Testament
only of course), while the Christians’ Bible (whether OT or NT) was always pages
bound into a codex! The transit to the Aesculapius-type is on p. 28 partly based on the
author’s view that the NT itself accommodates apocryphal traditions; and p. 32
thought-provokingly notes that the Christian defenders of Christ’s miracles never
claimed that these were qualitatively different from those of pagan healers.

If we have failed to do justice to the main line of Dinkler’s thesis and its probative
force, it is because the obiter dicta are so numerous and arresting; which makes this
slender volume a real treasure, but perhaps also suggests why it was entstellt by the Ein-
griff of Gesta.

Rom Robert North

Romanos le Mélode: Hymnes. Introd., texte critique, trad. et notes par José Gros-
didier de Matons, Tome V: Nouveau Testament (XLVI—L) et hymnes de circonstan-
ce (LI-LVI) (= Sources Chrétiennes, 283). Paris (Les éd. du Cerf) 1981. 556 S.,
kart.

In einer Besprechung von Bd. II—1IV dieser textkritisch erschépfend informierenden
und ausgiebig und vielseitig kommentierten Romanosausgabe hatte H. Hunger in Byz.
Zeitschr. 61 (1968) 90 seine Freude iiber deren flottes Vorangehen gedufiert; waren
doch 1964—67 in kurzer Abfolge bereits die ersten 4 Binde mit insgesamt 45 Hymnen
erschienen. Wenn Bd. V erst nach einem vierzehnjihrigen Intervall vorliegt, so ist der
Hauptgrund dafiir sicher in dem Entschlufl des Vf. zu suchen, zahlreiche Fragen zu Ro-
manos zunichst in einer breit angelegten Monographie aufzuarbeiten (,Romanos le
Mélode et les origines de la poésie religieuse 2 Byzance®, Paris 1977, in verdienter Weise
gewiirdigt z.B. von W. Horandner, Jahrb. Osterr. Byz. 28 [1979] 351—354). Bd. V
bietet nun die letzten Hymnen zum Neuen Testament (Nr. 46—50), einige Bufi- bzw.

arinetische Hymnen (Nr. 51—55), eingeleitet durch Les dix vierges I, und schliefflich

Eriére #ord otiyov (Nr. 56), das einzige Werk des Romanos, das von der Form des

Kontakions abweicht und von dessen Echtheit G. mehr als die fritheren Herausgeber

iiberzeugt ist. Mit Bd. V ist aber keineswegs das Ende der Ausgabe erreicht. Wie sich

aus der Liste in der Monographie, S. 330 f., ergibt, verbleiben noch die Hymnen hagio- .

graphischen Inhalts (Nr. 57—88), von den Spuria und den Romanos nicht sicher zu-

weisbaren Stiicken (hier vor allem der Akathistos) ganz zu schweigen. Doch ist nun,
nach Vollendung der Monographie, wohl wieder auf einen rascheren Fortgang der Aus-
gabe zu hoffen.

Grundsitzliches zu G.’s Edition (Qualitit; héhere Wertschitzung der ,abendlindi-
schen® Uberlieferung in den Hss C = Corsinianus 366 und V = Vindobonensis Suppl.
gr. 96 gegenitber dem Patmos-Kontakarion P + Q; Metrik; Bedeutung des Kommen-
tars) wurde bereits von H. Hunger in Byz. Zeitschr. 58 (1965) 112—115 gesagt und
braucht hier nicht wiederholt zu werden.

Eine Wiirdigung des von G. vorgelegten Textes geht vielleicht am besten von einem
Vergleich mit der zuvor maflgebenden Version der Oxforder Ausgabe (= O) von P.
Maas und C. A. Trypanis (1963) aus, den ich fiir diesen Band erschopfend vorgenom-
men habe. Hier nur das Wichtigste.

Eine grofle Zahl von Abweichungen zu O ergibt sich aus der erwihnten Bevorzugung
von CV (= A) gegeniiber dem Patmos-Text (P oder Q). In einzelnen Fillen kann G. in-



Alte Kirche 124

haltliche oder literarische Argumente fiir die Originalitit der A-Uberlieferung beibrin-

en, die seine grundsitzliche Entscheidung fiir diese erneut bestitigen. Doch wie bereits
P den fritheren Binden leistet G. diesem Zweig der Uberlieferung nicht sklavisch Ge-
folgschaft, zumal das Votum von A allein nicht fiir jeden Hymnus den gleichen Wert
hat, Vgl. zu Nr. 46 auf S. 20; daher mehrfache Abweichungen von A in G.’s Text von
Nr. 46, z.T. inhaltlich begriindet wie T{voc £vexev (4,1 m.A.3) oder G0l PEVOOREVOUS
(11,8 m.A.2). Auch sonst verwirft G. hautig isolierte A-Lesungen, mit Begriindung im
Kommentar z.B. in Nr. 49: 7,4 m.A.1 (wo A wohl vom Text des Akathistos beeinflufit
ist); 10,9 m.A.2; 17,3 m.A.4.

Abgesehen von der solideren handschriftlichen Basis dieser Ausgabe erh6hen auch
andere Textverbesserungen ihren Wert. So trigt G. den Besonderheiten der Sprache des
Romanos in hoherem Mafle als O Rechnung, nicht zuletzt aufgrund der Arbeit von K.
Mitsakis, The Language of Romanos the elodist, Miinchen 1967, die O, und fir die
ersten Bande auch G., nicht zur Verfiigung stand. Beispiele dafiir sind der Verzicht auf
die Konjektur des temporalen Augments gegen die Uberlieferung (z.B. Nr. 46,
Pr. 11,2), die Ubernahme des Reflexivpronomens der 3. Person mit spiritus lenis (dazu
%rundsitzlich S. 359, A.2), ferner yopueig (Nr. 46,8,6 m.A.3) sowie mdowy als Dativ

lural des Feminins (Nr. 49,15,1 m.A.1). Auch die Ubernahme oder Neuschopfung
guter Konjekturen ist dem Text vielfach dienlich, so Nr. 51,3,4—6 m.A.3 (nach Toma-
dakis bzw. Ino Michailidu; zur historischen Bedeutung der Stelle s. S. 277280, beson-
ders interessant, weil G. gegeniiber seiner Monographie inzwischen seine Meinung ge-
indert hat und in der Anspielung auf das Zuriickweichen des Meeres nun den Bezu auf
ein historisches Ereignis erkennen méchte); Nr. 52,6,3 xatavthotuevog (G.); e d.,
20,9 m.A.3 (Hunger; da der ausgefallene Text keinen Anhaltspunkt fiir den Wortlaut
der Konjektur bietet, nur im Apparat vermerke, aber als ,optime* anerkannt);
Nr. 54,9,4 yeooetoviog (Maas; in O nur im Apparat); ebd., 12,8 m.A.1 edpave-
Oéé@mv (G.); ebd., 22,9 damdwnv (G.); Nr. 55,4,4 naphoyg (G.); Nr. 56,48 géovoa

In anderen Fillen ist wegen der verworrenden Uberlieferung G. auch nach eigenem
Eingestandnis noch keine befriedigende Lésung gelungen, z.B. Nr. 46,18,1-3; 51;5,5E
m.A.1; 56,26, An anderen Stellen, nur sehr wenigen, frage ich mich, ob G. richtig ent-
schieden hat, so Nr. 51,13,10, wo die zweifellos scho ferische und in A.2 auch begriin-
dete Konjektur towdapev doch im Zusammenhang befremdlich klingt, wenn ich auch
anstelle von owouev (Hs) keine bessere Losung anbieten kann; ferner Nr. 53,6,1
m.A.2, wo sich m.E. die von G. zugunsten der Konjektur xew@vog verworfene Lesart
von Vr (iibernommen von Pitra und O) halten lit, wenn man yewumvay als genetivus
auctoris versteht (genaue Entsprechung bei Homer B 396: xiuata movtolwv avEpmv,
dazu Schwyzer II,119 mit dem Vermerk ,von ihnen bewirkt®); dagegen ergibe die
Konjektur in dem Kolon einen viermaligen Ausgang auf -¢, der mir unschon i].ingt.

SchlieRlich sei auf einige Versehen in Text und Apparat hingewiesen. In Nr. 46,8,8 ist
im App. die Lesart {n\o fiir O, Ed. Tomadakis und Hs Q angegeben; O aber bietet wie
Tomadakis Tk und gibt dies auch fiir die Hs an. Nr. 46,13,2 avagng, metrisch wie
lexikalisch ungerechtfertigt, ist Druckfehler fiir dvogrc. Nr. 47, Pr. [: am Ende von
Z. 3 ist ein Semikolon ausgefallen. Nr. 47,9,1: modte, wohl irrtiimlich mit Akut statt
Zirkumflex. Ebd., 11,8: die Variante cov (O) statt gou (G.) ist im Apparat nicht ver-
merke. Ebd. 17,7: 8eopeite versehentlich fiir deopeiove, welches auch die Ubersetzung
voraussetzt. Nr. 50,13.8: die abweichende Lesart ,&yopaic® in O (auch Krumbacher
und Cammelli) ist im Apparat nicht vermerke. Ist das stattdessen von G. gebotene und
sonst nirgends erwihnte ,6y0pd“ ein Versehen? Nr. 51,5,4f.: Nach dem metrischen
Schema von G. wire xal 6 in V.4 mit, in V.5 ohne Synaloephe zu lesen; so richtig O,
bei G. im Text umgekehre. Nr. 51,16,2: £wg Eoti (statt goti, O) widerspricht den Ak-
zentregeln (Schwyzer 1,677) und ist auch nicht mit G.’s metrischem Schema zu verein-
baren.gNr. 52,22,10: die Variante Ouvopey (O) nach fva statt duvotuev (G.) ist im Ap-
parat nicht vermerkt. Folgt G. hier der Uberlieferung?

Einer Diskussion wert ist die Akzentuierung toavohahou in Nr. 49,14,8 (statt 700~
vohéhor) gegen das angegebene metrische Schema. Zwar sollte man der nicht weiter be-
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griindeten Angabe von Mitsakis, Language, S. 8, § 5, das Wort sei paroxytonisch, nicht
unbesehen folgen, denn an der einzigen anderen Stelle, wo es noch bei Romanos vor-
kommt (und es ist nach dem Ausweis der Lexika sonst nirgends belegt), Nr. 53,17,3
(G.), ist die Betonung als Proparoxytonon zumindest mit dem metriscﬁen Schema von
G. besser vereinbar. Vielleicht aber kann man hier tatsichlich eine Akzentschwankung
bei Romanos annehmen, zumal ein Blick in P. Kretschmer / E. Locker, Riickliufiges
Worterbuch der griechischen Sprache, Gc':':tt.ingezn2 1963, S. 419 zeigt, dafl der Akzent-
gebrauch bei den zahlreichen Kompositionen mit -hohog ohne erkennbare Regel zwi-
schen den beiden genannten Méglichkeiten schwankt.

Die Anmerkungen des Kommentars, vor allem zur Herkunft theologischer Vorstel-
lungen, zu literarischen Anspielungen, Bildern und Symbolen, zu stilistischen, gram-
matischen, lexikalischen undP metrischen Fragen, sind reichhaltig; die Einleitungen zu
den Hymnen geben hervorragenden Aufschluff zu theologischen, historischen, literari-
schen, textkritischen und metrischen Problemen.

Im Zusammenhang mit der zeitlichen Einordnung eines Hymnus werden gelegent-
lich auch weiter ausgreifende historische Themen behandelt; so fragt G. in der Einlei-
tung zu Nr. 51 in Ankniipfung an die Thematik des Hymnus nach der Verbreitung end-
zeitlicher Erwartungen im Zeitalter Justinians (283—286). Die Einleitung zu Nr. 54
wiirdigt diesen Hymnus als élteste erhaltene Reaktion auf den Nikaaufstand. Geistesge-
schichtlich von Interesse ist die Frage nach Romanos’ Vorstellung vom ,Satan® (333 f.),

Grundsitzliche Ausfithrungen zu dem wohl von mehreren Autoren verfaiten grie-
chischen ,Ephrim“, zu dem Romanos zahlreiche Parallelen aufweist, finden sich auf
S. 218—220.

Die Zwischenbilanz aus dem bisher von G. vorliegenden oeuvre, dessen vorliufig
letzter Band hier zu besprechen war, kann nach Ansicht des Rezensenten nur lauten:
Einer der grofiten religiosen Dichter der Weltliteratur hat einen Editor und Interpreten
gefunden, der seiner wiirdig ist.

Miinchen Franz Tinnefeld

Wolfgang A. Bienert: Dionysius von Alexandrien. Zur Frage des Origenismus
im 3. Jahrhundert (= Patristische Texte und Studien 21) Berlin (De Gruyter) 1978.
XII, 252 §., DM 88,—.

Dionysius the Great of Alexandria was ‘no great theologian’, we are told (p. 221); but
his theological power should not be underrated; and ifg he is rightly described as ‘a
bishop devoted to the practice and teaching of the Church’, he was also a wise and cha-
ritable pastor whose influence on his people, and on other Christians, seems to have be-
en wholly beneficent. We would like to know more of him; and the evidence that is
available has been collected and reexamined by Dr. Bienert with admirably precise and
careful scholarship.

The book is constructed in four main sections with numerous subdivisions, followed
by a brief concluding section, a fairly extensive bibliography, and a good set of indexes
covering biblical and patristic references, modern authors, and finally names, subjects
and concepts drawn from antiquity.

It has been customary, following Eusebius, to describe Dionysius as an Origenist;
but to judge whether this view is correct we need, and find in the K'stroduction, a careful
discussion of the meaning to be attached to the terms ‘Origenism’ and ‘anti-Origenism’.
It becomes clear that Origen’s influence can be traced in several distinct theological
idioms and procedures, some of which were already attracting criticism in the century
which followed his death; but there is no good evidence that ieolo ians of this period
can be classified as self-confessed ‘Origenists’ or ‘anti-Origenists’ in the manner that be-
came customary from the late fourth century. Dr. Bienert describes Origen’s teaching
as ‘a theological achievement sui generis combining elements of Platonic-Stoic philoso-
phy with Philonic exegesis of the Bible and Christian tradition, where contradictions
are held together in a dialectical tension in the interests of comprehensive theological in-
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struction which offers guidance but never compels’ (p. 8). He also draws attention to
Origen’s disinterest in elegant writing. One of his principal findings is that Dionysus is,
in important respects, eitﬁer opposed to Origen or uninfluenced by him, even though
he came to establish friendly relations with theologians who revered his memory.

The second main section (pp. 23—70) sets out the sources and testimonies for Diony-
sius’ writings. Eusebius, Athanasius and Basil preserve clearly authentic material; but
the later tradition is obscured by the possibility of another Alexandrian Dionysius and
by confusion with ‘the Areopagite’. The rather complex discussion can be summarized
by indicating the modifications now required in Feltoe’s edition (Cambridge, 1904),
which is described as still indispensable’. Beginning with Greek texts: in section A (the
Letters), a short piece on pp. 63—4 is shown to be associated with ‘the Areopagite’ and
should be discounted. In section B, some doubt still attaches to Holl’s fragments 367,
368 and 392, all regarded by Feltoe as dubious; Dr. Bienert would keep the first two but
excise the last, from p. 126. In section E, the Exegetica, the profile of Dionysius’ Com-
mentary on Ecclesiastes has altered considerably; Dr. Bienert would excise at least

p. 210.10—211.12 and 227.4—14; on the other Kand there are two brief fragments to
Ee added, which he prints on his p. 57; and Feltoe’s piece 1 on p. 250 should perhaps
be assigned to this work. A fragment on the Song ofp Songs, printed with some doubt
by Feltoe on pp. 228—9, is condemned; while the fragments on St. Luke derived from
Nicetas are a mixed bag, as Feltoe already discerned. Dr. Bienert upholds those derived
from Codex Vaticanus 1611, printed by Feltoe on pp. 231—241.2 and 245.8—248.2,
discarding the rest. In section Z we are to reject items (III) and (IV) (pp. 252-3) and at
least no. 7 of item (VIII), pp. 259—60.

From the versions, we now have the brief Latin fragment from the Bobbio Palimp-
sest, printed by Bienert on p. 64, which illustrates Dionysius’ subordinationist hase.
The Syriac versions add little of significance, but important material survives in tge Ar-
menian version of Timothy Aelurus, notably three fragments of letters to Stephen I and
Sixtus 1I of Rome (to which we can add a possible fragment of the last-mentioned letter,
see p. 69) and extensive remains of a letter on the Three Days between Christ’s death
and resurrection, possibly addressed to the same Basilides who received a letter dealing
with the same topic printed by Feltoe on pp. 94 ff., especially 94—102.

The third main section considers the Alexandrian church in relation to Origen and
the career of Dionysius before he became Bishop. Dr. Bienert argues that the decisive
part in Origen’s expulsion from Alexandria was played by Heraclas, not Demetrius; in-
deed, accepting Jerome’s date of 233, not 231, it must have been one of Heraclas’ first
acts as Bishop; and if we can believe that Demetrius died at the age of 105, Heraclas may
well have been de facto in control of church policy for some years previously. The case
is, then, that since Dionysius became head of the catechetical school under Heraclas,
and later succeeded him as Bishop, he must have enjoyed Heraclas’ confidence, and so

resumably approved, or at least accepted, his decision in regard to Origen. There fol-

ows a survey of Dionysius’ writings assignable to this period, which brings to light so-
me notable theological divergences; in particular Dionysius is seen to have denied the
pre-existence of human souls (p. 116) and opposed the belief that paradise is ‘above the
universe’. In his exegesis of scripture Dionysius seeks to preserve tlF"le literal sense, usin;
harmonistic methods, rather then welcoming obscurities as a stimulus to allegoric
treatment; and his careful rhetorical style, contrasting with Origen’s unadorned wri-
ting, may also be due to Heraclas’ influence; though I myself think we should also con-
sider his early training as a pagan of good family.

The fourth and last section (pp. 134—221) considers Dionysius’ career as Bishop.
Two subjects may be selected for comment. In the first place, Dr. Bienert proposes a
new chronology for the Easter letters, abandoning the generally-accepted scheme based
on Eusebius — see p. 143 — which is followed by Feltoe. His main contention is that
two of the ostensibfl;f Jater letters, that to Hierax and the so-called ‘Pestbrief’, should be
assigned to the same period as the letter of Fabius of Antioch, and therefore to the years
250—2. The plague therefore developed in Alexandria late in 249; it spread more gene-
rally through the Empire in 252 — which seems an unexpectedly slow propagation; but
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there is no need to postulate a recurrence of it in the 260’s to be described in the two
letters just mentioned.

After discussing Dionysius’ attitude to the Novatianist schism and his treatment of
the Egyptian millenarians, Dr. Bienert deals with the controversy between the two Dio-
nysii. Tﬁe discussion is as careful and thorough as one would expect. Inter alia he com-
ments on Dionysius’ reference to the term 6uoototog, which he considers to be by then
accepted by Greek-speaking circles in Rome (p. 216). He has expanded this thesis in a
subsequent article in this journal (No. 90, 1979, pp. 151—75), waich has been sharply
criticized by Dr. Simonetti (Vetera Christianorum 17, 1980, pp. 85—98). In my book
Divine Substance I argued that we have insufficient evidence to prove a Western origin
for 6pootiolog as a theological term; and in the main I now have to agree with Dr. Si-
monetti. Nevertheless I can allow that Dr. Bienert has presented a more persuasive ar-
gument for his case than any that was available when T wrote my book.

In this careful study there are very few misprints; but one might correct the word fe-
poudpTug on p. 30; at p. 57 n. 39 read 227,4—14; and at p. 112 n. 32 restore the correct
English spelling of ‘Creationism’.

In conclusion, it seems to me that the author’s negative thesis is amply justified. Dio-
nysius was certainly not a disciple of Origen; he shows a very marked independence of
exegetical method, of literary style, and of theological orientation. But it is not quite so
clear what positive picture ought to emerge. The evidence that Dionysius was positively
opposed to Origen seems markedly weaier and more inferential. Even if he endorsed
Heraclas® decree of expulsion, we cannot tell whether he did so with indignation or with
regret; and faced with Origen’s many-sided genius it would be possible to take an in-
dependent line and pose many criticisms of detail while still recognizing a debt of gra-
titude to this controversial figure. We should not follow Eusebius blindly; but he may
not be quite so misleading as Dr. Bienert makes out.

Haddenham, Ely G. C. Stead

Thomas A. Kopecek: A History of Neo-Arianism I + II (Patristic Mono-
graph Series No. 8) Cambridge/Mass. (Philadelphia Patristic Foundation, Ltd.)
1979. Zus. 553 Seiten, kart.

Die Geschichte des arianischen Streites im vierten nachchristlichen Jahrhundert wird
nicht zum ersten Mal geschrieben. Wir kennen die kirchliche Geschichte, deren treiben-
de Krifte Kaiser und Hofbischofe sind (vgl. E. Schwartz); wir kennen die dogmatische
Geschichte, in der das Interesse eines religiosen Heilsgutes iiber eine kosmologisch
orientierte Theologie logischer Stringenz den Sieg erringt (vgl. A. v. Harnack). Zwi-
schen diesen Geschichtsdeutungen, die vorerst Mafistibe setzten, trat der Beitrag von
J. Gummerus (Leipzig 1900), ,die homdusianische Partei* in kirchengeschichtlicher
Betrachtung heraushebend. Mit letzterem vergleichbar in Methode und Zielsetzung ist
das anzuzeigende Buch. Denn K. legt eine Chronik der Neuarianer vor, des Aetius und
Eunomius. Er wihlt die Form der Erzihlung und schiebt Analysen der literarischen
Dokumente an entsprechender Stelle ein. Auf diese Weise wird die Geschichte einer
kirchlichen Bewegung sichtbar, die von zwei Theologen in den 50er Jahren des 4. Jhs.
in Gang gebracht wurde und nach 30 Jahren schliefilich als Sekte endete.

Aus bekannten Quellen hat K. zusammengetragen, was sich fiir die Geschichte des
Aetius und seines Schiilers Eunomius gewinnen liflt. Die Erzihlung ist breit angelegt,
so dafl der geschichtliche Ablauf sehr plastisch wird. Besonderes Augenmerk richtet
sich auf soziologische Zusammenhinge, die Verbindungen und Einfluﬁireise verstind-
licher machen konnten (vgl. S. 138—150). Der eigentliche Beitrag liegt in dem Gespiir
fiir synodale Kirchenpolitik; man kénnte fast von einer Synodalgeschichte im Unter-
schied zu einer Reichskirchengeschichte sprechen. Entstehung von kirchlichen Parteien
und ihr Taktieren fiigen sich zu einem eindrucksvollen Bild zusammen, so vor allem fiir
die Zeit von 356—361 wihrend der Regierungszeit Kaiser Konstantius’. In die synodal-
geschichtliche Situation werden die literariscEen Dokumente hineingestellt, von ihr her
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in ihren gegenseitigen Beziigen paraphrasierend erlautert, um die zeitbedingte Aussage-
kraft der Argumente herauszustellen. Z.B. nimmt K. an, dafl des Athanasius De decretis
Aetius sowohl zu dem Stichwort ,wesensanders® als auch zu seiner Begriindung durch
,ungezeugtes Wesen® veranlafite (vgl. S. 115—132); als Abwehr der Homousianer (be-
ginnend vor 357) hitten die Neuarianer ,ungleich gemiff dem Wesen® in die Debatte
geworfen und als Reaktion auf den politischen Trend, den Begriff Ousia zu verdam-
men, hitten sie ,ahnlich gemif dem Willen zum Kennwort gemacht, was iibrigens
schon Loofs bemerkt hatte (vgl. S. 170 und 189—191).

Der synodalgeschichtliche Zusammenhang fithrt K. dazu, Athanasius De synodis An-
fang Oktober 359 zu datieren, des Aetius Syntagmation wenige Wochen spater und die
Apologia von Eunomius mit einer Debatte in Konstantinopel im Dezember des gleichen
Jahres zusammenzubringen. Diese Abfolge wird in der Analyse der jeweiligen Schriften
genutzt; sie trigt zum besseren Verstindnis bei, was fiir das Syntagmation auch for-
schungsgeschichtlich belege wird (vgl. S. 225-297). Fiir das Glaubensbekenntnis des
Eunomius (Apologia, cap. 28) schligt K. das Jahr 360 vor (S. 392—404); er geht davon
aus, daR das Bekenntnis ein Appendix zu Apologia ist, und findet in den Berichten
Theodoret, h.e. 2,29,4—6 und Philostorgius, h.e. 6,1 die wahrscheinliche historische
Situation.

Zugunsten des erzihlenden Stils fehlen stringente Beweisginge fiir Datierungen (Aus-
nahmen S. 225—227 fiir des Aetius Syntagmation und S. 229—306 fiir des Eunomius
Apologia); aus der Forschungsliteratur bekannte Bedenken werden nicht ausgeraumt.
Die Methode der erzihlenden Chronik besteht darin, daf alle tiberlieferten Nachrichten
verwertet und zu einer dramatischen Geschichte verwoben werden. An einigen Stellen,
wo der Umfang der Quellenkenntnis fiir Sokrates, Sozomenus und Theogoret nach-
kontrolliert werden kann, wirkt K’s Vorgehen abenteuerlich éso vor allem Kapitel 1,
S. 1—60 iiber die Anfinge des arianischen Streites); weitgehend jedoch bleibt die Deu-
tungsméglichkeit K’s unwiderlegbar, aber zitieren sollte man ihn nicht. Dafl es nun kei-
ne Hofbischofe mehr geben soll, sei mit Reserve vermerkt; aber dafl z.B. Athanasius
seine Schrift De synodis zwischen dem 1. und 10. Oktober 359 ,veroffentlicht* haben
soll, zeugt von mangelnder Kenntnis historischer Beweisfithrung (d.h. K. betrachtet
Kap. 30/1 als Nachtrag; das letzte erwihnte Datum ist die Sitzung vom 30. September
in Seleukia, und die Unterschrift der westlichen Delegation am 10. Oktober im thraki-
schen Nike ist noch nicht bekannt; aber Kurierdienst nach Alexandrien, Niederschrift
und Verbreitung von Abschriften bis nach Konstantinopel brauchen auch ihre Zeit!).

Die Geschichte des Neuarianismus ist spannend geschrieben. Der Versuch, die alten
Quellen und Nachrichten in Erzihlung umzusetzen, ist gelungen. Die Benutzung wird
durch die Druckform leider nicht gefordert (Maschinenschrift und dadurch bedingter
Umfang; keine lebenden Kolumnentitel und keine Register). Es dringt sich abschlie-
fend die Frage auf, wie durch die Erhellung historischer Einzelkenntnis zur Theologie-
%eschichte iibergeleitet werden kann, Denn die Kenntnis der situationsbedingten

inzelargumente, die Erkenntnis des letztlich polemischen Charakters der theologi-
schen Literatur des arianischen Streites — sie bringen aus sich heraus noch nicht das Be-
greifen des theologischen Problems zustande. Sichtbar wird vielmehr eine Ebene von
Uberzeugungen und Befirchtungen, die die Neu-Arianer in Auseinandersetzung mit
ihrerﬁ Gegnern zu artikulieren suchen. Diese Ebene hat K. sehr anschaulich sichtbar ge-
macht.

Gottingen Ekkebard Miiblenberg

Edith Klum-Béhmer, Das Trishagion als Verséhnungsformel der Chri-
stenheit. Kontroverstheologie im V. und VI. Jahrhundert, R. Oldenbourg Verlag
Miinchen/Wien 1979, 83 S., Kart.

Die Arbeit ist gegliedert in die Abschnitte: I. Antiochien, ein Zeitbild (460—540) —

II. Nestorianismus — I1I, Eutychianismus — IV. Severianismus — V. Der Mabbogien-

ser — V1. Das Einigungs-Edikt — VIL Die Jahre des Schismas. Es folgen ein Literatur-
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verzeichnis und ein Personen- und Sachregister. In der Einfuhrung wird das Thema for-
muliert. Es soll gezeigt werden, , wie es sich erklirt, dafl der einstmals als Hiresie gel-
tende — dem dreifachen Sanctus: ,Heiliger Gott, Heiliger und Michtiger, Heiliger und
Unsterblicher* hinzugefiigte — Anruf ,der fiir uns gekreuzigt worden ist® von allen
christlichen Kirchen aufgenommen wurde und bis heute giiltig geblieben ist“ (S. 1).
Schon diese Themenstellung beruht auf einem Irrtum, denn jene Hinzufiigung wurde
eben nicht in die reichskirchliche Liturgie aufgenommen und fehlt bis heute im byzan-
tinischen Liturgikon. Die auf den Patriarchen von Antiocheia Petros Gnaphaeos (468/
70) zuriickgehende Erweiterung des Trishagions findet sich nur in monophysitischen
Liturgien, s. z.B. Gregorii Barhebraei chronicon ecclesiasticum . . . ed. ]. B. Abeloos/
Th. J. Lamy, t. I, Lowen 1872, 185 ff., Photios, Myriobiblon, MPG 103,957 ff. und
F. E. Brightman, Liturgies eastern and western, I: Eastern Liturgies, Oxford 1896,
155,11 ff. (koptische Jakobiten). Von einer ,Verséhnungsformel der Christenheit*
kann also ﬁber%aupt nicht die Rede sein. Eher handelt es sich um eine Kampfparole ge-
gen das Dogma von Chalkedon. Thre Verbindung mit dem Trishagion war schon des-
halb ein Miﬁgriff, weil in der dadurch provozierten Kontroverse diese urspriinglich auf
die Trinitit bezogene Akklamation nun ausschlieflich nur der zweiten Person gelten
sollte. Selbst das Quinisextum hat noch 691 in Kanon 81 die Erweiterung des Trisha-
%ions abgelehnt, s. F. Lauchert, Die Kanones der wichtigsten altkirchlichen Konzi-
ien . . ., 1896, 21961 (SQS 12), 132.

Berechtigt ist natiirlich die Frage, , worauf es zuriickgeht, daff der dem dreifachen
Sanctus hinzugefiigte Anruf seinen ihm urspriinglich zur Last gelegten hiretischen Cha-
rakter verlieren konnte® (S. 70). Klum-Béﬁmer bemiiht sich hier um den Aufweis des
entscheidenten Unterschiedes zwischen dem Christusverstindnis des Eutyches und den
verschiedenen Spielarten des gegen Chalkedon gerichteten Monophysitismus. Beson-
ders bei Severos von Antiocheia wird deutlich, daff es hier mehr um Differenzen in der
Terminologie geht als um einen unvereinbaren Gegensatz im Glauben an Jesus Chri-
stus, wie er 451 definiert wurde. Fiir diesen seit Jahrzehnten in der Forschung erkann-
ten Sachverhalt bedurfte es allerdings keines erneuten Beweises. Niitzlich und hilfreich
ist lediglich die allerdings etwas trockene Darstellung der Entstehung des Henotikons
und des Verlaufs des folgenden Schismas zwischen Ost und West aufgrund von E.
Schwartz, Publizistische Sammlungen zum acacianischen Schisma, ABAW.PH 1934.
Statt sich aber auf den bloflen Geschehensablauf zu beschrinken, wire es angebracht ge-
wesen, hier niher auf die Problemgeschichte des Theopaschismus einzugehen und seine
Rezeption durch den Neuchalkedonismus zu beleuchten. Diese steht ja im Zusammen-
hang mit der von den skytischen Ménchen in Konstantinopel propagierten Formel ,,ei-
ner aus der Trinitat hat gelitten“. Dieser Theopaschismus brachte die Verséhnung,
wenn man tiberhaupt von einer solchen reden kann, nicht der Zusatz zum Trishagion.
Schon 533 wurde diese zuerst umstrittene Formel durch kaiserlichen Erlaf} Bestandteil
des reichskirchlichen Glaubens (Codex Justinianus 1/1, 5—6 u. 8) und danach auch von
Papst Johannes II. anerkannt (Denzinger/Schénmetzer, Enchiridion Symbolorum
#1967, 401). Schliefilich wurde diese theopaschitische Christologie 553 zu Konstantin-
opel durch das finfte 6kumenische Konzil sanktioniert (s. ebd. 422 u. 432, can. 3
u. 10).

Seite fiir Seite ist zu bemingeln, daf} die Forschungssituation von der Verfasserin
weitgehend ignoriert wird. Die Kenntnisnahme der einschligigen Arbeiten iiber die
theologie esc%lichtliche Entwicklung nach dem Konzil von Chalkedon, z.B. Ch. Moel-
ler, Le Chalcédonisme et le Néo-chalcédonisme, in: A. Grillmeir/H. Bacht, Das Konzil
von Chalkedon, I, Wiirzburg *1979, 639—720, hitte wesentlich zur Problemerhellung
und damit auch zu einer lebendigeren Darstellung beitragen kdnnen. Bisweilen wird
auch vollig veraltete Literatur angefithre, z.B. der Aufsatz von Th. Hermann, Die Schu-
le von Nisibis vom fiinften bis zum siebten Jahrhundert: ZNW 25 (1926), als ob A.
Vé6bus nicht inzwischen im CSCO seine glanzende Darstellung dieser Schule verdf-
fentlicht hatte.

Noch eine Bemerkung zur Terminologie. Irrefithrend ist es, S. 14 von Timotheos
»dem Katholiken® zu sprechen, wo es sich doch um den berithmten Katholikos Timo-
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theos 1. (780—823) handelt. Ebenso uniiblich und auch mifiverstindlich ist es, im Ge-
gensatz zum Monophysitismus die nestorianische Christologie in einem exklusiven Sinn
als Dyophysitismus zu bezeichnen, da ja auch das chalkedonensische Christusverstind-
nis dyophysitisch ist und mit Recht allgemein so genannt wird. Ebenso unpassend ist es,
eine Spielart der von Julianos von Halikarnassos vertretenen Christologie schlechthin
als Doketismus zu bezeichnen, da dieser Ausdruck mehr den betreffenden gnostischen
Theorien vorbehalten ist. In diesem Falle sollte man genauer von einem Aphthartodo-
ketismus sprechen.
Marburg Georg Giinter Blum

Carl Andersen (Hrsg.), Zum Augustin-Gesprich der Gegenwart 11 (= Wege
der Forschung Bd. CCCXXVII), Wissenschaftliche Buchgesellschaft, Darmstadt
1981. VI, 367 S. Ladenpr. DM 79,00 (fiir Mitglieder DM 49,00).

Kirchen- und geistesgeschichtlich ist das christliche Abendland im Mittelalter ohne
Augustin schlechthin undenkbar. Martin Luther und die Eroffnung der Neuzeit durch
seine Reformation der Kirche sind ebenfalls ohne Augustin als Voraussetzung unvor-
stellbar. DaB aber auch die Moderne aus der Auseinandersetzung mit Augustin Nutzen
zichen kann, das wird demjenigen bewuflt, welcher die Wege der Augustin-Forschung
beschreitet.

,Zum Augustin-Gesprich der Gegenwart“ von 1960 bis 1980 verschafft der Heraus-
geber des I1. Bandes zunichst einen einfihrenden Uberblick.

Im ersten Teil vertieft dieser Band das Bild der gegenwirtigen Augustinforschung
durch eine Betonung der biblischen Theologie Augustins. Rudolg Lorenz beginnt mit ei-
ner Definition des Gliicklichen, der alles ﬁabe, was er wolle, und der nichts erstrebe,
was bése sei, sondern nur das Gute wolle. Mit dieser Begriffsklirung widersetzt sich
Augustin ,der stoischen Abmagerung des Gliicks auf die Tugend® (S. 46). Augustins
phi%osophische Erorterung des Gliicks miindet in seine Gnadenlehre ein, indem nimlich
Gott dem Menschen das Leben nach eigenem Willen gewihre. Die Gotteserkenntnis er-
moglicht die beata vita, doch wird die Erkenntnis durch die Stinde und die Freude an
ihr (delectatio peccati) beeintrichtigt; Ursache dafiir ist die Unwissenheit tiber das Sit-
tengesetz (ignorantia). Zur Erkenntnis Gottes — und nur diese ist fiir Augustin relevant
— gelangt man aus Gnade (interior gratia) oder durch gottliche Barmherzi keit. Der
Glaube an Gott (sapientia) griindet sich im Unterschied zu dem aus verniinftiger Ein-
sicht flieRenden Wissen (scientia) auf Autoritit. Seit dem Siindenfall sei die Natur als ur-
spriinglich verderbtes Sein allen Menschen gemeinsam; die Erneuerung der Natur ge-
schieht jedoch nach einem Prinzip der Auslese, durch die Pridestinationsgnade. Das
Gerechtwerden bedeutet nichts anderes als Hinkehr zu Gott (conversio) und damit —
in ontologischer Unterscheidung von der puren Natur — zum Gliicklichsein; denn Siin-
de ist Ablkehr von Gott. Diese Untersuchung des Zusammenhangs ,,des Erkenntnispro-
blems mit dem Gnadenproblem® (S. 125) zeigt, dafl der ,Dualismus von Natur und
Gnade® von Augustin nur mithsam {iberbriickt wurde. Peter Browns Biographie ,, Au-
gustine of Hippo* (London 1967) zeichnet sich durch ihre Lebensnihe aus. Der Star-
Prediger Augustin, welcher noch in einer Welt der Martyriumssucht lebte, predigte vor
nicht aufergewdhnlich sindigen Gemeinden (S. 130). Sie zéhlten im Zeitalter der ,mo-
ralischen Spezialisierung® lediglich zum passiven Fufivolk, wihrend sich Augustinus fir
das ,vollkommene Leben® engagierte. In seiner Kirche ,waren die geweihten Jungfrau-
en durch eine Ballustrade aus rein weiflem Marmor abgeschirmt® (S. 133); sie bildeten
zwischen der Gemeinde durchschnittlicher Christen und den erhéhten Sitzen der Kle-
riker gewissermaflen einen ,sichtbaren Talisman der Heiligkeit“. Am anderen Ende
stand die Masse der ,Biilenden, die durch die rigorose Buffdisziplin der afrikanischen
Kirche von der Kommunion ausgeschlossen war“. Eine Kommunikation mit seiner H6-
rerschaft erreichte Augustin in seinen Predigten dadurch, daf er von seinem Bischofs-
thron aus ein durchdringendes sexuelles Schuldbewuftsein heraufbeschwor, welches
sich durch lautes Stohnen im Kirchenraum artikulierte (S. 137). Peter Brown auflert
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sich jedoch nicht nur zum ,populus Dei, sondern auch zur ,doctrina Christiana®;
denn Augustin sei der grofle ,Sikularisierer® (S. 157) der heidnischen Vergangenheit
gewesen. Um die Heiden fiir das Christentum zu gewinnen, mufite er das Heidentum
widerlegen. Das sei die Aufgabe seines ,Gottesstaates® (S. 161) gewesen.

Peter Brown eréffnet auch den sozialethischen Teil und versucht Augustinus in seinen
sozialpolitischen Anschauungen als unseren Zeitgenossen darzustellen. Fiir Augustinus
sei die menschliche Kommunikation ,wie ein Anruf in einer Telephonzentrale: Gott
sitzt am Pult, und Er allein ist es, der einen mit dem verbindet, was Er am besten findet®
(S. 184). Der Mensch, dieses unbestindige Wesen, wird also von Gott determiniert.
Dem grundsatzlichen Bediirfnis der Menschen nach Frieden kommt Augustin mit sei-
ner Forderung nach Abbau der ungelésten Spannungen zwischen Leib und Seele oder
auch zwischen den Menschen entgegen; jede Gesellsc%)aft, die einen solchen Frieden ge-
wihrleistet, schaffe nach Augustin eine Voraussetzung fiir menschliches Gliick. Freilich
erheben sich ernste Bedenken gegen Augustins Friedenslehre, wenn man liest, dafl die-
ser Bischof vom christlichen Kaiser die Unterdriickung aller Rivalen der Kirche verlang-
te und skrupellos die Ausiibung religiosen Zwangs verteidigte, so dafl er ,le prince et
patriarche dgs persécuteurs” genannt wurde (vgl. R. Joly, S. Augustin et I'intolérance
religieuse).

Ulrich Duchrow behauptet, dafl Augustin in seiner Zwei-Reiche-Lehre dem spatan-
tiken Dualismus verhaftet blieb; seine Héherschitzung der monchischen ,,vita contem-
plativa® gegeniiber der ,vita politica zeigt, daf§ das politische Leben fiir ihn nur zweit-
rangig war; die Polaritit von ,theoretischem und praktischem Leben“ wirke in der Un-
terscheidung von ,zukiinftigem und jetzigem Leben® weiter (S. 221). Duchrow wirft
Augustin deswegen ein Versagen in der Schaffung einer geeigneten Laienethik vor, weil
bei thm keine klare Unterscheidung zwischen der ,civitas terrena® und der ,civitas dia-
boli® stattfinde (S. 224 f.). Da Augustin ,die Frage nach dem Verhiltnis von Gottes
souverin kreativer Gerechtigkeit und menschlichem Recht ungelost lief, billigte er zeit-
lebens die Ausrottung heidnischer Kulte und schlieflich sogar, wenn auch zégernd,
staatlichen Zwang gegen Schismatiker” (S. 226). Wie Brown gelangt Duchrow zu dem
Ergebnis, daff Augustin nolens volens die Weichen zur Intoleranz der mittelalterlichen
Macht- und Zwangskirche gestellt habe.

In seiner spanischen Dissertation ,meditiert® Jess Fernindez Gonzilez iiber ,Die
Armut in der Spiritualitit Augustins“, wobei er sich gegen die Ubertreibung der Le-
bensarmut Christi im Mittelalter wendet. In der Dialektik von arm und reich entfaltet
dieser spanische Theologe ein Feuerwerk scholastischer Kasuistik, welches an die Spitz-
findigkeiten mittelalterlicher Gottesgelehrter erinnert. Wirklich arm sein heifle, ,nichts
besitzen, nichts erbitten und alles von Gott in Demut erwarten® (S. 265). Die Abwen-
dung von Gott und die siindhafte Zuwendung zu den Dingen habe Augustin ,fornica-
tio“ genannt. Erst die Armut ermégliche daher die ,conversio®. In der Deutung der
psychologischen Dimension des Besitzes ergibt sich — ohne daf} es Gonzilez bewufit
wird — eine Ubereinstimmung zwischen Augustin und dem modernen Kulturphiloso-
phen Erich Fromm; darin nimlich, daf die innere Befreiung des geingstigten Menschen
nicht durch die Vermehrung von Besitztiimern, sondern ,,durch §ie Unterdriickung von
Besitzwiinschen® (S. 280) gelinge.

Im Mittelpunkt des dritten Teils steht Augustin als ,Lebrer der Erbsiinde. Walter
Simonis liefert dazu einen dogmengeschichtlichen Beitrag, in welchem er auf das Axiom
Augustins verweist: ,salus extra ecclesiam non est*. Die vom Ménchsbischof als absolut
notwendig erachtete Zugehérigkeit zur alleinseligmachenden katholischen Kirche rich-
tete sich damals gegen Haretiker und Schismatiker, doch stellt sich fiir die rémisch-ka-
tholische Kirche im Zeitalter des westlichen Pluralismus und des 6stlichen Totalitaris-
mus die Frage nach der noch nicht ausdiskutierten Toleranz. In Augustins Polemik ge-
gen die Pelagianer gewann das Theologoumenon von der ,massa damnata extra eccle-
siam® (S. 314) an Schirfe. Ungetaufte Kinder seien deshalb vom Heile ausgeschlossen
und deswegen der Verdammung preisgegeben, da sich in ihnen das ,originale pecca-
tum*® finde (S. 323 und 325). Im Titel des Beitrags von Paul Ricceur, Le Conflit tfes n-
terprétations, wird ,péché originel® nicht mit urspriinglicher, sondern mit Erbsiinde
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(eigentlich ,,péché héréditaire®) tibersetzt (S. 329). Die Ursiinde will der Verf. als ,ra-
tionales Symbol® verstanden wissen. Die Siinde, zu der sich der Mensch bekennt, ist
das, was er Boses ,,tut“; denn das Bose besitze keine Substanz, weil die Siinde erst durch
einen Menschen in die Welt gekommen sei. Adam als mythisch-symbolischer Ur-
mensch ist weniger ein geschichtlicher Urheber als ein erster Vermittler des Bosen, und
die — tiber-individuelle — Siinde wird ,zum verinnerlichten Schicksal® (S. 334 £.). Da
der Mensch einen freien Willen besitze (vgl. De libero arbitrio), kénne Augustinus eine
_ethische Auffassung vom Bosen® entwickeln. Dem deutschen Begriff der Erbsiinde
wohnt ein ,Biologismus der erblichen Ubermittlung® inne (S. 340). Ricceur meint je-
doch, ,daf die Ursiinde mit Hilfe eines absurden Begriffs den Anti-Typus der Regene-
ration konstituiert® (5. 351). ,Zwischen dem Historismus des naiven Glaubens an die
Urspriinge und der blutleeren, moralistischen Sicht der Rationalisten eroffnet Ricceur
_im Konflikt der Interpretationen” den Ausweg ,der Hermeneutik der Symbole®
(S. 349).
Marktredwitz Hans Joachim Berbig

Manfred Clauss: Der magister officiorum in der Spitantike (4.—6. Jahrhun-

dert). Das Amt und sein Einfluf§ auf die kaiserliche Politik, Miinchen 1980.

Das vorliegende Buch, das sich in die zunehmende Zahl von Untersuchungen iiber
romische Verwaltungspolitik einreiht, hat den Vorzug, daf es nicht bei einer prosopo-
graphischen Aufreihung von Namen, Daten und Fakten stehen bleibt, sondern zu einer
umfassenden Behandlung eines der bedeutendsten Amter der Spatantike gelangt. Der
Ansatz in dieser Spitzeitiat nach der Meinung des Verf. den Vorteil, dafl man hier ,,be-
reits Grundziige moderner Verwaltung . . . wie die Prinzipien von abgegrenzten Kom-
ge:enzen und allgemein beachteten Regeln, von Kontinuierlichkeit und Instanzenzug®

eobachten kann (S. 60).

Die Thematik wurde seit A. E. R. Boak (The master of the offices in the later Roman
and Byzantine Empires, New York 1924) als Ganzes nicht mehr bearbeitet, woraus
Clauss zu Recht die Legitimation zu einem Neuansatz in Anspruch nimmt. Im Unter-
schied zu Boak bezieht er iiber die in der Zwischenzeit angestiegenen Zeugnisse proso-
pographischer Art hinaus (PLRE II wurde noch eingesehen) auch erzihlende Quellen
mit ein (z.B. Ammian, Libanius, Kirchenviter), engt jedoch den untersuchten Zeitraum
durch die Aussparung der byzantinischen Zeit (nach Justinian) erheblich ein. Als Zzel
gibt der Verf. einleitend an, ,,zu einem Verstindnis der Institution des magisterium off.

7u kommen . . . den Einfluf auf den Kaiser herauszustellen, seine Rolle mnnerhalb der
obersten Reichsbehorden und seinen Anteil an der Politik einzuordnen und zu erkli-
tens (S::5):

In Kap. 1(S. 7—14) wird die Entstehung des Amtes behandelt, dessen erste Vertreter
wir aus der gemeinsamen Regierungszeit von Constantin und Licinius kennen. Es wird
(in der Folge der Umgestaltung und Dezentralisierung der Pritorianerprifektur durch
Constantin) nicht als Schopfung von etwas vollig Neuem, sondern als Systematisierung
von bisher nebeneinander bestehenden Kompetenzen erklirt, deren Unzulinglichkeit
erkannt und beseitigt worden sei. Scrinia, schola agentum in rebus und scholae palatinae
bildeten von Anfang an die Siulen der Macht des mag. off.

Im Kap. II (15—59) wird in iibersichtlicher Form der Amitsbereich des mag. off. vor-
estellt: Officia palatina, schola agentum in rebus, scholae palatinae, cursus publicus,
abricae, limites und duces sowie das officium magistri officiorum. Natiirlich kann der

Verfasser hier auf die Zusammenstellung von Boak, aber auch auf zahlreiche Einzelun-
tersuchungen neuerer Art zuriickgreifen (Blum, Frank, Holmberg u.a.); an einigen
Stellen werden auch Forschungsstand und neue Ergebnisse eingehend diskutiert, so bei
der Titigkeit der ,,geheimen Staatspolizisten® als principes officii in den Biiros der wich-
tigsten zivilen Reichsbeamten oder bei den ,zwei Gruppen von curiosi, die beide dem
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mag. officii unterstanden® (den Kontrolleuren der Staatspost und den curiosi litorum,
die den Verkehr an den Kiisten und in Hifen iiberwachten und zugleich den Einzug der
dort filligen Steuern beaufsichtigten (S. 48). Zweierlei ist in diesem Kapitel bemerkens-
wert: Zum einen die Hinweise auf einen stindigen Kompetenzstreit mit den Inhabern
anderer hoher Amter, vor allem mit den praefecti praetorio (aber auch mit den Heer-
meistern und den iibrigen comites consistoriani); dieser Streit verliuft durchaus nicht
kontinuierlich zugunsten des mag. officiorum und liflt wiederholt eine bewufite Steue-
rung von Seiten des Kaisers zur besseren Kontrolle der einzelnen Amtstriger sichtbar
werden. Zum anderen unterliegt der Verfasser nicht der Gefahr, unter Zuriickdringen
des zeitlichen und riumlichen Moments (Westreich/Ostreich) eine Gesamtstruktur des
Amtes zu bieten, dessen simtliche hier aufgereihte Bereiche bestenfalls im Ostreich des
frithen 5. Jh. vereinigt waren.

Das Kap. III — die Kompetenzen des mag. off. (S. 60—98) — zeigt, dafl die Fille der
Zustindigkeiten es nicht zulifit, das magisterium off. mit irgendeinem Amt eines anti-
ken oder modernen Staates zu vergleichen; der Titel kann nicht in eine moderne Sprache
tibersetzt werden, da simtliche Umschreibungen nur Teilbereiche umfassen. Als Mit-
glied im kaiserlichen Consistorium (a) hat der mag. off. unmittelbaren Einfluf} auf die
kaiserlichen Entscheidungen, als Leiter des Gesandtschaftswesens (b) regiert er den ge-
samten Verkehr mit den auswirtigen Staaten, aber auch mit den Provinzen, Stadten und
Einzelpersonen im Reich; als Chef der ,Staatspolizei® (c) der weit iiber 1000 agentes in
rebus, ist ihm die Berichterstattung iiber die Sicherheit des Kaisers und des Reiches
iibertragen, zugleich ist er Herr eines beispiellosen Uberwachungssystems im gesamten
Reich. Befugnisse im militirischen Bereich (d) wachsen ihm durch seine Aufsicht iiber
die scholae palatinae und die fabricae zu, die stets zunehmenden richterlichen Funktio-
nen (e) erfassen sowohl das Hofpersonal als auch (in Form einer Sondergerichtsbarkeit)
die Senatoren, und schliefflich fungiert er in vielfacher Weise als Beauftragter fir
kirchenpolitische Angelegenheiten (5 Gerade jener letzten Zustindigkeit, die im Zu-
sammenhang mit dem mag. off. bisher noch nicht untersucht worden ist, widmet
Clauss seine besondere Aufmerksamkeit. Das Recht, in allen Fallen von einer Art Kom-
petenz zu sprechen und nicht von einer individuellen Regelung, leitet der Verf. daraus
ab, daf} die Erlasse der magistri off. hier so zahlreich seien wie bei keinem anderen Be-
amten.

Hiergegen sind in einem Punkt grundsitzliche Bedenken angebracht. Ausgehend von
den zahlreichen Zeugnissen meint C. im Amt des mag. off. das von Demandt vermifite
»Ressort fiir Kirchensachen® nachweisen zu kénnen. ,Der mag. off. war derjenige Be-
amte am Hof, den man als den Beauftragten fiir die Kirchenpolitik ansprechen iann“
(97). Eben deswegen sei die Herausbildung einer kirchenpolitischen Zentralstelle am
Hof unnétig gewesen. Da aber Demandt u.a. eine Rethe von Fillen nachgewiesen ha-
ben, in welchen der magister militum eingriff, muf C. seine Behauptung eingrenzen auf
die Umgebung des kaiserlichen Hofes, z.B. in Mailand oder Constantinopel, was be-
reits mit einer generellen Kompetenz fiir Kirchenfragen nicht mehr zusammenpafit.
Nun lassen sich aber auch hier Gegenbeispiele finden. So hat z.B. Constantius II. im
J. 341 in der &stlichen Hauptstadt mit der Niederschlagung der Unruhen, die anlifilich
der Riickkehr des Bischofs Paulus entstanden waren, nicht den mag. off., sondern den
magister equitum beauftragt. Bekanntlich brannte die erregte Menge das Haus des Her-
mogenes nieder und erschlug ihn auf brutale Weise (vgl. A. Lippold, RE Suppl. X 517).
Mit der Angelegenheit des rémischen Bischofs Liberius war vornehmlich dFe’r praeposi-
tus sacri cubiculi Eusebius befaflt (Verhér in Rom, Anwesenheit beim Gesprich zwi-
schen Kaiser und Bischof in Mailand; vgl. Athan. hist. Ar. 35; Theodoret hist.
eccl. 11 16,9; 15 und PLRE I 302). Zur Untermauerung seiner These behauptet der
Verf. u.a., dafi mit der Organisation der Doppelsynode von Ariminum und Seleucia im
J. 359 der mag. off. Florentius beauftragt gewesen sei. Nun ist aber bekannt, dafl der
praefectus praetorio Ttaliae et Africae Flavius Taurus von Constantius zum weltlichen
Kommissar der Synode von Ariminum bestellt wurde. Er hatte von seinem kaiserlichen
Herrn auch die Order, die Bischofe nicht eher zu entlassen, bis sie zu ,einem Glauben®
zusammengefunden hitten (vgl. Sulp. Sev. chron. II 41,1). Durch Strafandrohungen
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und Verbannungen suchte er die Mehrheit einzuschiichtern und zur Annahme der
Glaubensformel von Sirmium (von 359) zu bewegen (vgl. dazu zuletzt R. von Haeh-
ling: Die Religionszugehérigkeit der hohen Amtstrager des Romischen Reiches . . .
S. 294). Auf der 6stlicﬁen Versammlung von Seleucia fungierten im iibrigen staatlicher-
seits der comes Leonas und der Statthalter von Isaurien Bassidius Lauricius (vgl.
PLRE 1 497 £.). Solche Beispiele, die sich mehren lieBen, machen einen doch eher ge-
neigt, der Feststellung R. von Haehlings zuzustimmen: ,Der Kaiser bestimmte zur
Schlichtung innerkirchlicher Streitigkeiten die Beamten nicht aufgrund ihrer Funktion,
sondern nach ihren personlichen Fihigkeiten und theologischen Kenntnissen® (2.2.0.
S, 40). Wenn dies in einer betrichtlichen Zahl von Fillen der mag. off. war, dann wohl
weniger, weil er der zustindige Ressortchef war, sondern deshalb, weil ihm mit der ,ge-
heimen Staatspolizei®, der kaiserlichen Post und der Leibgarde des Herrschers ein gut
funktionierender Apparat zu Gebote stand.

Im Kap. IV (5. 99—107), in dem die sozialen Aspekte des magisterium officiorum un-
tersucht werden, lautet das Ergebnis, dafl es keinen festgelegten cursus honorum fior
dieses Amt gab, dafl es aber eine besondere Domine fiir Leute niederer Herkunft war,
die damit bis zur héchsten Klasse, den illustres, emporstiegen. Jenes Fehlen der aristo-
kratischen Herkunft fithrte gewhnlich dazu, dafl sich fast immer eine besonders enge
Bindung an den Kaiser ergab, die aus dem stindigen personlichen Kontakt resultierte.

Der Grund fiir diese Vertrauensstellung (Kap. V, S. 108—115) liegt aber auch in der
teilweise sehr langen Amtsdauer (bis zu 24 Jahre im 5. Jh.). Der Machtvorsprung vor
den iibrigen Amtern endete jedoch in der Regel abrupt mit dem Tode des Herrschers,
meist gingen die Amtsinhaber sogar ihres Postens ginzlich verlustig.

Das Kap. VI ,Geschichte des magisterium officiorum” (S. 116—128) weist naturge-
mif viel bereits Gesagtes auf und versieht manches mit Einschrinkungen, zumal nun-
mehr die unterschiedliche Entwicklung im West- und Ostreich als Hintergrund noch
transparenter wird. War am Ende des 4. Jh. der bis dahin iiberall einheitlich verlaufende
Ausbau der Machtstellung abgeschlossen (mit dem Sturz des ppo Rufinus), so ist im
5. Jh. im Westen durch den weiteren Aufstieg der Feermeister ereits eine Machtein-
buBe festzustellen, wihrend im Osten durch das Ausgreifen auf den militirischen Be-
reich und eine erweiterte richterliche Befugnis erst der Kulminationspunkt erreicht
wird. Mitte des 6. Jh. werden auch hier Einbufen sichtbar, bis schliefllich das magiste-
rium off. sich in mehrere Teilbereiche aufspaltete und durch einen vlligen Ausverkauf
der Macht verfiel.

In einer kurzen Zusammenfassung (Kap. VIL, S. 129—132) versucht der Verf. »das
Funktionieren des Regierungsapparates und den Weg der Entscheidungen von der kai-
serlichen Zentrale aus® (mit den Beziehungen des mag. off. zu den {ibrigen Zentralim-
tern) in einem wbersichtlichen Schaubild darzustellen, wobei man sich freilich vor Au-
gen halten mufl, daf in einer schematischen Skizze das zeitliche Nacheinander sowie die
i:)ilchbiiberschneidenden Befugnisse mit anderen Amtern naturgemifl véllig aufler acht

eiben.

Etwa ein Drittel des Buches macht der rein prosopographische Teil aus (Kap. IX,
S. 139—213), der aus einer chronologischen Ubersicht iiber die einzelnen Amtsinhaber
(mit ihrer Amtsdauer) sowie einem Uberblick iiber die amtliche Titigkeit simtlicher be-
kannter magistri (92 Namen) und agentes in rebus (128 Namen) besteht. Ein Literatur-
verzeichnis sowie reichhaltige Queﬁen—, Personen- und Sachregister schlieflen die Ar-
beit ab, ‘ciiie fiir jede weitere Beschiftigung mit der Spitantike ein wichtiges Hilfsmittel
sein wird.

AbschlieBend seien einige sachliche und formale Richtigstellungen angefiigt. S. 81:
Die richterliche Mainahme des Kaisers Constantius® II. (Cod. Theod. VIII 5,8) fillt in
das Jahr 356, nicht 366 (richtig in der Anmerkung). S. 85: Athanasius kehrte nicht 345,
sondern am 21. Oktober 346 nach Alexandria zuriick (vgl. Seeck: Regesten der Kaiser
und Pipste . . . S. 194), ibid.: Der romische Bischof Liberius unterschrieb nicht die
2. Formel von Sirmium von 357, sondern die 3. von 358 (vgl. K. Baus: Die Reichskir-
che nach Konstantin d. Gr. . . . S. 48), ibid.: Ob Athanasius von einer Delegation des
Magnentius aufgesucht wurde, ist unklar und wird zumindest von dem Bischof heftig
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bestritten (apol. ad Const. 6. ff.). S. 84: Die Untersuchung von Schneemelcher aber das
Konzil von Serdika erschien im Jahre 1952 (nicht 1958).
Wendelstein Richard Klein

Karl-Heinz Uthemann (Hg.), Anastasii Sinaitae Viae Dux (= Corpus chri-
stianorum, series graeca, 8), Turnhout (Brepols)-Leuven (University Press), 1981.
CCXLVII u. 455 S. (mit 2 Taf. u. 3 Beilagen).

Der Herausgeber dieser monumentalen Edition, Ergebnis eines zehnjihrigen, entsa-

ngsvollen Textstudiums, duflert im Vorwort Zweifel am ,objektiven Wert einer

%’:xt(re)konstitution bei schwieriger handschriftlicher Uberlieferung. Bei aller Wiirdi-

gung der vorgebrachten Bedenken hat es der Rezensent leichter, was das ausgedruckte

Resultat angeht: die am Ende gegen die bisherige Forschung (Hodegos = Konglomerat)

vorgetragene Hypothese, daf , die einzelnen Teile des Hodegos seit der Zeit des Patriar-

chen Cyrus von Alexandrien bis spitestens 686/689, vermutlich aber noch vor dem

6. okumenischen Konzil entstanden sind und zwischen 686 und 689 zu einem ,Gesamt-

werk® zusammengestellt wurden, wobei ihr Verfasser, der Sinaiménch Anastasius, sie

fliichtig mit einigen Scholien kommentierte® (CCXVIII), ist sowohl in der Beschrei-
bung der Handschriften wie auch im Textkommentar mehr als ausreichend belegt und
damit — mit Zuriickhaltung und Entschiedenheit zugleich — , objektiv begriindet.

Aufgefithrt und besprochen sind insgesamt 134 Handschriften (9.—16. Jahrhundert),
von denen 126 eingesehen wurden. Autfillig an der Textuberlieferung ist die grofie Zahl
von Codices, die nur die Definitionensammiung (Buch II, 1—8) enthalten. Der beson-
dere Stellenwert dieser und ahnlicher, z.T. iiberarbeiteter Kollektionen wird in drei An-
hingen noch einmal eigens herausgestellt. Als Hauptteil der Einleitung wird sodann der
(verlorene) Archetypus unter den Handschriften aus der kritischen Sichtung mehrerer
Variantentriger sowie zwei Hyparchetypen entwickelt. So ergibt sich ein Gesamtstem-
ma (CCV), das bis zur Abfassungszeit dieses grofiten antimonophysitischen Traktates
zuriickreicht. Eine besondere Bedeutung kommt dabei einer Crucifixus-Darstellung im
12. Kapitel zu, die sich wohl zur Zeit des Bildersturms in eine symbolische Kreuzesab-
bildung (Triumphalkreuz) wandelte (CLXXXIX~—CXCIII; Tafeln nach S. 204).

Aufler dieser zuweilen schon iibergenauen Einleitung enthalt das Buch die kritische
Edition mit ausfithrlichem Apparat, sowie einen Kommentar, der fortlaufend Zitate,
Textparallelen, Testimonia sowie gelegentliche Literaturhinweise in reicher Auswahl
vermerkt. Am Schluf} sind die Testimonia noch einmal systematisch und alphabetisch
zusammengestellt, ferner die Indices der Nomina et verba graeca, der Schriftstellen und
Quellen beigegeben. Was die Testimonia anbelangt, so zeigt sich, daf} der Hodegos kei-
nen der spiter bedeutenderen Theologen in Byzanz inspiriert hat; verwendet wird
hauptsichgch die Definitionensammlung, also ein relativ unpersénlicher Bestandteil des
Werkes, und zwar in weiteren Definitionensammlungen, Florilegien, Glossaren, Lexika
und Panoplien (Niketas Choniates); nur einmal findet das Werk auch Eingang in exege-
tische Fragantworten (Michael Glykas). Aber dies betrifft nicht mehr den Wert der Edi-
tion, soncfern das Werk selbst, das z.T. in der Zeit des Bilderstreits sein thematisches
Interesse verlor und offenbar mehr Sammelbecken der Tradition als Quelle der Dog-
menentwicklung war. Ein hoffentlich bald, auch auf Grund anderer bevorstehender kri-
tischer Editionen desselben Autors, méglicher Abriff der Biographie und Theologie des
Anastasius Sinaites konnte dariiber mehr Aufschlufl geben.

Zusammenfassend lif}t sich sagen, dafl gegeniiber der bisher einzig verfigbaren Edi-
tion von J. Gretser (1606), die mit wenigen Korrekturen von Migne (PG 89) iibernom-
men wurde, jetzt zwar auch keine uniiberholbare Textrekonstruktion vorgelegt werden
konnte, wie der Herausgeber selber anmerkt (CCXLVI), wohl aber eine gut begriindete
und im historischen Kontext belegte Textgestalt, die fur lange Zeit den entscheidenden
Maflstab gesetzt hat.

Frankfurt Gerhard Podskalsky
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Ph. A. McShane, La romanitas et le pape Léon le Grand. L’apport culturel des
institutions impériales 3 la formation des structures ecclésiastiques. Recherches
24 Théologie. Desclee-Bellarmin, Tournai-Montréal 1979, 407 S., geb. DM 42,—.

Neben dem Phinomen der sogenannten Hellenisierung schuf die Romanisierung des
Christentums eine charakteristische Ausdrucksform, die gerade die Geschichte des
Abendlandes bis in die Gegenwart pragt. Fir diese eigentiimliche Inkulturation der
biblischen Botschaft liegen Eislang nur wenige Untersuc%mngen vor, und nicht zuletzt
deshalb verdient die Studie des gebiirtigen Englinders, der jetzt in Ottawa lehrt, Aner-
kennung.

Die Igonzentration des Problems auf Papst Leo den Groflen ist nicht nur deshalb ge-
rechtfertigt, weil von ihm ein beachtlicher Nachlaf an Predigten und Briefen vorliegt,
sondern vor allem, weil in seiner Gestalt die Hauptkirche des Westens ihren Primatsan-
spruch ausformulierte. In seiner Einleitung zeichnet der Verfasser zunichst den ge-
schichtlichen Hintergrund, vor allem die Krisen wihrend der Kaiserzeit, um dann unter
den Stichworten , Patriotismus® und ,, Antigermanismus* die ,Romania“ (5. 24—45) zu
charakterisieren, gewiff wichtige Perspektiven, die jedoch angesichts der Vielschichtig-
keit des Phinomens ,Romanitas® einer Erweiterung, z.B. im Hinblick auf juridische
Denkformen, fahig wiren.

Unter der Uberschrift ,,Rome, le siége de Pierre* behandelt der erste Teil der Arbeit
in antithetischer Weise das verlorene und wiedergewonnene Rom, wobei leoninische
Gegensatzpaare, wie irdisches Leben — himmlisches Leben, heidnisches Rom — christ-
liches Rom die Eigenart jener geschichtlichen Sicht unterstreichen, wonach ,Léon
distingue deux phases dans Ihistoire de la Cité, séparées par une nouvelle ,fondation’.
Selon lui, comme par une baptéme, Rome a été totalement renouvelée par le christianis-
me® (S. 105). Als Begriinder dieses christlichen Rom gilt Petrus, dessen Rolle, beleuch-
tet vom Ideal eines rémischen Herrschers, aus seiner biblischen Berufung heraus ent-
wickelt wird. Vorrang, Anwesenheit in Rom und stindige Prisenz des Erstapostels in
seinen Nachfolgern bilden fiir Leo die Elemente seiner eigenen Primatslehre; gerade in
letzterem Zusammenhang macht der Verf. auf den Erbgedanken aufmerksam. Il est
évident que Léon s’appuyait sur ces modéles du droit romain® (S. 146). Unter diesen
Voraussetzungen wird die ,Cathedra Petri® fiir Leo zum ,Apostolischen Stuhl“
schlechthin, dem die ,plenitudo potestatis® eignet; freilich, in der Rangerh6hung Kon-
stantinopels, von den Vitern des Konzils von Chalkedon bekriftigt, zeigte sich uniiber-
sehbar die Grenze dieses Anspruchs. Wenn auch die Petrus-Princeps-Konzeption nicht
vorschnell gegen die kaiserliche Verantwortung fiir die Kirche gestellt werden sollte
(S. 171), so ist fraglos die religios-heidnische Tradition bedeutsam fiir das Wirken des
christlichen Kaisers. Seine Au%gaben werden analog denen des Papstes dargestellt, wo-
bei das Eintreten des Herrschers fiir die Kirche in ihren verschiedenen Ausfithrungen
gut zur Sprache kommt. Die bekannten Auflerungen Leos iiber die »Unfehlbarkeit* des
Herrschers (ep. 162 und 165) interpretiert McShane vor dem Hintergrund des antik-
kosmischen Ordodenkens folgendermafien: ,, Léon croit sincérement 4 la mission divine
du souverain en tant que tel et 2 P'assistance divinement accordée a lui spécialement*
(S. 218). So zutreffend dieser Hinweis ist, die pointierten Formulierungen des Papstes
— hier wiire gewifl die Wiedergabe des lateinischen Textes angemessen gewesen — wet-
den eher geglittet als geklirt. Nicht zuletzt in Betracht der Einheit von Kirche und
Staat, deren Wohlfahrt sich trotz ihrer betonten Eigenstindigkeit gegenscitig bedingen,
wird der Herrscher auch und gerade fiir die Sache des GlauEens in Pflicht genommen,
und zwar aufgrund seiner Eigenverantwortung,. Die richtige Beobachtung des Verfas-
sers, dafl Leo sich gerade den Herrschern gegeniiber einer wechselnden Ausdrucksweise
bedient (S. 232), spricht kaum gegen diese Deutung leoninischer Aussagen zur kaiser-
lichen Religionspolitik.

Mit den ,Institutions de la Rome chrétienne befafit sich der zweite Teil der Unter-
suchung, wobei im Vergleich zur staatlichen Administration die kirchlichen Strukturen
untersucht wurden. Die Entfaltung der kirchlichen Hierarchie und insbesondere die
Konzilstitigkeit liefern hier gute Beispiele. Ohne Zweifel fordert Papst Leo selbst im
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Anschluf an Nikaia das Konzilswesen und es erfihrt von hierher auch sein Primatsden-
ken eine gewisse Relativierung; die Angleichung der Konzile an den rémischen Senat
bzw. die stidtischen Beratungsgremien (5. 263) trifft gewifl Richtiges, bediirfte aber an-
gesichts der laufenden Diskussion doch noch der Prazisierung. Die Differenziertheit
des Verhaltnisses zwischen Rom und den anderen Kirchen kommt zutreffend im fol-
genden Abschnitt zur Sprache, und zwar bis zur Darstellung der papstlichen Vikariate.
Im Vorgang der zunehmenden Zentralisation und einer gestuften Subsidiaritit bringt
Papst Leo seine Kirchengewalt zur Geltung, wobei jedoch lokale Traditionen durchaus
gewahrt bleiben; der Einheit der Kirche entspricht so eine uniibersehbare Vielfalt, die
auch im liturgischen Bereich anerkannt wird. Unter dem Titel , La chancellerie papale®
behandelt McShane abschliefend Probleme der Kanzlei, der Korrespondenz uncrihre
Verbreitung sowie die einschligigen Amter, ein Abschnitt, der gut aber die Praxis des
Schriftverkehrs samt ihrer Angleichung an die juridischen Gepflogenheiten des Staats-
apparates informiert; in diesem Zusammenhang wird auch die Frage nach dem Anteil
des Prosper Tiro von Aquitanien am literarischen Werk des Papstes Leo diskutiert
(S. 370—374).

In einer groflen Bandbreite entfaltet die vorliegende Untersuchung das Geflecht jener
Romanitas, in der sich das Christentum der hauptstadtischen Gemeinde des Westens,
vor allem in der Gestalt Leos des Groflen darstellte. Gewil} haben einzelne Aspekte
schon je ihre gesonderte Bearbeitung erfahren; in der Zusammenschau vermitteln sie
aber eindrucksvoll, daf} der soziokulturelle Hintergrund fiir die Auspragung des Christ-
lichen von weitreichender Bedeutung ist. Unter Umstinden hitte sich die Romanitas
noch verdeutlichen lassen, indem einzelne Begriffe wie auctoritas, hereditas, libertas
usw. auf ihre eigentiimliche Verwendung im literarischen Werk des Papstes eingehender
gepriift worden wiiren. Die angegebene Literatur bietet hierfiir schon manche Anre-
gung. Da im iibrigen oft breit auf die Vorgeschichte eingegangen wird, wobei eine ge-
wisse Tendenz zur Harmonisierung, z.B. zwischen Augustin und Leo (8. 68 ff.) auf-
kommt, verwundert das Ubergehen des grofien franzdsischen Werkes von Ch. Pietri,
Roma Christiana (Rom 1976); aber auch fur die Briefe steht die kritische Ausgabe von
E. Schwartz zur Verfigung, im Quellenverzeichnis erwahnt, doch praktisch ignoriert
(vgl. auch die Bemerkung S. 374).

Miinchen Peter Stockmeier

Handbuch der Kirchengeschichte. Hrsg. von H. Jedin, Band II: Die Reichskir-
che nach Konstantin dem Groflen. Zweiter Halbband: Die Kirche in Ost und West
von Chalkedon bis zum Frithmittelalter (451—700). Von Karl Baus, Hans-Georg
Beck, Eugen Ewig, Hermann Josef Vogt. Freiburg — Basel — Wien (Herder) 1975.
XVI, 352 5.

Nur zwel Jahre nachdem 1973 Band II/1 des Handbuches erschienen war (Die
Reichskirche nach Konstantin dem Groflen. Erster Halbband: Die Kirche von Nikaia
bis Chalkedon; vgl. meine Rezension in dieser Zeitschrift 89 (1978) 395—99), konnte
schon 1975 der die Epoche der alten Kirche abschliefende Band II/2 erscheinen. Daf}
dies in so kurzer Zeit moglich war, ist vor allem H. J. Vogt zu verdanken, der in kiir-
zester Zeit die noch fehlenden vier Kapitel verfafite (V).

Der Band behandelt einen Zeitraum von etwa zwethundertfiinfzig Jahren, der durch
die unterschiedliche Entwicklung in den verschiedenen Teilen des zerfallenden Reiches
gekennzeichnet ist. Konsequent ist daher die getrennte Behandlung von Orient und
Occident (Teil 1: Die frithbyzantinische Kirche [H.-G. Beck]; Teil 2: Die lateinische
Kirche im Ubergang zum Frithmittelalter [E. Ewig, K. Baus, H. ]J. Vogt]), wobei das
Schwergewicht des Bandes auf der Darstellung der lateinischen Kirche liegt. Da in dem
behandelten Zeitraum aber die Kirchen des Westens und Ostens noch vielfach mitein-
ander verbunden sind, kommt es in den getrennten Darstellungen zu Wiederholungen
und Uberschneidungen. Fiir eine eventuelle Neuauflage wire eine stirkere Verklamme-
rung der einzelnen Beitrdge durch Querverweise wiinschenswert, ebenso eine Verein-
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heitlichung der Schreibweise von Namen (z.B. werden ,Columban® und ,Kolumban*
abwechselnd verwandt).

Ganz vorziiglich und gut lesbar ist H.-G. Becks Darstellung der frithbyzantinischen
Kirche (3—92). Beck versteht es meisterhaft, auf knappem Raum die Entwicklung vom
Henotikon und dem Akakianischen Schisma bis zum Arabersturm, unter dem der grof-
te Teil des Ostens dem Reich verlorenging, aus einem Guf} zu schildern. Dem Gegen-
stand angemessen hebt er die politischen Hintergriinde stark hervor. Die Darstellung
deckt sich ungefihr zeitlich und inhaltlich mit den ersten beiden Kapiteln seines in dem
evangelischen Gegenstiick zum ,Handbuch der Kirchengeschichte®, dem von B. Méller
herausgegebenen Handbuch ,Die Kirche in ihrer Geschichte®, kiirzlich erschienenen
Faszikel ,Geschichte der orthodoxen Kirche im byzantinischen Reich® (Gottin-
gen 1980), wo Beck auf p. 3—6 Gegenstand und Methode einer byzantinischen Ge-
schichtsschreibung zu bestimmen versucht hat. Daff Beck im katholischen wie im evan-
gelischen Handbuch den Beitrag iiber die byzantinische Kirche verfassen konnte, ist ein
schénes Beispiel dafir, dafl in der Kirchengeschichtsschreibung die Grenzen zwischen
den Kirchen auch im Rahmen eines an sich konfessionell geprigten Hand- und Lehrbu-
ches iiberschreitbar sind.

Die Zeit Justinians und die Entstehung der orientalischen Nationalkirchen am Rande
oder auflerhalb des rémischen Reiches finden besondere Beachtung. Deutlich zeigt
Beck, wie diese Kirchen dem Reich und seiner Reichskirche immer fremder wurden und
die arabische Invasion als Befreiung empfinden mufiten, was wesentlich zum Erfolg des
Islam beitragen sollte. Zu bedauern ist, daff die dogmengeschichtlichen Entwicklungen
bei dieser Darstellung zu kurz kommen miissen.

Wie ein roter Faden zieht sich die Frage nach dem Verhiltnis zwischen der Ostkirche
und Rom durch den ganzen behandelten Zeitraum. Mit dem Henotikon beginnt fiir
Beck der endgiiltige Zerfall der Reichskirche. Justinian, gerne als Prototyp eines die
Kirche beherrschenden byzantinischen Kaisers gedeutet, wird von Beck dagegen iiber-
zeugend als Ausnahme auf dem Thron von Byzanz interpretiert (37). Das Monchtum
mit seinem enthusiastischen Sendungsbewufitsein wird von Beck im Unterschied zum
abendlindischen Monchtum mehr als Bewegung denn als eigentliche Institution ver-
standen. Die theologische und religiése Literatur dieser zweiﬁunderﬁfﬁnfzig Jahre, der
Beck im ,Handbuch der Altertumswissenschaft® eine umfassende Darstellung gewid-
met hat, wird von thm als eher mittelmifig eingeschitzt. Die theologische Literatur
»schwelgt in barocken Formulierungen® und zeige Lust zu ,faszinierender Ungenauig-
keit® (69), weil die von Chalkedon ausgehende Entwicklung echtem religiosen Erleben
fernbleibe (68). Mit Severus von Antiochien stellt nicht die orthodoxe Reichskirche son-
dern der Monophysitismus den bedeutendsten Theologen der Zeit (69). Den Pseudo-
areopagiten, den Beck Reichinger folgend mit Petrus dem Walker identifizieren moch-
te, sieht er im Grunde als auflerhalb seiner Zeit stehend (71). In Maximos Confessor,
dem ,grofiten Meister der Christusmystik im byzantinischen Bereich® (72), findet die
theologische Literatur von Byzanz ihren Hohepunkt und Abschlufl. Fir das kirchliche
Leben der frithbyzantinischen Epoche aber ist das Zeitalter Justinians, in dem Liturgie
und Kirchenrecht endgiltig formuliert werden und die frithchristliche Kunst ihren Ho-
hepunke erlebt, besonders wichtig.

Teil 11 beginnt mit einem Abschnitt von E. Ewig (Die Missionsarbeit der lateinischen
Kirche: 95—179), der auf einen 1968 auf der CIHEC-Konferenz in Cambridge gehal-
tenen Vortrag zuriickgeht und seinen Beitrag aus Band 11/1, 232 ff. fortsetzt; vgl. au-
ferdem Kircﬁengeschichte als Missionsgeschichte II: Die Kirche des frithen Mittelal-
ters 1, hrsg. K. Schiferdiek, Minchen 1978, 116). Im Gegensatz zur byzantinischen
Kirche entsteht im Abendland eine missionarische Dynamik, die bis zum Ende des sie-
benten Jahrhunderts ganz Mittel- und Westeuropa erfassen sollte.

Ewig beginnt seine Darstellung mit den Anfingen des Christentums in Irland und
Schottland (95—102; hierzu jetzt R. E. McNally in: Kirchengeschichte als Missionsge-
schichte 11/1, 91—115). Im Unterschied zur Christianisierung der Germanen, die im
Laufe des fiinften Jahrhunderts das von den Goten vermittelte homéische Bekenntnis
annahmen, fillt bei der Keltenmission des 5. Jh. von Anfang an der Rombezug auf.
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Wenn auch die ersten Kontakte der Kelten mit dem Christentum wie bei den Goten des
3. Jh. durch reichsromische Kriegsgefangene erfolgt sein mogen, so wird man Ewig
kaum darin folgen kénnen, die Keltenmission in Parallele zur Gotenmission zu sehen.
Die Unterschiede besonders in der Organisation der keltischen Kirche gegeniiber der
gotischen sind doch zu grofi. Das bei den Kelten so wichtige monastische Element hat
z.B. bei den Goten keine erkennbare Rolle gespielt.

Gegen die Thesen von Weiss deutet Ewi Een durch die Taufe Weihnachten 498 oder
499 besiegelten Ubertritt Chlodwigs zum katholischen Glauben in der Nachfolge von
W. von den Steinen (102 ff.). Stirkere Betonung hitte m.E. die Rolle des Martinskultes
fiir eine nun christliche Begriindung des sakral verstandenen Kénigtums Chlodwigs ver-
dient (vgl. K. Schiferdiek, l.c. 119 f.). Zur Frage nach dem Weiterleben des Christen-
tums der rémischen Zeit durch die Vélkerwanderung hindurch wire auf die Verschie-
bung einiger Bischofssitze gegeniiber der rémischen Zeit hinzuweisen. Aus der Art die-
ser Ortswechsel lassen sich Schlufifolgerungen fiir das Uberleben des Christentums im
frankischen Raum ziehen. Das irische personelle Element in der von Luxeuil ausgehen-
den Erweckungsbewegung wird von Ewig nicht iiberschitzt (anders Baus, s.o.).

Seit der 2. Hilfte des sechsten Jahrhunderts, nach dem Zusammenbruch der Herr-
schaft der Ostgoten in Italien, treten die ostgermanischen Stimme der Sweben und der
Westgoten des Reiches von Toledo zum katholischen Glauben tiber (135—51). Mit To-
ledo als Metropolitansitz entwickelt die westgotische Landeskirche bei nur lockerer
Verbindung mit Rom eine eigene kulturelle Bliite, die in Isidor und Ildefons ihren Hé-
hepunkt hat. Im Ttalien Theoderichs konnte sich keine gotische Landeskirche herausbil-
den, weil — wie Ewig annimmt — Theoderich Italien im Auftrage Konstantinopels re-
gierte. Diese Folgerung scheint mir nicht ausreichend zu sein — von der Politik Theo-
derichs wird sie eigentlich nicht gedeckt. Wahrscheinlich waren die Goten in Italien so
in der Minderheit, daf} sie schon deshalb keine organisierte Landeskirche bilden konn-
ten. Zuzustimmen ist Ewig darin, dafl die Herrschaft Theoderichs, abgesehen von der
allerletzten Zeit, die kirchliche Autonomie Roms gegenitber Konstantinopel stirkte
(zur anderen Auffassung von Baus s.0.). Ob aber seine Herrschaft fiir die Kirche eine
Riickkehr zu ,spatantiken Verhiltnissen® war, erscheint mir dagegen fraglich.

Nach einem Blick auf das Christentum bei den Langobarden (152—63) behandelt
Ewig abschliefend die von Gregor initiierte Angelsachsenmission (163—79; dazu jetzt
K. Schiferdiek, l.c. 149 ff.). In seiner Deutung des Missionsvorstofies Gregors nimmt
Ewig eine vermittelnde Stellung ein zwischen angelsichsischen Forschern, die Gregors
Missionswerk zuerst aus rémischen imperialen Voraussetzungen ableiten wollen
(Deanesly, Godfrey) und H. W. Fritze, der die Mission Gregors ausschliefflich in ei-
nem biblisch theonomen Missionsgedanken begriindet sieht. Wichtig bei der Angel-
sachsenmission ist die enge organisatorische Bindung an Rom, die auch in der Frém-
migkeit mit der Zeit ihren Niederschlag findet, und daff zum alten britischen Christen-
tum der romischen Zeit keine echte Verbindung zustande kommt.

Der 2. Abschnitt des zweiten Teiles, fast die Hilfte des ganzen Bandes, behandelt das
innerkirchliche Leben im Abendland bis zum Ausgang des 7. Jh. Von K. Baus stammen
die drei Kapitel. ,Das nordafrikanische Christentum vom Beginn der Vandalenherr-
schaft bis zur islamischen Invasion® (180—92), ,Das Papsttum zwischen Byzanz und
den Germanenreichen von Hilarius (461—68) bis Sergius I. (687—701)“ (192—203) und
»Lateinisches Monchtum von der Mitte des fiinften Jahrhunderts bis zum Ende des sie-
benten Jahrhunderts® (265—82).

Die Geschichte der nordafrikanischen Kirche zwischen 400 und 700 verlangt wegen
ihrer Sonderentwicklung eine cigene Darstellung. Im Gegensatz zu Courtois schenke
Baus der ,,Historia persecutionis Africanae provinciae“ des Victor von Vita zurecht gro-
feres Vertrauen ung folgt ihr im wesentlichen in seiner Darstellung der Lage der katho-
lischen Kirche unter der Vandalenherrschaft, iiber die er zu einem negativeren Urteil als
z.B. Diesner kommt. Zustimmen wird man Baus auch darin miissen, daf die katholi-
sche Kirche Nordafrikas nach der , Befreiung* durch Byzanz ab 534 kein Konzept einer
kirchlichen Reorganisation erkennen lifit. Wie in Afriga schon Tradition wurden dog-
matische Streitfragen weiterhin mit ungeheurer Hirte ausgefochten, wihrend die Kir-
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che innerlich verfiel. So wird man die geistige Leere dieser Kirche, ihre Hirte und In-
toleranz neben den von Baus genannten Griinden (191 f.: 1. donatistische Spaltung,
2. Verfolgung durch die Vandalen, 3. geringe Missionstitigkeit) fiir das gespenstisc
schnelle Verschwinden des afrikanischen Christentums nach der arabischen Invasion
auch verantwortlich machen missen.

Wie schon bei dem vorangegangenen Kapitel iiber die Kirche in Nordafrika ist man
etwas erstaunt, das Kapitel iiber das Papsttum dieser Zeit unter der Gesamtiiberschrift
_Innerkirchliches Leben® zu finden. Aber die Kirchen eschichte dieser 250 Jahre ist so
vielschichtig, dafl kaum eine Gliederung alle Wiinsche iefriedigen wird. Die Beziehun-
gen zum ersten von Beck verfafiten Abschnitt des Bandes sind hier besonders eng. Da
Baus die Ereignisse aber stirker aus der Sicht Roms her beleuchtet, bietet der Band ge-
rade an der fiir diese Epoche so wichtigen Frage nach dem Verhiltnis zwischen Rom
und Konstantinopel zwei Blickrichtungen. Hier vermifit man besonders gegenseitige
Querverweise, da teilweise dieselben Gegenstinde verhandelt werden.

Die Zitierung des Akakius nach Rom sicht Baus m.E. als etwas zu selbstverstindlich
an. Die Unterstitzung, die Rom durch Theoderich hatte, wird man mit Beck (14 f.)
und Ewig (139) wesentlich hoher einschitzen miissen, als Baus dies tut. Deutlich wird
dieser Riickhalt Roms an Theoderich m.E. in seiner Entscheidung fiir Symmachus und
in dessen Politik gegen Byzanz. Selbst wenn ep.13 des Symmachus von Ennodius ist,
wie Baus annimmt, spriche das in keiner Weise dagegen. Ebenso lifit sich die geringe
Reaktion Roms auf den Ubertritt von Franken und Burgundern zum katholischen
Glauben m.E. nur damit erkliren, dafi man den in den Auseinandersetzungen mit Kon-
stantinopel nétigen Theoderich nicht durch ibermiflige Freudenkundgebungen ver-
prellen wollte. Schwer vorstellbar ist, daf Rom sich im akakianischen Schisma aus-
schlieRlich von dem Motiv treiben lief}, die dogmatischen Aussagen von Chalkedon zu
sichern (202; vgl. die entgegengesetzte Auffassung Becks p. 11); die heftige Opposition
Roms gegen can.28 von Chalkedon spricht da eine andere Sprache.

_Das Kapitel itber ,Lateinisches Ménchtum® (265—82) bringt zwangslaufig einige
Uberschneidungen mit dem von E. Ewig verfaiten 1. Abschnitt des 2. Teiles. Anders
als Ewig scheint mir Baus die Zahl der sog. ,Iroschotten® etwas zu iiberschitzen. Nur
ganz wenige dieser durch die Bewegung von Luxeuil ,,Erweckten® sind als Iren zu iden-
tifizieren, vorwiegend scheint es sich um frinkische Adlige gehandelt zu haben. In kur-
zem Abrift stellt Baus das Ménchtum in Italien, dem Merowingerreich und Spanien vor.
Sehr hilfreich sind die Informationen zum Forschungsstand des Verhaltnisses von Re-
gula Benedicti zur Regula Magistri. Anders als Ewig (113) sieht Baus die Vertreibung
Columbans d.J. aus dem Merowingerreich nicht in dessen eigenwilligem Umgang mit
den kirchlichen Organisationsformen, die Columban weitgehend ignorierte, begriindet,
sondern in seiner Kritik am Konig (272).

H. J. Vogt hat die Kapitel iiber ,Kirchliche Organisation und Klerus® (213—34),
,Liturgie, Seelsorge und Frommigkeit* (235—64), ,Theologische Diskussionen®
(282—309) und , Ausklang der altchristlichen lateinischen Literatur® (309—29) verfafit.
S. 213 ff. versucht Vogt, die nicht ganz klare Rolle der pipstlichen Vikariate (Sevilla,
Arles, Thessalonich) zu klaren. Bei der Entstehung des Vikariats von Arles wire noch
nach der Rolle von Arles als Sitz des Praefectus Praetorio zu fragen. Sehr aufschlufireich
sind Vogts Bemerkungen iiber Pfarrorganisation und Klerus, woriiber gerade in diesem
Zeitraum so wenig bekannt ist. Vogt zeigt, wie sich im 5. und 6. Jh. langsam Landpfarr-
kirchen verbreiten, die iiberhaupt erst eine geordnete Seelsorgearbeit zulassen. Interes-
sant auch der Hinweis auf den Begriffswandel von ,parochia® und ,diocesis®. ,Par-
ochia® wird in dieser Entwicklung mit der Zeit der Begriff fiir die Einzelgemeinde. Die
Synoden, die sich besonders im 7. Jh. vorwiegend mit moralischen Fragen befassen
miissen, werfen ein bezeichnendes Licht auf die geringe Bildung des Klerus und den in-
tellektuellen und moralischen Niedergang der Kirche, die den Zglibat — so Vogt — u.a.
auch aus Sorge um den Kirchenbesitz einfiihren mufite. Dafl Fragen der Liturgie, Seel-
sorge und Frommigkeit in einem kirchengeschichtlichen Handbuch einen so breiten
Raum einnehmen (235—64), ist in jeder Hinsicht zu begriiflen. Der Leser bekommt ei-
nen guten Einblick in die komplizierte Entwicklungsgeschichte der romischen Messe
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bis zum Ausgang des 7. Jh. und wird iiber andere im Abendland noch lange verbreitete
Mefltypen wie auch iiber Predigt und Taufe informiert.

Auflerordentlich schwierig ist es, die Frommigkeit einer Epoche zu beschreiben.
Vogt weist darauf hin, dafl der Empfang der Eucharistie im 5. und 6. Jh. wegen der da-
mit verbundenen rigorosen asketischen Forderungen abnahm. Die wachsende Marien-
verehrung, Heiligenfeste, Reliquienkulte und Wallfahrten werden vorwiegend von den
schriftlichen Quellen her gedeutet. Hier kénnte die christliche Kunst das von den
schriftlichen Quellen gebotene Bild sicher noch entscheidend erginzen.

In den beiden abschliefenden Kapiteln gibt Vogt einen kurzen Uberblick iiber die
abendlindische theologische Diskussion des 5.~7. Jh. (282—309) und iiber deren wich-
tigste Wortfithrer (309—29).

Als theologisches Hauptproblem sieht Vogt die Auseinandersetzung mit dem sog.
»Arianismus® der Vandalen und Goten, den Vogt zurecht lieber als ,homéische Theo-
logie“ beschreibt, und der von den homéischen Germanen praktizierten Wiedertaufe.
Angesichts der theologischen Diskussion der zweiten Halfte des vierten Jahrhunderts
erscheint allerdings die These Vogts fraglich, daf erst Chalkedon die richtige Antwort
auf Arius und diese homéische Theologie habe geben kénnen. Die Homder hatten die
christologische Frage nicht aufgeworfen und deren Lésung (bzw. Nichtlésung) in Chal-
kedon betraf sie eigentlich nicht. Zu fragen ist, ob die Argumentation z.B. des Fulgen-
tius von Ruspe iiberhaupt die germaniscien Homéer traf? Besonders weist Vogt darauf
hin, daf} aucE liturgische Maffnahmen (Einfithrung des dreifachen Sanctus) bei der Ab-
wehr dieses , Arianismus® besonders erfolgreich gewesen wiren. Aber vertraten diese
Homéer noch Sitze des genuinen Arianismus? Vom Sohn zu sagen, er sei ,aequalis pat-
ri, brauchte einem Homder nicht unbedingt unmbglich zu sein (das ,,similem genitori
suo patri der Synode von Rimini = duotov 1@ yevvioavt. adtov matei der Synode
von Konstantinopel 360 ist davon nicht so weit entfernt. Sowohl ,aequalis® wie ,simi-
lis* kommen als Aquivalent von 8uotog in Frage). Sieht man auf den strikten Biblizis-
mus der Homoer, scheint es problematisch, ein ,individuelles Bekenntnisethos® bei den
Katholiken einem ,germanischen Gefolgschaftsethos® bei den germanischen Homéern
gegeniiberzustellen (289). Die theologischen Gefahren einer ubersteigerten Polemik ge-
gen diese homaische Theologie stellt Vogt deutlich heraus, da diese Polemik sich ange-
sichts des Biblizismus der homéischen Theologie zu sehr auf rein philosophische Posi-
tionen zuriickziehen mufite, wie bei Fulgentius von Ruspe deutlich wird.

Auf die Linge der Auseinandersetzungen gesehen erscheinen die Streitigkeiten um
den Semipelagianismus und den Dreikapitelstreit gegeniiber den Auseinandersetzungen
um die Trinititslehre nur als Episoden.

Abschlieflend charakterisiert Vogt die vier Schriftsteller dieser Epoche, die fiir das
Mittelalter die mafigebenden Siulen der Theologie werden sollten: Boethius, Cassiodor,
Gregor und Isidor._

Trotz mancher Uberschneidungen und Wiederholungen kann man diesen Band mit
seiner grofien Materialfiille und seinen sich zwar manchmal widersprechenden, im gan-
zen aber ausgewogenen Stellungnahmen der Verfasser, auch wenn man mit ihnen nicht
immer tiberemnstimmt, nur jedem empfehlen, der sich mit der Geschichte der Kirche im
Ubergang von der Antike zum Mittelalter befassen will,

PoFtringen Hanns Christof Brennecke

Mittelalter

Hermann Frohlich: Studien zur langobardischen Thronfolge von den An-
fangen bis zur Eroberung des italienischen Reiches durch Karl den Gro-
fien (774). Phil. Diss. Titbingen, Selbstverlag 1980. 289 u. 265 §.

Die langobardische Thronfolge gibt noch immer Ritsel auf. Offenkundig war sie
nicht institutionell geregelt; etwa ein Drittel aller Herrschaftswechsel vollzog sich unter
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Gewaltanwendung. Die Quellen lassen oft keine klaren Vorstellungen von den Vorgin-
gen mehr erkennen; immer wieder werden spitere Verhiltnisse in die Vergangenheit zu-
riickprojiziert. So nimmt es nicht wunder, gaﬁ sich in den letzten Jahren mehrere (z.T.
noch nicht gedruckte) monographische Untersuchungen mit dem vielbearbeiteten The-
ma befafiten. Die vorliegende Dissertation wurde schon im Wintersemester 1970/71 an-
genommen; der V1. hat aber die bis 1978 zugingliche Literatur griindlich eingearbeitet.
Insbesondere setzt er sich laufend mit der 1972 erschienenen Habilitationsschrift von
Reinhard Schneider auseinander (Kénigswahl und Kénigserhebung im Frithmittelalter.
Untersuchungen zur Herrschaftsnach%olge bei den Langobarden und Merowingern
[Monographien zur Geschichte des Mittelalters 3]), in der die lan obardischen Verhilt-
nisse auf knapp 60 Seiten dargestellt sind. In manchen wesentlichen Fragen stimmt er
mit Schneider tiberein; aber an vielen Punkten kann er dessen Ausfithrungen korrigie-
ren. Vor allem fibt er erfreulicherweise weit groflere Zuriickhaltung gegentber den Aus-
sagen der Quellen und darauf aufbauenden iistorischen Konstruktionen als Schneider.
So llel-mt erf?B. mit Recht die Behauptung eines langobardischen Kronungsaktes ab
vel. S. 2861f.).
: gNach einer kurzen Einleitung iiber Quellen und Forschungsstand gibt der V£. im
Hauptteil einen Uberblick iiber Herrschaftsantritt und -ende der einzelnen Langobar-
denherrscher von der (mit gebithrender Vorsicht behandelten) sagenhaften Frithzeit bis
zum Ende eines selbstindigen Langobardenreichs. In einem knappen, systematischen
Schluftkapitel fafit er die wichtigsten Beobachtungen zusammen. Beim Herrschafts-
wechsel wirken verschiedene Momente zusammen; dabei tritt das dynastische (Ver-
wandtschaft mit dem Vorginger, Einsetzung durch ihn usw.) weit zuriick hinter die
Wahl durch Adel und Stammesversammlung. Eine wichtige Rolle spielen der Besitz der
Hauptstadt (seit Arioald: Pavia) und die unter innen- wie aufienpolitischen Gesichts-

unkten relevante eheliche Verbindung. Entscheidend sind nicht rechtliche Zusammen-
Einge; es gibt kein Erbrecht und keine Rechtsanspriiche aus der Heirat mit der Witwe
oder der Tochter eines Vorgingers. Den Ausschlag geben allein die Machtverhiltnisse
im Innern und nach aufien. So wihlen die Langobarden in Zeiten duflerer Bedrohung
oder einer Expansion auf der Apenninenhalbinsel den tiichtigsten Feldherrn zum Ko-
nig, und wenn bei der Wahl die Frau des Gewihlten eine Rol%e spielt, dann meist unter
dem Gesichtspunkt, dafl der Gegensatz zwischen Arianern und Katholiken durch die
Erhebung eines gemischtkonfessionellen Konigspaars gemildert werden kann. Uber-
haupt 1if¢ sich an der Geschichte des Herrscha tswec%nsels die Entwicklung von der
Vorierrschaft des Arianismus iiber die wachsende Ausséhnung zwischen den Konfes-
sionen bis hin zur Unterwerfung unter die Autoritit des rémischen Bischofs verfolgen.
In den Vorgang des Herrschaftswechsels sind christliche Elemente allerdings nicht ein-
gedrungen. Im ubrigen ist die Vielfalt der fiir die Thronfolge konstitutiven Momente im
geschicig'xtlichen Wandel so groft, daf sich die Geschichte der Thronfolge streckenweise
geradezu zu einer Geschichte des Langobardenreichs ausweitet. Es ist das Verdienst des
Vi., in sorgfiltiger, die Quellen kritisch auswertender Analyse ein differenziertes Bild
der Vorginge um die langobardischen Herrschaftswechsel geboten zu haben, das an
manchem Punkt iber die iisherigen Einsichten hinausfiihrt, das aber auch die Schwie-
rigkeiten und die Grenzen unserer Erkenntnis deutlich macht.

Puchbeim Ulrich Kopf

Karl Heinemeyer, Das Erzbistum Mainz in rémischer und frinkischer
Zeit, 1. Bd.: Die Anfinge der Diozese Mainz (= Verdffentlichungen der Histori-
schen Kommission fiir Hessen, 39,1). Marburg 1979, Kommissionsverl. Elwert, XII,
237 S. mit 18 Abb. u. Karten u. 3 Kartenbeilagen.

Auch nach den Forschungen von H, Biittner und E. Ewig blieb eine zusammentfas-
sende Darstellung der Anfinge und frithen Geschichte des Bistums Mainz ein Desiderat
der Forschung. H. will diese Liicke schliefen und die erste Entwicklung der riumlichen
Grundlage des bischoflichen Amtsbereichs des Oberhirten von Mainz, so weit er sich
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seit der Spitantike innerhalb der Grenzen des rémischen Reiches abzeichnet, also des
linksrheinischen Teiles der Didzese, darstellen. So behandelt er die Bischofe und das
Bistum seit der Romerzeit. Zum Martinspatrozinium des Mainzer Domes meint er hier
(S. 14), ,der gleichnamige erste Bischof von Mainz kommt als Patron nicht in Frage, da
er bis zum Jahre 935 bei St. Hilarius und nicht in der Bischofskirche bestatter war®.
Warum aber sollte Martin in Mainz nicht ein ,, Titulus® sein und die Kirche nach ihrem
Erbauer genannt worden sein wie es auch in Rom éfter der Fall war. Die Bischofskirche
war fiir gie Mainzer mit dem Namen Martinus verbunden — ,Patron® wurde dann im
Laufe der Zeit Martin von Tours. Noch in frinkischer Zeit gab es solche , Tituli* in
Mainz wie Hagen (Hagano)-Miinster und Uden (Udonis)-Miinster. Fir St. Lamprecht,
das 800—814 an das Kloster Lorsch geschenkt wurde, hat H. Werle, Eigenkirchenher-
ren im bonifatianischen Mainz, Festschrift K. S. Bader, Ziirich 1965, S. 470—484, hier
S. 477, den urspriinglichen ,Titulus“ des Landpert, des Ahnherrn der Rupertiner,
wahrscheinlich gemacht. Bei der Umschreibung dlzr Diozese bis zum Beginn der Herr-
schaft der Franken, mochte Heinemeyer das untere Gebiet der Mosel, das zur romi-
schen Provinz Germania prima gehorte, dem Bistum Trier zuschreiben. Dem gegen-
iiber kam F. J. Heyen, Das Gebiet des nordlichen Mittelrheins als Teil der Germania
prima in spitromischer und frithmittelalterlicher Zeit, in Vortrige und Forschungen 25,
Sigmaringen 1979, S. 297—315 unter Benutzung der gleichen Quellen, zu dem Ergeb-
nis: ,es besteht also keine Veranlassung an der urspriinglichen Zugehérigkeit des Ge%aie—
tes des nordlichen Mittelrheins zu Mainz, und das heii%t an der ersten Christianisierung
durch die Bischofe von Mainz, zu zweifeln“ (S. 306).

Fiir die allgemeine Kirchengeschichte ist das Ergebnis wichtig: ,Die Anfinge der
Diézese Mainz im Gebiet links des Rheins lassen erﬁenncn, daf die Didzese als ein le-
bendiger Organismus auf der in der Spitantike geschaffenen Grundlage allmahlich her-
anwuchs. Auf diesen langwierigen Prozefl wirkten verschiedene, besonders auch aufler-
halb der Kirche liegenden Einfliisse ein: insbesondere das Kénigtum und der Grund be-
sitzende Adel, der Landesausbau, Verkehrsverbindungen, hier vornehmlich die grofien,
vom romischen Reich hinterlassenen Straflen, aber auch die Natur des Landes. Den
Grundbesitz des Bischofs auflerhalb der Bischofsstadt konnte im Einzelfall gleichfalls
eine wichtige Rolle zukommen, die Entwicklung der Di6zese insgesamt laflt sich hin-
gegen aus vfer Geschichte des bischoflichen Besitzes nicht erklaren® (S. 177).

Mainz Anton Ph. Briick

Das Erzbistum Kéln, 3. Die Reichsabtei Werden an der Ruhr, im Auftrage
des Max-Planck-Instituts fiir Geschichte, bearbeitet von Wilhelm Stiwer, (Ger-
mania Sacra, Neue Folge, Bd. 12, Die Bistiimer der Kirchenprovinz Koln), Berlin/
New York 1980, Leinen, XVI + 592 S., DM 168,—.

Mit diesem Band iiber die Benediktinerabtei Werden an der Ruhr liegt nach den von
der ,Germania Sacra® vorgegebenen Richtlinien (vgl. in dieser Zeitschrift 80 (1969),
S. 7578, 81 (1970), S. 274 {., 82 (1971), S. 373 {.) die historisch-statistische Beschrei-
bung zu dem (nach Siegburg) zweiten élteren und bedeutenden Benediktiner-Kloster
des Erzbistums Kéln vor. Die Hauptiiberlieferung der ungedruckten Quellen, die in
der vorliegenden Arbeit en gros ausgewertet werden, liegt im nordrhein-westfalischen
Hauptstaatsarchiv Diisseldorf, wo Werden zu den bedeutendsten ilteren Bestinden ge-
hért. Uberlieferungsverlust — vor allem durch Kassationen des 19. Jahrhunderts — sind
bei den neuzeitlichen Wirtschaftsakten zu beklagen. Schwerpunkt der bisherigen For-
schung waren die mittelalterliche Klostergeschichte und die Baugeschichte der heute
noch erhaltenen barocken Abteigebiude. Wahrend das Archivgut des 1357 erstmals er-
wihnten Klosterarchivs weitgehend geschlossen nach Diisseldorf gelangte, wurden die
reichen Handschriften- und Buchbestinde (heute hauptsichlich Universititsbibliothek
Diisseldorf) auch in verschiedene andere Bibliotheken (z.B. der Codex Argenteus:
Uppsala) zerstreut.
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Werden wurde als Eigenkloster in angelsichsischer Missionstradition an der Grenze
zum sichsischen Stammesgebiet vom spiteren ersten Miinsteraner Bischof Altfrid
(+ 849) im Jahre 799 gegrindet. Mit der 875 geweihten Salvatorkirche und der Grab-
stitte des Griinders erreichte das Kloster durch Forderung geistlicher und weltlicher
Grofer bis zum 12. Jahrhundert auf gesicherter wirtschaftlicher Grundlage eine erste
grofie Bliitezeit. Trotz Teilnahme an der Gorzer/Siegburger Reformbewegung setzte im
13. Jahrhundert ein Verfall des wirtschaftlichen und monastischen Lebens ein. Die Ent-
wicklung zu einer stiftisch-freiherrlichen Einrichtung konnte erst 1474 durch die Ein-
fithrung von Bursfelder Kongregation und niederrheinischer ,Devotio moderna’ zu-
riickgeschraubt werden. Doch die Einfithrung der Reformation im Abteigebiet durch
ehemalige Konventsmitglieder und die Wirren des Dreiffigjahrigen Krieges zogen das
kleine Territorium arg in Mitleidenschaft. Im Rahmen der innerkirchlichen Erneuerun
erlebte die reichsstindische Abtei seit der 2. Hilfte des 17. Jahrhunderts noch einma
eine kulturelle Neubliite, doch machten dieser die Aufklirung und die Sikularisation
von 1803 ein Ende. Territorium und Kloster kamen an Preufien, die Klostergebiude
wurden lange als Zuchthaus genutzt und dienen heute den kiinstlerischen Fachberei-
chen der Gesamthochschule Essen. Die nach der Sikularisation als Pfarrkirche genutzte
Abtei-Kirche ist heute Propstei-Kirche im 1958 errichteten Bistum Essen.

In der Verfassungsgeschichte haben die monastischen Traditionen und Reformen
stets die Oberhand behalten gegeniiber den stiftischen Tendenzen (Kanoniker, Ansitze
zur Pribendenbildung). Die Exemtion vom Kélner Erzbischof, die nicht vor 1350 be-
ansprucht wurde, konnte nie vollstindig durchgesetzt werden. Die Vogtei ging vom
Hause Berg 1391 an Kleve und im Jahre 1647/48 an Brandenburg uber.

Fiir die %iturgischen Eigenheiten bildet neben der Verehrung des Griinders ein spat-
mittelalterlicher ,Cursus® die Hauptquelle. Die literarische Tétigkeit erreichte ihren be-
sonderen Hohepunkt im 9. Jahrhundert.

Der Grundbesitz des Klosters hatte bis zur Mitte des 12. Jahrhunderts (mit
10 Haupthéfen und 22 Kirchen) seine grofite Ausdehnung erreicht, konnte danach aber
wegen seiner Streulage nur teilweise und mit mifigen Ertrigen behauptet werden. Stii-
wer konnte deshalb kein vollstindiges Giiterverzeichnis erstellen, legt aber zu etwa
40 Fronhéfen die Grunddaten vor.

Die Erschliefung von Literatur und Quellen wird fortgesetzt mit den Personallisten
der Konventsmitglieder und des Sikularklerus im Klosterdienst; sie wird abgeschlossen
durch ein ausfihrliches Register. Die dem Rezensenten bei der Durcharbeitung aufge-
fallenen Ungenauigkeiten (z.B. S. 3: AA, SS (2); S. 225: das Provinzialkonzil der Bene-
diktiner in St. Matthias/Trier war 1422 (5. 225!) und S. 336) waren geringfiigig. So gilt
dem ehemaligen Diisseldorfer Staatsarchivdirektor der Dank der weiteren Forschung
fiir dieses fundierte Arbeitsinstrument.

Kbln Reimund Haas

Ludwig Vones, Die ,Historia Compostellana“ und die Kirchenpolitik des
nordwestspanischen Raumes 1070—1130. Ein Beitrag zur Geschichte der Be-
ziehungen zwischen Spanien und dem Papsttum zu Beginn des 12. Jahrhunderts
(= Kélner Historische Abhandlungen, Bd. 29). Kéln-Wien (Bohlau) 1980. XII,
628 S., geb. DM 98,—.

Seit dem spiten 11. Jahrhundert stieg nicht nur Santiago de Compostela neben Rom
und Jerusalem zu einem der drei wichtigsten Pilgerzentren der lateinischen Christenheit
auf, sondern wurde auch infolge der Reconquista die Kirchenorganisation Spaniens neu
fixiert. Wihrend die meisten der damaligen Metropolen — Toledo, Braga, Tarragona —
ihre Anspriiche und Vorrechte mit der Ordnung wihrend der Spatantike und im West-
gotenreicﬁx begriindeten, leitete Santiago seine gPréirogativm'l vornehmlich von seinem
Rang als Hiiterin des Jakobusgrabes, also als sedes apostolica, ab, weil ihm eine voris-
lamische Rechtsbasis fehlte. Abgesehen davon wurde Compostela der Erfolg noch da-
durch erschwert, dafl es im Bereich der frithmittelalterlichen Kirchenprovinz Braga lag,
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nach 1106 einerseits in die Kimpfe um die Nachfolge Alfons’ VI., andererseits in die
beginnenden Autonomiebestrebungen Portugals einbezogen und auflerdem wegen des
Apostelgrabes schon seit der Mitte des 11. Jahrhunderts ein potentieller Konkurrent
Roms war. Dennoch konnte Santiago bis 1124 nacheinander erst die Didzesanrechte ge-
geniiber anderen galizischen Bistiimern sichern, sodann die Herauslésung (Exemtion)
aus dem Metropolitanverband von Braga erlangen, fiir seinen Bischof das Pallium er-
werben und schlieflich unter Kalixt IT. (1120 und 1124) die Erhebung zum Erzbi-
schofssitz — verbunden mit der Legatenwiirde fiir die eigene und die Erzdiézese Braga
— erwirken. Doch gelang dies nur mit Hilfe der Papste seit Urban II. Daher sind die
Bestrebungen Santiagos zugleich ein Paradigma fur die Durchsetzung romischer Pri-
matsanspruche mit Hilfe einheimischer Interessenten wihrend der Reformepoche, wo-
bei zu bedenken ist, daf} das Papsttum bis zur Mitte des 11. Jahrhunderts — abgesehen
von Katalanien — keinerlei Einfluf} auf der iberischen Halbinsel hatte austiben konnen.

Die Hauptquelle fiir die hier kurz skizzierten Vorginge ist die vor 1140 in mehreren
Etappen und vor allem von zwei Autoren abgefafite ,,Historia Compostellana® (HC).
Thr Hauptheld und Auftraggeber ist der 1140 verstorbene Bischof Diego Gelmirez, dem
Santiago seinen Aufstieg vor allem zu verdanken hat. Und wegen der Inserierung zahl-
reicher Schreiben von Papsten (Urban II. — Innozenz I1.), Kardinalen oder spanischen
Konigen, die haufig lediglich in der HC iiberliefert sind, 1st diese auch eine bedeutende
Quelle fir die Diplomatik. Dartiber darf jedoch nicht vergessen werden, dafl die HC ei-
ne Tendenzschrift zugunsten Santiagos ist. Dies gebithrend herausgestellt und den
({uellenwert der HC vor allem fur die spanische unﬁ pépstliche Kirchenpolitik kritisch
iberpriift zu haben, ist das Hauptverdienst der hier anzuzeigenden Arbeit (Kélner Dis-
sertation bei Odilo Engels von 1977, Literatur bis 1979 eingearbeitet). Thr V{. zeigt be-
eindruckende Kenntnis spanischer Archivalien und Spezialforschungen. Zugleich geht
er immer wieder auf kurz zuvor oder gleichzeitig in Nordwestspanien entstandene Fil-
schungen ein und macht dadurch klar, wie kritisch die Zeugnisse fiir die Kirchenge-
schichte dieses Raumes fur das 6. bis frithe 11. Jahrhundert ausgewertet werden miis-
sen. Und schlieflich bietet er ein reiches Material fiir die Geschichte der wichtigsten Po-
litiker Spaniens seit ca. 1100: auf der kirchlichen Seite aufler Gelmirez selbst Bernhard
von Toledo und Mauritius von Braga, auf weltlicher Seite vor allem die Konigin Urraca
und ihr Sohn Alfons VIL, lediglich Alfons I. el Batallador®, Kénig von Aragén, bleibt
etwas blafl.

Gerade angesichts dieser Materialfiille wire es zu begriiflen gewesen, wenn aufler ei-
nem Personen- und Ortsregister auch ein Sachregister oder zumindest ein detailliertes
Inhaltsverzeichnis angefertigt worden wire. Und ohne die Vorziige der Arbeit schmi-
lern zu wollen, seien doch auch einige Mingel aufgefithrt, die selbst dem Leser auffal-
len, der kein Spanienspezialist ist: M.gE. ist nicht geniigend betont, dafl die HC nur dem
internen Gebrauch dienen, also keinerlei ,,publizistische® Wirkung besitzen sollte. Im
Zusammenhang damit hatten auch die zur gleichen Zeit andernorts in Spanien blithen-
den Falscherwerkstitten — etwa Oviedo — stirker beriicksichtigt werden miissen; an-
dererseits iiberzeugt der Vergleich mit dem , Liber pontificalis* und den Papstregistern
(S. 37 ff.) nicht vollig. An anderen Stellen zeigt der V., dafl er das komplizierte
Kirchenrecht der damaligen Zeit zu wenig beachtet, so etwa bei der angeblich doppelten
Konsekration des Diego Gelmirez (S. 119 f., 127 f., 133 ff. etc.) oder bei der Ersetzung
Bragas als Erzdidzese durch Compostela und den dafiir an der Kurie gefithrten Ver-
handlungen <Sz.B. S. 354—364), wobei er einmal sogar eine kirchenrechtliche Begriin-
dung als ,fadenscheinigen Hinweis“ disqualifiziert. Auffillig ist auflerdem die manch-
mal etwas sorglose Anwendung von Begriffen wie etwa ,Breve® (fiir das frithe 12. Jahr-
hundert!). Und bei der Behandlung der Rechtsstellung Santiagos im Jahre 1103 ein-
schliefllich des Reliquienraubes von 1102 (S. 219—70, bes. S. 254 ff.) bedenkt der Vf.
zu wenig Nutzen und Sinn papstlicher Mandate — hier zugunsten Bragas —, die ledig-
lich dann gegeniiber einem gegner angewandt wurden, wenn sich der Petent davon ei-
nen Erfolg versprach, was 1103 anscheinend nicht der Fall war, weshalb natiirlich der
Text auch nicht dem damaligen Autor der HC bekannt werden konnte. Zu bedauern ist
schliefllich, dafl die Ausfihrungen der HC zur Stadtgeschichte Santiagos, zur Herr-
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schaftsstruktur des Bistums — vor allem zum Verhiltnis Bischof-Domkapitel — und zu
den Jahren nach 1130 etwas stiefmiitterlich behandelt sind.

Doch genug der Kritik. Mégen auch iiber die eben genannten Stellen hinaus einige
Ausfithrungen etwa zur Regionalgeschichte vielleicht noch zu korrigieren sein, so bietet
die Arbeit dennoch zweifellos ein reiches und kritisch aufgearbeitetes Material fiir eine
kiinftig zu schreibende Kirchengeschichte des Kénigreiches von Asturien-Le6n bis zum
12. Jahrhundert. Und dafiir ist dem Vf. sehr zu danken.

Augsburg Bernbard Schimmelpfennig

Vregille, Bernard De, Hugues de Salins, Archevéque de Besangon 1031—1066,

Besangon o.]. (1981).

Der Band gibt, so eine Vorbemerkung des Autors, das Wesentliche einer Dissertation
wieder, die von V{. vor der Philosophischen Fakultit der Universitit Besangon vertre-
ten wurde. Die Doktorarbeit ist im Original in drei Binden in einer parallelen Verof-
fentlichung unter dem gleichen Titel in %ille erschienen. Bei dem Rezensenten vorlie-
genden Band handelt es sich um den leicht gekiirzten I. (Text-)Band der vollstindigen
Ausgabe, wahrend der Inhalt des Anmerkungsbandes (Bd. II) und des III. Bandes mit
etwa 50 Urkunden, einer Zusammenstellung der Quellen sowie einem Verzeichnis von
hagiographischen Texten und liturgischen Handschriften beiseite gelassen wurden. Der
Band 1st mit einem gekiirzten Apparat von Anmerkungen versehen, die oft auf die bei-
den anderen Binde verweisen. Aufgrund dieser Tatsache ist es im einzelnen nicht mog-
lich, die Fiille der zusammengetragenen Belege und die wissenschaftliche Argumenta-
tion stichhaltig nachzupriifen. Die genaue ung kenntnisreiche Benutzung der Literatur
lifit sich aber auch in der Verkiirzung erkennen.

Mit Berufung (Vorwort S. 11) auf den unter Historikern berithmten Meister der
Diplomatik Paul Kehr, der das Fehlen von Biographien der Kaiserin Agnes sowie der
Erzbischéfe Hermann von Kéln und Hugo von Besangon seinerzeit (1930) bedauert
hatte, hat sich Vf. daran gemacht, das Leben Hugos von Salins darzustellen.

In einem ersten Teil (S. 17—3€T werden Herkunft und Entwicklung Hugos in den
Jahren 1005/6 bis 1031 abgehandelt, er stammte aus einer bekannten Grafenfamilie des
Kénigreiches Burgund, war mit den Grafen von Mécon und Besancon verwandt und
wuchs in Salins, nicht weit von Besangon auf. Die Zugehérigkeit dieses Gebiets zum
Kénigreich Burgund, das nach dem Tode Rudolfs II1. 1034 an das Reich fiel, wies es als
Zwischenglied zwischen dem mehr nach Frankreich hin orientierten Herzogtum Bur-
gund einerseits und dem Reich andererseits aus. Vf. sieht in Hugo eine Personlichkeit,
die sich dieser Mittlerfunktion seiner Heimat von Jugend an besonders bewufit war. In
Autun, wo Hugo unter Bischof Gualterius (Gautier, T um 1020) seine entscheidende
geistliche Erziehung erhielt, kniipfte er Verbindungen nach Frankreich an, wihrend er
spiter (vor 1029? als Capellanus Rudolfs III. von Burgund diesem besonders zugetan
war. Seine Wahl zum Eli'zbischof von Besancon wurde sowohl vom Kénig wie vom
Grafen von Burgund unterstiitzt. Das betont Vf. zu Beginn des zweiten Teils (,Die er-
sten Jahre des Episkopats 1031—1041¢, S. 37—82 hier: S. 40). Die ersten Bischofsjahre
zeigen bereits die Positionen, die Hugo Zeit seines Lebens eingenommen hat, in aller
Klarheit: Treue gegeniiber dem Kénig von Burgund, sie wurde nach dessen Tod (1034)
auf seinen Erben, den deutschen Kénig und rémischen Kaiser, besonders Heinrich III.,
iibertragen; Pflege guter Beziehungen zu den franzésischen Bischofen besonders der
Nachbardiézesen und den Grafen von Burgund; konsequentes Eintreten fir eine ,ka-
nonische® Wahl der Bischofe, gegen die Simonie; besondere Vorliebe fiir Regularkleri-
ker, iiberhaupt gemeinsames Leben der ehelosen Geistlichen; nachdrﬁcklicie Unter-
stiitzung der Klosterreform, insbesondere Hugos von Cluny und Halinards von St.
Bénigne in Dijon, der 1046 Erzbischof von Lyon wird; Anhinger der Gottesfriedenbe-
wegung und nicht zuletzt Promotor des inneren Wiederaufbaus der vernachlissigten
Kirchenprovinz Besancon und des Ausbaus ihrer materiellen Grundlagen durch Wie-
derherstellung alter Bindungen unter Wahrung der eigenen Vorrechte.
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Im dritten und vierten Teil (,An der Seite Heinrichs III. 1041—1048%, S. 83—122;
»An der Seite Leos IX., 1049—1054%, S. 123—194) beschreibt Vf. Hugo in den ]]ahren
seiner bedeutendsten Wirksamkeit als Erzkanzler des Reiches fiir Burgund und als hiu-
figen Begleiter Kaiser Heinrichs III., dessen Kirchenreformbestrebungen er aus tiefer
Uberzeugung unterstiitzte. Hervorzuheben wiren hier der Reichstag von Besangon
1042, auf dem u.a. die Rolle Hugos als Seigneur der mit kaiserlichen Regalien ausgestat-
teten, von den Lokalgewalten befreiten Stadt Besangon bestatigt wurde; die Besetzun-
gen des Erzbistums Lyon mit koniglichem Einverstindnis unter Einfluff Hugos (1042
und 1046), hierbei die eindrucksvolle Verweigerung des Treueids durch Halinard
(1046), die von Heinrich nach Anhérung seiner Argumente akzeptiert wurde (S. 111);
die Verlobung Heinrichs III. mit Agnes von Poitou in Besangon (1043) und seine Hei-
rat in Ingelheim sowie schliefllich die bekannten Ereignisse von Sutri 1046; die guten
Verbindungen Hugos zu Humbert von Moyenmoutier und besonders zu Leo IX. (-
Bruno von Toul), letztere dokumentiert in vier wichtigen Urkunden Leos an die Adres-
se Hugos sowie an die Kapitel von St. Jean, St. Etienne und St. Marie-et-St. Paul, und
die Synoden von Rom und Vercelli des Jahres 1050, wo Berengar von Tours zum ersten
Mal in dem lang andauernden Abendmahlstreit gemaBregelt wurde (S. 161); Hugo
scheint nach Vf. in diesem Streite eine eher vermittelnde Stellung eingenommen zu ha-
ben, wie auch spiter, besonders auf der Synode von Angers (1062, S. 222 ff.).

Im fiinften Teil werden die ,letzten Jahre von Hugos Episkopat® (1055—1066,
S. 195-272) abgehandelt. Mit dem Tode Leos IX. (1054) und Heinrichs III. (1056) war
die besondere Rolle Hugos in der ,grofien Politik“ zu Ende. Die Verbindungen zur Re-

entin Agnes, die sich in dem Ringen um den entscheidenden Einfluff auf die Reichspo-
%itik nicht behaupten konnte, lockerten sich; an der Lateransynode von 1059 nahm Hu-
go noch teil und unterschrieb das Papstwahldekret vor seiner Abreise. Bei der Kronung
Philipps zum Konig von Frankreich am 23. 5. 1059 war Hugo in Reims, seine Aktivi-
taten richteten sich nun mehr auf Frankreich hin, im Schisma des Cadalus hielt er sich
zuriick, er war bei verschiedenen Regionalsynoden in Frankreich anwesend und trat fiir
seine alten Ideale ein: freie Wahl des Bischofs durch Klerus und Volk, Kampf gegen die
Simonie, Reform der Kléster und Unterstiiczung des Regularklerus sowie die Friedens-
stiftung. Interessant fur die letzten Jahre sind die Briefe des Petrus Damianus an Hugo
(S. 233 ff.). Petrus Damianus bereiste 1063/4 als pipstlicher Legat Alexanders II.
Frankreich, zeitweise in Begleitung Hugos. Es ging u.a. um die Anerkennung Alexan-
ders im Schisma und den Kampf gegen die Simonisten (S. 229 ff.).

Der sechste und letzte Teil (,,Die Kirche von Besangon unter Hugo 1., S. 273—442)
befafit sich mit der Arbeit Hugos in seiner Erzdizese: da dieser Bereich auch vorher
nicht ausgeklammert werden konnte, bleiben Wiederholungen nicht aus. Die Organisa-
tion der ]giirchenprovinz, thre Beziehung zu den Suffraganen Lausanne, Basel und Bel-
ley, die Rivalitit der beiden Kapitel von St. Jean (die Kathedrale) und St. Etienne, das
von Hugo stark gefordert wurde, die Didzesansynoden, Verwaltung und Rechtspre-
chung, Rechte, Immunititen und Privilegien sind hier Gegenstand der auf Urkunden
solide fundierten Darstellung. Die liturgischen und hagiographischen Arbeiten seiner
Kleriker hat Hugo eifrig unterstiitzt und sich auch besonders um bauliche Verinderun-
gen gekiimmert, wenn sich auch in dem zuletzt erwihnten Bereich heute seine Spuren
nicht mehr deutlich zeigen, da im XII. Jh. entscheidende bauliche Neuerungen an St.
Jean durchgefihrt und St. Etienne im 18. Jh. sowie St. Paul um 1908 abgerissen wur-
den. Hier ist man also auf literarische Zeugnisse angewiesen.

Ein Epilog mit einem kurzen Ausblick auf die weitere Entwicklung, u.a. im Ponti-
fikat Gregors VII., beschliefit das Werk.

Besonders hervorzuheben sind abschliefend immense Gelehrsamkeit und Quellen-
kenntnis des Vfs, die trotz des stark verkiirzten Anmerkungsapparats zu erkennen sind,
ein klug abwigendes Urteil bei strittigen Meinungen Sz.B. S. 402 zu den Bischofslisten),
die kritische Verarbeitung von Urkunden und erzihlenden Quellen. Wiederholungen,
vor allem im zweiten Teil, ein hin und wieder dem Erbaulichen verpflichteter Stil
(S. 100 zu Donatus, S. 131 unten, S. 140, S. 251 u.a.), der sich zu eng an den der Vor-
lagen anlehnt, auch vielleicht manchmal zu lange Exzerpte aus Urkunden sind fiir den
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Leser etwas mithsame Passagen. Es handelt sich weniger um eine Biographie als um die
Aufarbeitung moglichst aller Zeugnisse eines bedeutenden Lebens im 11. Jahrhundert.
Hier liegt gewift das grofie Verdienst des Autors: wer sich mit der Kirche von Besangon
des 11. Jhs. beschaftigt, kann an diesem Werk nicht vorbei und auch nicht an Hugo.
Dieser Erzbischof war ein rastlos arbeitender, fiir alle Fragen seiner Zeit aufgeschlosse-
ner, an den wesentlichen Ereignissen in der Epoche Heinrichs III. beteiligter Mann, ein
Kirchenfiirst von grofler Ausstrahlungskraft und Eloquenz (S. 262), der zugleich eine
Vorliebe fiir das einfache, monastische Leben hatte, emne Personlichkeit, muf} man aus
dem Werk Vregilles schliefen, die die Ideale der vita activa und der vita contemplativa
in sich in vorbildlicher Weise zu vereinen wufite. Zu erwihnen ist noch die Ausstattung
des Buches mit lehrreichen Reproduktionen von Urkunden, Abbildungen (u.a. der be-
rithmten ,Rose® des Hauptaltars von St. Etienne, heute in der Kathedrale St. Jean, ihre
Herkunft ist wohl noch nicht ganz geklirt: S. 416 ff.), einem kurzen Literaturverzeich-
nis sowie einem Namen- und Sachregister.

Bonn U. Turck

Walter Jarecki, Signa loguendi. Die cluniacensischen Signa-Listen eingeleitet und
herausgegeben. Saecvla Spiritalia Band 4 (1981) 366 Seiten. Verlag Valentin Koerner.
Baden-Baden.

Dem Besprechungsband liegt eine Géttinger Promotionsarbeit des Jahres 1979 zu-
runde; Leiter war Univ. Prof. P. G. Schmidt (Marburg). Von Prof. D. Wuttke (Bam-
erg) wurde die Arbeit in die Reihe der Saectla spirimga aufgenommen. Der Titel be-

darf der Erklirung. Ziel der Series ist die Verdffentlichung geistesgeschichtlicher Arbei-

ten mit interdisziplinirer Ausrichtung. Schon die erschienenen und erst recht die ange-
kiindigten Binde verraten eine Spannweite von der literarischen Antike bis hin zu Wolf-
ram von Eschenbach, Petrarka, dem Pfeifer von Nildashausen, Wolfgang Goethe, Giin-
ter Grass und Aby Warburg. In diesem bunten Reigen stehen seit 1981 nun auch noch
die Signa loguends. Es geht dabei um die grundsitzliche Sichtung und Neubearbeitung

von Belegen der chedem geiibten Zeichensprache, an denen sich bereits 1953 (1) G. A.

wvan Rijnberk versucht hatte. Weshalb eigentlich der Faden neu aufgenommen wurde,

mufd man sich an verschiedenen Stellen selber zusammensuchen. Bereits hier wird eine

Eigenheit des neuen Bandes sichtbar, auf die wir zuriickkommen. Verf. veroffentlicht

sechs Sprechzeichenlisten, die einen um die Mitte des 11. Jahrhunderts in Kluny fafiba-

ren Text voraussetzen, An erster Stelle steht die Liste des Bernhard von Kluny (Clun),
dann folgt die Liste des Leo Marsicanus (T 1115/16), die Boherius (} p. 1387) aberlie-
fert (Boh). Anschliefend folgt die 1084/91 verfafite Liste des Wilhelm von Hirsau

(Wilh.), ferner die um 1115 anzusetzende Liste des Kanonikerstiftes St. Viktor zu Paris

(Vict). Dann kommt eine Fleury-Liste des 14. Jahrhunderts (Flor) und das aus England

stammende Verzeichnis des ausgehenden 14. Jahrhunderts aus Bury St. Edmunds

(Edm). Mit einer raschen Uberschau iiber die Unterlagen verbindet Verf. sofort den Li-

stenvergleich (p. 12—80). Dann erst kommt der umfangliche Textteil mit den vorausge-

henden knappen Angaben iiber Handschriften und Editionsgrundsitze (p. 81-296).

Das bekannte Wort vom ordo praeposterus, sed necessario commutatus hat fiir die vor-

liegende Folge keine Geltung. Denn eine Truppe sollte doch tiblicherweise erst einmal

steien, bevor man mit ihr marschiert. Den editorischen Teil beschliefit der Wort-Index

(p. 297—317) sowie die Literaturliste (p. 318—331), die selbst entlegene Publikationen

verzeichnet.  Der absichtlich ganz an den Schlufl gestelle Anmerkungsblock

(p. 332—366) beschlieft den trotz schwerer Fracht lesbar gebliebenen Band.

Seit den Tagen des E. Marténe (1690) sind gut zwei Dutzend Sprechlisten verdffent-
licht worden. Von der Liitticher Liste des P. Volk (1923) abgeschen, handelt es sich
durchwegs um korrekturbediirftige Texte, die wissenschaftlich nur begrenzt verwertbar
sind, Véﬁig belanglos erscheinen die ins Franzosische iibersetzten Stichworte, die Guy
de Valous 1 (1935) 391—396 aus dem alten J. H. Pignot 2 (1868) 408—410 entnommen
hat. Aber auch das aus zwanzig Listen addierte Sticﬁwort-Lexikon des G. A. van Rijn-
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berk hilft nicht weiter. Zwei bisher fehlende Voraussetzungen mufiten erst geschaffen
werden: Der verlifiliche Text und der hierauf basierende Textvergleich. Durch Ver-
kniipfung des editorischen Prinzips mit kritischem Apparat, Wort-Index und dem An-
satz vergleichender Studien hat Jarecki simtliche Vorarbeiten iiberrundet. Die Be-
schrinkung auf nur sechs, letzten Endes verwandte Texte, sollte sich lohnen. Im Ge-
genvergleich melden sich nimlich — was niemand vorher geahnt hatte — chronologische
Konturen. Ausgangspunkt war fiir Verf. gewesen, dafl Wilhelm von Hirsau drei Male
aus Kluny sich erginzende Unterlagen besorgt hat. Die Redaktion der beiden weit kiir-
zeren Clun/Boh-Listen mufl deshalb zeitlich vor der angereicherten Neubearbeitung in
Hirsau, also vor Mitte des 11. Jahrhunderts, erfolgt sein. Ob Clun/Boh noch bis in die
Anfinge Klunys zuriickreichen — so die Meinung des Verf.’s (p. 46, 337 n. 233) — ist
nicht erwiesen. Aber auch so steht die Leistung Jareck:’s.

Ein englischer Forscher setzte an das Ende seiner Einfiihrung das realistische Wort:
Nothing in a work of this kind is ever the last word (St. J. van Dijk). Dies gilt auch im
vorliegenden Fall. Die Einfiihrung ist kursorisch ausgefallen. Konkrete Postulate des
Benutzers sind offen geblieben. Horst Fubrmann hatte auf dem Mannheimer Histori-
kertag von 1976 verlangt, dafl die editorische Arbeit iiber die technischen Vorarbeiten
hinweg den Blick auf den Sinn des Ganzen freihalten muf. Der Leser besitzt das Recht,
einleitend iiber den geistigen Hintergrund in knapper Strichzeichnung informiert zu
werden: Jene spirituelle Welt des schweigenden Eintretens in das silentium aeternitatis,
in dem in kategorialem Umschlag das Schweigen zum Lob, zur Laus perennis wird
(Hallinger, The spiritual life 36—40). Die Gedanken der in die Anmerkungen abgescho-
benen und dort nur mit ein paar Worten zitierten Autoren B. Buyssens, A. Dimier, L.
Gaugaud, G. Mensching, V. Roloff, P. Salmon, M. Penna hitten in der Einfithrung we-
nigstens in Umrissen nachgezeichnet werden miifien. Dasselbe gilt fir die einleitend
und nicht erst im Anmerkungsteil zu erwartende knappe Problemgeschichte, fiir welche
die ,Konkurrenz® bereits wesentliche Informationen erbracht hat. So hat zur Sache
G. A. van Rijnberk bereits wichtige Linien vorgezeichnet. Ein Teilbeispiel: Die tibereif-
rige, bis L. Gougand stets von Neuem wiederholte tendenzidse Behauptung, die das Al-
ter der Zeichensprache bis ins 6. oder gar noch bis ins vierte Jahrhundert zuriickfithren
wollte, hatte schon Rijnberk erfolgreich zuriickgewiesen. Zur Erginzung wiren die Be-
obachtungen des wiederum nur in Anm. 114 genannten F. Nigel Barlay (1974) hilfreich
gewesen. Danach haben weder die altorientalischen Zahlenzeichen noch die Mimik der
antiken Schauspieler noch die vom 4.—7. Jahrhundert erwihnten Klopfzeichen (Reg.
Bened. 38) mit den hier allein interessierenden Sprechzeichen etwas zu schaffen. Dem
Benutzer wird zu viel zugemutet, wenn er den Stand der Dinge und den Aussagewert
der {iber die Anmerkungen hin verstreuten einschlagigen Autoren sich selber erst erar-
beiten soll. Fiir diese einleitenden Aufgaben ist nicht der Rezensent, sondern der Ver-
fasser zustindig. Dem ahnungslosen Benutzer unserer Tage hitte schliefllich ganz kon-
kret etwas iiber die praktische Verwendbarkeit der gen. Zeichen gesagt werden miissen.
Jene Sprechzeichen waren ein Notbehelf in Schweige-Zeiten. Mit jenem Behelf lief sich
etwas erbitten, eine Unterhaltung im eigentlichen Sinn war unmdglich. Entgegenste-
hende Nachrichten, vgl. etwa Rinberk 10, sind tibertrieben.

Sein zentrales editorisches Anliegen hat Verf. ernsthaft vorbereitet. Vor jede seiner
sechs verwandten Listen stellt er eine Leithandschrift, von der nur beim Vorliegen ech-
ter Fehler abgegangen werden darf. Fiir auseinandertretende Uberlieferungen nimmt
Verf. den demolg(ratischen Mehrheitsentscheid der Zeugen in Anspruch (p. 116/17). Be-
vor wir hierauf eingehen, ist die Leithandschrift der Bernhard-Liste zu besprechen. Es
ist der vor Mitte des 12. Jahrhunderts in Corbie an der Somme (abgek. Corbie) ge-
schriebene Kodex Paris, BN lat. 13.874. Die altere, aus St. Germain kommende Redak-
tion (Paris, BN lat. 13.875) war wegen Ausfalls ausgerechnet des Sprechzeichenkapitels
nicht verwendbar. Schon 1726 hatte M. Herrgott die Textliicke gesehen. Er war deshalb
auf einen Privatdruck Klunys vom Ende des 17. Jahrhunderts ausgewichen, vgl. Herr-

ott 1,133 und 1,167. Daf der Sanblasianer auch sonst bequemerweise sich jenes fehler-
Eaften Druckes bedient hat, konnte Jarecki 362 n. 280 noch nicht ahnen. Erst die
Autopsie des Rezenten zu Paris 15.—22. Oktober 1979 fithrte zum Sachverhalt. Die
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Vorsicht Jareckis, der Corbie als Leithandschrift aufstellte, war somit eine glirckliche
Entscheidung gewesen. Der konkreten Durchfithrung seiner editorischen Prinzipien
wird man frejlich nicht immer zustimmen. So hat Verf. Korruptel-Uberlieferungen, die
zum Eingreifen verpflichten, entweder iibersehen oder er ist dem Trend seines Mehr-
heitsprinzips erlegen. Hier Fille von Korruptel-Uberlieferung, die sachlich nicht aufge-
arbeitet worden sind:

froteus ] Flor 50,59,60. Diese Form ist Korruptel von froccus , vgl.
Clun 38 , (Bob 38) , Wilh. 116 . Die verschiedenen Méglichkeiten der

Emendierung wurden unterlassen .

stralae | Clun 47 , Wilh 128 . Unterlassen wurde die Emendation, die
entweder durch Zinkeneinfiigung stragwlae oben im Text oder durch
den legas - Verweis unten im Apparat auszufithren ist

manicarum | caligarum ] Emendation in Clun 40 (manicarum) wurde nicht
gewagt, obwohl durch die Redaktionen Liittich 41 , Vict.54, Edm 57

die urspriinglich gemeinte Lesart caligarum hinreichend abgesichert ist.
Grundﬁ)s die Bedenken von Jar. 73—75.

craforum | Korruptel-Uberlieferung durch Buchstabenverwechslung: f/t,r/n,r/i.

Die Uberlieferung von Clun 19 zeigt folg. Bild:

craforum | Corbie f. 17, von Jar. 125 falsch gelesen , ferner Udalr. (Oigny 96), Pri-
vatdr. Klunys bei Herrg. 170

craffonum] Wilb. 34, cratonum] Udalr. bei Achery und Migne PL 150, 704a
craphoium] Trierer Hs und Jar. 125. — Emendation von ? 34 darf

angesichts der durchsichtigen Korruptel-Entwicklung keinesfalls unter-
bleiben.

sigilini/ sigali panis ] wiederum Korruptel-Uberlieferung, die vom Editor

sachlich aufgearbeitet werden mufl

sigilini panis|Korruptel der Leithandschrift Corbie f. 16", von Jar. 121 verlesen in siga-
lini, ebenso in Liittich 3

sigillinei panis ] Korruptel auch bei Boh 4

sii'ginei panis | Wilh 7 hat die Uberlieferungstexte richtig korrigiert

sigali panis ] Flor. 3 ,Udalr( g + I'A) + Jarecki 121 n. 3, der ausgerech-

net die Korruptel der Korruptel iibernommen hat . — Emendation auch im
vorliegenden Fall vom Editor nicht zuw wmgehen.

cerasearum ] Corbie f. 17" hat die Korruptel cesarearum, die erstmals
Wilb 53 korrigiert hat. Jar. 125 hat hier tatsichlich die Emendation
von Clun 23 nach Wilh 53 gewagt. Unterlassen hat Jar. lediglich die
Unterstreichung der emendierten Stelle, womit er sonst immer seine
Eingriffe in die Leithandschrift sichtbar zu machen pflegt.

Auf den ersten Blick scheinen die eben besprochenen Fille — wir setzen die Reihe
nicht fort — eine Abwehrhaltung gegen den editorischen Eingriff zu verraten. Bei ni-
herem Zusehen entsteht indes der entgegengesetzte Eindruck. Denn Jarecki startet tat-
sichlich Eingriffe. So korrigiert er mitunter Fehliiberlieferungen, vgl. insuper faciem
(Corbie) verbessert in Clun 18: in superficiem, ferner de supercilium (Corbie) verbessert
in Clun 14: de supercilio in supercilium. Mit Vorliebe greift Jarecki selbst dort ein, wo
der Eingriff nicht statthaft ist, beispielsweise bei einer unschuldigen Wortfolge, oder bei
der iiberlieferten Formulierung einer Redaktion, oder bei spitlateinischer Genus-Ver-
tauschung, oder auch bei Ersetzung eines unleserlichen Textstiicks durch eine redak-
tionsfremde Uberlieferung, Bevor wir auf Einzelheiten eingehen, sei daran erinnert, dafl
der Eigenstand der Redaktionen unbedingt erhalten bleiben muf, dafl nur bei Fehliber-
lieferung einzugreifen ist. Einige Beispiele veranschaulichen das Gesagte:
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eo quia] Corbie f. 16", korrigiert in eo quod] gemafl Bob 1, Wilh.1,
Flor 1. — Es war falsch, die Leithandschrift in Clun 1 aufgrund der
anderslautenden Bob - Uberlieferung zu verandern.

exteriora manus | Corbie f. 16", verindert in manus exteriora der Bob -
linie : Boh 2, Wilh 2, deren abweichende Wortfolge in Clun 2 keines-
falls zu iibernehmen ist.

est signum mulieris | Corbie f. 17' , unberechtigt verindert in Clun 78
in signum est mulieris gemafl Bob 76 , Flor 96

habet subtus oculos | Corbie f. 17° , Liittich und Udalr.(g). Hier bestand
schon gar kein Grund mehr Clun 11 nach der Boh - Linie umzustilpen ,
nimlich in subtus oculos habet | Boh 12, Vict 26, Flor 16

manicam frocci cum digitis teneas | Corbie £.16" mit Liiztich 45. Uninteres-
sant ist , daf} die anderen Redaktionen jeweils umstellen, z.B. Boh 43

cum digitis , . . teneas, oder Wilh 121 cum digitis teneas manicam

frocci, die Uberlieferung der Leithandschrift hitte in Clun 44 keinesfalls
durch den Eigengang von Wilh 121 ersetzt werden diirfen

caudam — commoventem | Corbie f. 16" . Anders die Boh-Linie: caudae —
commotionem | Bob 9 , Wilb 11, Edm 101 . Die Uberlieferung der Leithand-
schrift darf durch eine andere Traditionslinie nicht beseitig werden.

pomorum, maxim . . . ] unleserlich Corbie f. 17", in Littich ] maxime mali uel
pili(!) , dhnlich Bob 23 ] uel maximi mali und bei Wilh 45] maxime uel mals.
Die aus dieser Uberlieferung herausfallende Uberlieferung bei Udalr.,PL

150 , 704b ] piri uel mali hat Jarecki 125 unberechtigt in Clxn 22

{ibernommen, dazu noch, ohne das im Apparat kenntlich zu machen. Irrefith-
rend ist obendrein, das unleserliche Textstiick in Corbie mit der Etikette
laguna pergameni im Apparat zu versehen.

calcearum/ calceorum | Corbie f. 177 . — In Clun 42/43 versucht Jarecki
die Beseitigung der spitlateinischen Genusvertauschung durch Uminderung
in eine einheitliche maskuline Form , die das Sprachbild des spiten

Lateins nicht ernst nimmt. Geben doch auch in Bok 41 von drei

Texten zwei die feminine Form , indes der dritte Zeuge beim Masku-
linum verbleibt.

pro signo monaco ]| Corbie f. 19" . — Korrektur dieser spiten Kasusge-
staltung setzt erst mit Wilh 233 ein, mit dem Jarecki seine Leit-
handschrift zu ,berichtigen® sucht in Clun 83 : pro signo monachi .—
Nicht beachtet blieb bei diesem Eingriff, dafl Bob 95 pro signo
magistro oder Corbie f. 18 pro signo psalterium schreiben — was
Jarecki in Clun 72 ohne die Leithandschrift zu erwihnen , ubereilt

in pro signo psalterii bereinigt . Aufgabe des Editors ist

die Wie ergage des historischen Sprachstatus, nicht die Reproduktion
der Landgraf’schen Grammatik.

Konkretes Ziel der vorausgehenden kritischen Hinweise ist die interdisziplinire Er-
schliefung des bereitgestellten, ungemein aufschlufireichen, bisher im Gesamt weder
esehenen noch verwerteten Quellenmaterials. Der Benutzer der edierten Listen darf
%rei.lich bestimmte Vorausbedingungen nicht iibersehen. So die Intention des Herausge-
bers. Der Editor hat keinen Sachkommentar, sondern lediglich die Bereitstellung eines
Studientextes beabsichtigt. Ferner muf} sich der Benutzer dariiber im Klaren sein, daff
in jedem Einzelfall die Absicherung des benutzten Textstiickes der Auswertung voraus-
gef;en mufl. Der Benutzer kommt somit nicht daran vorbei, Text wie kritischen Appa-
rat stindig im Auge zu behalten. Uberdies wird er sich oft zum Rekurs zu den Hand-
schriften selbst veranlafit sehen, wie die vorausgehenden Ausfithrungen bereits erken-
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nen lassen. Unter diesen Voraussetzungen dffnet sich dann tatsachlich das iiberreiche
Material. Das Gesamt der Sechser-Liste bietet nimlich mehr, als 1973 Prof. Gerd Zim-
mermann (Bamberg) an Hand einer schlecht edierten Liste zu zeigen vermochte. Fiigt
man dem neuen Listen-Korpus noch die von Jarecki 20 ausgeschlossene Angelsichsische
Liste hinzu, so treten zu den wirtschaftsgeschichtlichen und linguistischen Informatio-
nen auch noch entscheidende chronologische Einsichten.

Im Kodex London, Brit. Mus., Cotton Tib. A I11, f. 97—101 findet sich die Angel-
sichsische Sprechzeichenliste (A-Liste), die F. Kluge (1883) 116—129 ediert hat. Dieser
Text, der nach 1050 kopiert ist, verarbeitet in eigenwilliger Weise den lateinischen Vor-
typ Clun/Boh. Diese Bearbeitung erfolgte zu einem Zeitpunke, als Clun/Bob die in
Kluny geltende Eigenbezeichnung des taglichen Weinmales iustitia noch nicht ver-
wandten. Diese Bezeichnung Wir§ in Kluny selbst in den Antiquiores (BB' n. 27, 37)
vor Ende des 10. Jahrhunderts erstmals bezeugt. Da der Fachausdruck auch in Fleury
zu Anfang des 11. Jhs. auftaucht (Th n. 15), mufl die Einfithrung der Bezeichnung noch
vor Ende des 10. Jhs. zuriickreichen. Der Vortyp von Clun/Bob, der das Fachwort
nicht verwendet, muf zeitlich vorher angesetzt werden. Der A-Text aber, der nach F.
Kluge 125 n. 79 ausgerechnet den Fachausdruck Klunys verwertet, liegt zeitlich somit
nach dem Vortyp C%un/Bob, also etwa zwischen 980 und 1050.

Linguistische Beobachtungen fithren tibrigens noch ein Stiick weiter. So lifit die ver-
schiedene Bezeichnung der Forelle als forenna (Boh n. 33) und als truta/trutta (Clun
n. 14, Wilh. n. 18) bereits verwundert authorchen. Redaktionelle Einschnitte verraten
sodann bestimmte Einschiibe, wie die der teutonici (Clun 19, 62), die in Boh 20, 60 auf-
fallicerweise noch fehlen. Grobe, volkssprachliche Wortformen, wie subligar — sub-
lumbar des Bob 48 werden von Clun n. 50 bereits vermieden. Sie werden indes im Eng-
lischen Norden, in Aelfrics Grammatik (Du Cange 6, 631), festgeschrieben. Auch die
eben genannten Weingefifle lassen solche redaktionellen Schiibe deutlich erkennen.
Bok 33 hat das volkssprachliche Wort olba erhalten. Gegen die olba-Korruptel zweier
Textzeugen nennt die dritte D-Handschrift die fast richtige Wortform alba, die vom
Magister Cornutus (Du Cange 6, 40) als olba der franzosischen Monche tatsichlich be-
zeugt, von Clun 33 dagegen ausgeschaltet wird. Mit einem Wort: Was Jarecki 78—80
nur vermutet hatte, bestitigen linguistische Untersuchungen. Die Boh-Liste stellt unter
den beiden Vertretern des Vortyps redaktionelles Urgut dar.

Arbeiten, die das Stigma intercfi)sziplinéirer Brauchbarkeit an sich tragen, kdnnen nun
einmal mit einer billigen Inhaltsanzeige nicht vorgestellt werden. Far die Erforscher
spitlateinischer Sprachentwicklung seien einige Sonderformen und Latinisierungen hier
kommentarlos aufgezihlt, wie tortulae (Clun 4), tocaparum (Flor 24), fladonum
(Clun 18), craphorum (Clun 19), forennae (Boh 15), olba (Boh 33), pintam (Flor 45),
marescalchi (Boh 98), cigarae (Wilh 28), becharii (Wilh 102), cannata (Wilh 107),
soccorum (Wilh 121), chutzingi (Wilh 122), cussinum (Wilh 129), taceae (Flor 43, 47),
barbitoris (Flor 124), sauseria / sociére (Edm 70).

Herkunft der Materialien der Wilh-Liste. Abt Wilhelm von Hirsau hat drei Male Ma-
terialien aus Kluny sich besorgt. Linguistische Kennzeichen verraten indes auch kluny-
fremdes Material. So sind die latinisierten deutschen Fischnamen, ferner die Krapfen
und Fladen bestimmt nicht aus Burgund hergeholt. Die fistula (Wilh 159) kommt erst
recht nicht aus Kluny. Der Intinkionsritus ermdglichte dort die Kelch-Kommunion
und micht das in Schwaben damals iibliche Réhrchen. Ob die Friichte der japanischen
Mispgl, die nespolae (Wilh 49), damals schon in Schwaben zu haben waren, ist un-
gewifl.

Editorische Einwinde. Das Kirzungssystem sollte in einem und demselben Band
nicht gewechselt werden. So besitzt die B-Kiirzung (Jar. 120 und 287) und die E-Kiir-
zung (Jar. 155 und 297) jeweils eine neue und andere Bedeutung. — Feststehende Ter-
mins diirfen nicht in anderer Bedeutung gebraucht werden. So bedeutet lacuna perga-
meni etwas anderes, als der unlesbare Buc%lstabensalat von Clun 22 oder die wegen Per-
gamentwellung nur auf der Fotokopie nicht lesbare Stelle von Clun 43. — Ob ibrigens
die e-Form ebdomedarii (Wilh 241) durch den Handschriftenbefund tatsichlich gedecke
wird, mochte Rez. bezweifeln. Rez. bezweifelt ferner die Index-Interpretation
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(Jar. 70), ferner die Vermutung (Jar. 29 und 347 n. 138), in Kassino habe die Zeichen-
sprache keinen Eingang gefunden. Eindeutig miffverstanden wurde das Statut 27 des
Petrus Ven., CCM Bd. 6, 63—46 mit Anm. Der Grofiabt verfiigte hier nicht ein grofie-
res Weinquantum (Jar. 69—70), sondern die Riickkehr zum fritheren Brauch, aus dem
Becher und nicht gerade aus der grofien Flasche zu trinken. Zur Entwicklung des iusti-
tia-Ausdrucks vgl. unsere vorausgeh. Ausfithrungen.

Die von Kassino abgelehnte Tracht Klunys betraf iibrigens nicht den dortigen frocews,
sondern die schon zwanzig Jahre vorher in St. Gallen beanstandete sog. duplex vestis
Klunys (anders Jar. 347 n. 139). Nicht genan gelesen hat Jar. 11—12 die Rev. Mab. 19
(1929) 93 f. — Dom Gougaud hat dort den Odo von Kluny keinesfalls als Erfinder der
Zeichensprache erklart.

Der Einfluf des Wilhelm von Dijon auf Gorze gar. 336 n. 43) ist iibrigens hoher an-
zusetzen, als 1950/51 gesehen werden konnte. Als Jar. 337 n. 55 berichtete, dafl Ste-
phan Van Dijk ( 1971) den Polirone-Text verdffentlichen wolle, lag dieser schon Jahre
im Grab. Und schlieflich: das Heimatkloster des Boherius in Frankreich hiefl St. Chi-
nian, nicht wie Jar. 339 schreibt, St. Chimian.

Zusammenfassend ist festzustellen: Die Exponenten mehrerer Wissenschaftszweige
werden dem Verf. dankbar sein. Auch Rezensent begliickwiinscht den Autor zu seiner
Leistung.

Rom K. Jos. S. Hallinger

Georges Duby, Der heilige Bernhard und die Kunst der Zisterzienser,
Stuttgart 1981, 183 S.

Das ?olgcnde Zitat aus der Verlagscharakteristik auf dem Schutzumschlag findet gern
unsere Anerkennung: ,Der grofie Heilige der zisterziensischen Frithzeit, der mit seiner
Versenkung in das Leiden des Erlésers und seiner zarten Marienverehrung der From-
migkeit eine neue Intensitit verlieh, inspirierte Ménche und Laienbriider auch zu einer
neuen Architektur . . ., die Riickkehr zu Armut und Schlichtheit spiegelt sich in der as-
ketischen Einfachheit der Bauten, die korperliche Arbeit, Teilnahme am Werk Gottes,
im Funktionalismus der Anlagen. Mit gr(f[gem historischen Einfithlungsvermégen schil-
dert der franzésische Medidvist G. D. das Zusammenwirken von geistigem und gesell-
schaftlichen Wandel, das dieser Kunst den Boden bereitet.

Es gab zu Beginn unseres Jahrhunderts eine Weise, vom ,Kunsthafl der ersten Chri-
sten® zu reden (A. Knopfler in ,Festschrift fiir G. v. Hertling 1913, 41—48); bis heute
berichten die Historiker vom Kunsthaf Bernhards. Erstere Auffassung ist langst wider-
legt und vergessen. Die zweite aber ist quellenmafig belegbar, ihre Widerlegung bedarf
weitgespannter, auf Wohlwollen angewiesener Uminterpretierung. Vielleicit afdt sich
der Kunst,haff“ in eine Kunst,angst® umdeuten. Und war es mehr als eine Zufilligkeit,
daf Bernhards strenges Verbot des Aufwands, Prunks, Schmucks, der Ziselierung, des
Goldes, ja der Farbe, die klare und iiberzeugende Schénheit der Zisterzienserbauten
und -biicher zur Folge hatte? Vor dieser intuitionellen Erkenntnis erscheint der histo-
rischen Forschung das Phinomen Bernhard und seine Klostergriindungen in seinen Wi-
derspriichen langst nicht genug erforscht. Schliefilich hat seine Personlichkeit die grofie
Geschichte des zweiten Viertels des 12. Jahrhunderts voll in Beschlag genommen, und
ist die gewaltige und plotzliche Ausbreitung des Ordens ohne ihn nicht zu denken: sein
Briefwechsel mit allen Groflen seiner Zeit in den 40 Jahren seines Abbatiates zihlt 550
Nummern, die Zahl der kritisch erfafiten Handschriften 1500 und damit die Hochstzahl
zu allen ihm vergleichbaren Autoren; in der gleichen Zeit wurden an 350 Kloster errich-
tet oder reformiert. War es nur die Askese, die ganz neue und reine Bliiten des Kunst-
schaffens trieb? Oder nur einfachhin der hohe Bedarf an Kunstwerken fiir die vielen
neuen Klosterkirchen?

Wenn ein Kunsthistoriker das Zusammenwirken von geistigem und gesellschaftlichen
Wandel priift und an den Maflstiben hoher Ethik mifit, seine Ergebnisse zusammenfafit
unter den Leitworten ,Glanz®, ,Strenge®, ,,Schopfung®, ,Vermichtnis®, wie Duby im
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vorliegenden Buch, gestehen wir thm gern kiinstlerische Freiheit zu, sehen auch ein,
daf nur eine Kongenialitit, fahig der empfindsamen Einfihlung, ein Ergebnis zeitigen
kann, das als Dichtung jede historische [])Datentechnik himmelEoch tiberragt. Neidlos
wiirden wir uns daran %reuen, wie wir Dantes Divina Comedia niemals vom Computer
iiberpriifen lassen. Wenn aber ein Essay auf seinen historischen Gehalt hin fir eine wis-
senschaftliche Zeitschrift rezensiert werden soll, dann ist es sicherlich erlaubt, still-
schweigend zu korrigieren, um den Eindruck des genialen Wurfes dichterischer Intui-
tionen nicht zu verwischen, ihn vielmehr anerkennend noch stirker herauszustellen,
zumal der Verfasser eine Menge Zitate aus den mittelalterlichen Klassikern in den Fuf}-
noten bringt, die nicht nur seine Belesenheit belegen, sondern deutlich bezeugen, wie
sehr er in ihnen lebt. Aber wir sollten nicht zuviel korrigieren milssen; der Verfasser
wiirde sich schliefilich verbitten, wenn wir einfach streichen, was uns nicht gefillt. Weil
nun vieles uns nicht gefiel, kénnen wir das Werk nur unter dem Vorbehalt empfehlen,
daf unsere Leser, wie wir meinen, auf viele Stellen stoffen werden, denen sie kaum zu-
stimmen. Wir notieren einige Stellen aus dem ersten Viertel des Buches:

,Immerhin fithlten sich (= zur Zeit Bernhards) die Herren fiir ihre Leute verantwort-
lich. Daher hielten sie es fiir ihre Pflicht, bestimmte sithnende Gesten zu machen, vor
allem die Feste auszurichten, von denen das Heil aller abhing. Die Bliite der geistlichen
Kunst in der Lehensgesellschaft geht auf diese Verpflichtung zuriick, auf die Zwinge,
die ein ideologisches Muster auferlegte . . . Diese Ideologie will beweisen, daft der Mii-
Riggang der Herrschenden, die Steuern, die sie einzichen, und die Verhinderung jegli-
cher Bereicherung der Arbeitenden dem Willen Gottes entsprechen® (18).

,Die Aufgabe der Kirchenminner schliefilich ist es, mit Gesten, Formeln und Gesin-
gen den Zorn der unsichtbaren Méchte zu besinftigen® (19).

_Die nachdriickliche Ermahnung (= in diesem Fall des Petrus Damiani) an die Geist-
lichen nahm vielfiltige Formen an und mischte sich sogar in die ritterlichen Vergniigen
ein. Wenn ein Ungliick geschah, eine Schlacht verloren wurde, wenn sich im Krieg oder
im Turnier ein Unfall ereignete, hatten die Priester sogleich eine Erklirung parat: Die
gottliche Gerechtigkeit hatte die Stinder bestraft . . . Solche Ermahnungen wirkten,
denn die Ritter bangten um ihre Seelen — vor allem, wenn sie dlter wurden oder einer
Gefahr entgegensahen und damit mufiten rechnen, bald vor dem richenden Gott zu er-
scheinen® (21).

,Im 11, Jahrhundert hatte die Kirche ein Mittel erfunden, die Angriffslust und den
Tatendrang des Rittertums auf ein auflerhalb der Christenheit liegendes Ziel zu lenken.
Im Zeichen des Kreuzes machten sich alle Krieger auf den langen Weg, wie Biifler. Das
militirische Unternehmen erhielt damit seine geistliche Rechtfertigung® (22).

_Die meisten zogen nach Palistina. Unterwegs entdeckten sie viel Unbekanntes: eine
weniger rauhe Welt, besser gebaute Kirchen, prachtigere Kirchen und ein Christentum,
das micht nur die Einhaltung von Riten bedeutete, sondern als Nachfolge Christi gelebt
wurde. In Galilda erkannten sie, daf Jesus wirklich ein Mensch gewesen war, und dafl
er wirklich unter den Menschen gelebt hatte, und daher Gott nicht nur der unnahbare
strenge Richer war, der Hunger und Tod iiber die gepeinigten Volker brachte® (22).

_Die Priester aus ihrer Umgebung uberzeugten sie davon, dafl sie es nicht war (=
nicht ausreichende Vorsorge durch gute Werke und Ablisse), daf die Ritter mit Sicher-
heit der Verdammnis verfallen und auf ewig gebrannt und gebritht werden wiirden, dafl
Gott sie bereits in dieser Welt mit Aussatz und Elend strafen wiirde, wenn sie nicht
etwas von ihrem Reichtum hergiben® (25).

_Zur Zeit der Bekehrung Bernhards glaubten selbst die besten Junger Christi — von
cinigen Narren abgesehen —, die erste Pfliche des Evangeliums den Armen Gottes zu
geben, mit einer durftigen mechanischen Geste erfiillen zu kénnen® (37).

,Man wollte (in Cluny mit ausgedehnten Totengottesdiensten) den Toten helfen, sie
aus der Gewalt des Teufels zu befreien. Doch der Chor der Ménche wollte auch — in
cinem unaufhérlichen, erbitterten Kampf — die Lebenden dieser Macht entreiflen. Der
Gesang, minnlich, ungestiim, heftig (vergessen wir die siifilichen Modulationen, die
heute die gregorianischen Melodien verfalschen), wurde wie ein Kriegsgesang hinausge-
schmettert . . . Nicht ganz zu Unrecht hat man im kluniazensischen Chorgesang eine
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Sublimierung des ritterlichen Ungestiims sehen wollen, eine symbolische Ablenkung
der Aggressivitit, die die dem militirischen Adel entstammenden Ménche in sich tru-
en® (41).
: Wit beenden unsere kleine ,Bliitenlese. An den geriigten Stellen gleitet die allzu
glatte Darstellung ins Klischeehafte ab, schliefit sich Ansichten an, die als lingst iiber-
holt zu gelten haben. Gerade der Kunstgeschichte mufl ein gerader Sinn fiir das Echte
und einmalig Wertvolle eigen sein, der vorschnelle, unbewiesene, unbegriindete, wenn
auch noch so schillernde ,Lésungen® sorgsam meidet. Dieses Gesetz ist hier nicht ein-
gehalten. Gleichzeitig lagen dem Rezensenten ordenshistorische Werke von fast iber-
triebener Niichternheit vor — wie der Katalog zur Ausstellung des Landschaftsverbands
Rheinland, Rhein. Museumsamt Brauweiler, ,Die Zisterzienser. Ordensleben zwischen
Ideal und Wirklichkeit, Koln 1981 (Schriften des Rheinischen Museumsamtes 10),
707 S., und Gerd Steinwascher, Die Zisterzienserstadthdfe in Koln, Bergisch Gladbach
1981 (Jahresgabe des Altenberger Dom-Vereins 1981), 254 S. Wenn auch ihre Niuch-
cernheit nicht ein Ideal ist, so braucht an ihren wissenschaftlich-historischen Wert doch
kein Zweifel herangetragen werden, wihrend das Werk Dubys nicht unter dem gleichen
Spannungsbogen festzuhalten ist. Sein Versuch mag sich dahin auswirken, daff sich end-
lich jemand findet, der die kritischen Vorarbeiten zur Geschichte St. Bernhards und der
Zisterzienser, unter denen das Lebenswerk Jean Leclercgs, Clerf, rithmlich zu erwih-
nen ist, genial zusammengefaflt und dantesk (sit venia verbo!) zur Darstellung brichte.
Siegburg Rbaban Haacke

Lettres des premiers Chartreux II. Les moines de Portes Bernard — Jean —
tienne. Introduction, texte critique, traduction et notes par un Chartreux (Sources

Chrétiennes 274), Paris, Les éditions du Cerf, 1980, 240 S.

Im Jahre 1962 erschien in der Sammlung Sources Chrétiennes als Band 88 ein erster
Band mit Briefen der ersten Kartiuser St. Bruno, Guigo und St. Anthelm. Im Jahre
1980 erschien der zur Besprechung vorliegende zweite Band, der Briefe der Maonche
Bernhard, Johannes und Stephan von der Kartause Portes enthilt. Der genannte Bern-
hard und Pontius, Ménche der Benediktinerabtei Ambronay, griindeten im Jahre 1115
die Kartause Portes im franzosischen Jura. Bernhard war der erste Prior. Die Monche
Johannes und Stephan gehérten zur ersten Generation. Aus ihrer Hand stammen neun
Briefe religidsen Inhalts, die hier vorgelegt werden. Sie sind nach der heutigen Kenntnis
in drei Handschriften tiberliefert: Ms. 335 der Biirgerbibliothek Bern (B), Ms. 42 der
Universititsbibliothek Lyon (P) und Ms. 1331 der Municipalbibliothek Troyes (T). Die
ilteste und beste Handschrift ist B. Sie stammt aus der zweiten Halfte des 12. Jahrhun-
derts (ca. 1160—70) und gehorte urspriinglich der Kartause Portes. Die Handschrift
von Lyon gehort ebenfalls dem 12. Jahrhundert an, ist aber etwas jinger als B. Auch sie
bietet einen guten Text. Der urspriingliche Besitzer ist unbekannt, spiter gehorte sie
den Jesuiten von Tournon. Die Handschrift T gehort dem 13. Jahrhundert an. Sie ist ei-
ne Kopie von P, weist aber zahlreiche Varianten auf, die auf eine beabsichtigte Verbes-
Sé‘.fun des Stils zuriickgehen. Die Handschrift gehdrte urspriinglich der Abtei Saint-

aude.

Die neun Briefe wurden erstmals im Jahre 1657 von Pierre-Frangois Chifflet S.]. nach
der Handschrift von Saint-Claude (= T) herausgegeben. Die Ausgabe wurde 1677 in
die Maxima Bibliotheca Patrum (t. 24) aufgenommen und von da in die Patrologia La-
tina von Migne iibernommen (PL 153, 899—930). Die neue Ausgabe folgt der Hand-
schrift B. Nur wo offensichtliche Versehen des Kopisten vorliegen, folgt sie der Hand-
schrift P. Der Herausgeber, ein Kartauser, hiillt sich in Schweigen.

Die Anordnung der neun Briefe ist in den Handschriften und in der Ausgabe von
Chifflet verschieden. Der letzte Herausgeber hat sie alphabetisch nach den Namen der
Autoren angeordnet, so dafl der Prior Bernhard an erster Stelle steht. Von ihm sind
zwei Briefe uberliefert und dazu ein gemeinsamer Brief mit den Ménchen Johannes und
Stephan. Der erste Brief ist an einen Reklusen Rainaldus gerichtet, der in der Nihe der
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Abtei Saint-Rambert lebte und von der Abtei unterhalten und geistlich betreut wurde.
Bernhard erteilt ihm aus seiner reichen religidsen Erfahrung Ratschlige fiir seine Le-
bensgestaltung. Der Herausgeber halt diesen Brief fiir besonders wertvoll. Der zweite
Brief Bernhards ist an die Nonnen der Abtei Saint-Pierre in Lyon gerichtet. Bernhard
begliickwiinscht sie zu der eben durchgefiihrten Reform und ermutigt sie in ihrem re-
ligidsen Streben. Der gemeinsame Brie des Priors Bernhard und der Ménche Johannes
und Stephan ist an zwei Wohltiter der im Jahre 1132 errichteten Kartause Arviéres,
Aymon von Varennes und Aymon von Rohoria (Rovorée?), gerichtet. Er handelt iiber
das im 12. Jahrhundert sehr beliebte Thema De contemptu mundi, die Weltentsagung
und die Weihe an Gott im Ordensstand. Die folgenden fiinf Briefe stammen von dem
Ménch Johannes de Montemedio, der als Lehrer des geistlichen Lebens sehr angesehen
war. Der erste der fiinf Briefe ist an seinen Bruder Stephan gerichtet, dem er dringend
empfiehlt, sich ihm anzuschlieRen. Er hatte damit Erfolg; denn Stephan war 1135 No-
vize in Portes. Der zweite Brief ist an den Monch Latoldus der Kartause Meyriat gerich-
tet. Er gibt ihm praktische Anweisungen fiir das persénliche Gebet und legt thm ver-
schiedene Gebetsformulare vor. Der folgende Brief ist an den Ménch Hugo der Kartau-
se Megrriat gerichtet. Er handelt dem Wunsch des Adressaten gemif iiber die Danksa-
gung tiir die Wohltaten Gottes. Der nichste Brief ist an einen nicht niher bekannten
Monch Berard gerichtet. Er handelt iber die , Wache des Herzens® (de custodia cordis).
Ausgehend von der alten Einteilung der menschlichen Natur in Leib, Seele und Geist
(vgl. 1 Thess 5,23) spricht er von der Unterwerfung des Leibes und der Seele unter den
Geist und unter Gott. Der folgende Brief ist an emen Neffen Bernhard gerichtet, der
Ménch einer anderen Kartause war. Er hatte Zweifel an seiner Berufung. Johannes sieht
darin nur Versuchungen des Teufels und fordert ihn zur Beharrlichkeit auf. Der letzte
der neun Briefe stammt von dem Méonch Stephan von Chalmet, der wahrscheinlich mit
dem spiteren Prior Stephan von Portes (1171) identisch ist. Der Brief ist an die Novizen
des Klosters Saint-Sulpice gerichtet, das urs riinglich ein Priorat des Klosters Clun
war, sich unter dem Prior Humbert fiir die Lebensweise der Kartiuser interessierte, sic
aber schlieRlich fiir den Orden von Citeaux entschied. Stephan warnt seine Korrespon-
denten vor der Versuchung, ihren Orden zu 4ndern und mahnt zur Beharrlichkeit im
Dienste Gottes.

Die Briefe sind Zeugnisse eines blithenden religiosen Lebens in dem jungen Kartdu-
serkloster Portes und in zahlreichen Klostern der Umgebung in der ersten Hilfte des
12. Jahrhunderts.

Eichstatt L. Ot

Willigis Eckermann: Wort und Wirklichkeit. Das Sprachverstindnis in der
Theologie Gregors von Rimini und sein Weiterwirken in der Augustinerschule
(= Cassiciacum 33). Wiirzburg (Augustiner-Verlag) 1978. XXXI, 338 5.

Gregory of Rimini has long been viewed as one of the most significant contributors
to the medieval unterstanding of propositions and to the interrelation of language and
reality. His name is inseparably linked with a particular theory on the object of know-
ledge known as the “complexe significabile”, whose meaning and influence received ex-
tensive examination in Hubert Elie’s Le Complexe Signijgmbile (1936) and Gabriel
Nuchelmans’ Theories of the Proposition (1973). It is to this theme that Eckermann’s
book is directed. He has provided not only the most thorough treatment of this area of
Gregory’s thought, but he has considerably modified our understanding of Gregory’s
influence in late medieval propositional theory.

Eckermann’s work is divided into six chapters. The first presents the historical and
historiographical background. The author givesa brief overview of thirteenth- and early
fourteenth-century opinion up through William of Ockham, followed by a survey of
the various interpretations of the problem and of Gregory’s contribution. Although
both sections of this chapter are well done, they leave the reader with an incomplete pic-
wre. Only through Eckermann’s review of the secondary literature does one realize that
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there were an number of important contributions to the problem during the more than
two decades that separate Ockham and Rimini. But the failure to include those contri-
butions in the first section leaves the impression, mitigated somewhat by later acknow-
ledgement of Crathorn’s importance, that the sources that stimulated Gregory’s
thought and that caused him to develop his ideas were essentially limited to Ockham
and pre-fourteenth-century authors. Had Eckermann’s survey of past scholarship in-
cluded Michalski and Moody, the importance of Walter Chatton might have been ack-
nowledged, for on this issue Robert Holcot was in debate with both Crathorn and
Chatton in addition to modifying Ockham’s approach. Unfortunately, the most im-
portant piece of evidence on the background and sources for Gregory’s treatment of the
object of knowledge appeared when Eckermann’s book was already in press: Gedeon
Gal’s “Adam of Wodcgam’s Question on the ‘Complexe significabi?;’ as the immediate
object of scientific knowledge”, Franciscan Studies, 37 (1977), 66—102, The text
published there makes clear Rimini’s indebtedness to Wodeham for the theory of the
“complexe significabile”. In combination with Gregory’s knowledge of Chatton and his
probable familiarity with Crathorn and Holcot, it becomes apparent that Gregory was
influenced as much by English authors since Ockham as by Ockham himself.

Chapters two through four contain the heart of Eckermann’s study: the analysis and
evaluation of Gregory’s position. Here the reader is treated to painstaking and precise
scholarship of the highest quality. Chapter two presents Gregory’s view of language,
both verbal and mental. Ecjiermann examines Gregory’s understanding of spoken and
written statements, his view of the word, his distinction between the significatum, signi-
ficabile, and enuntiabile, the conclusion and total significate as the object of knowledge,
the creation of meaning, the relation of sentence and significate, and finally the Stoic
and Augustinian backgrounds to Gregory’s understanding of these issues.

Chapter three is concerned with Gregory’s treatment of external reality, both created
and uncreated. Under the former and against the background of Augustine and Tho-
mas, Eckermann provides an extensive examination ofg Gregory’s teaching on species
and universals. Under the latter the knowledge of God is treated. Chapter four Erings
together language and reality, the interrelation of mental language, verbal expression,
species, concepts, and external truth that contribute to the process of knowledge.

Chapter five examines the influence of and reactions to Gregory’s approach to
language and the theory of the object of knowledge associated with Eis name: the “com-
plexe significabile”. Although Eckermann is familiar with the reactions of Andrew of
Neufchateau, Albert of Saxony, Marsilius of Inghen, and Pierre d’Ailly as discussed in
the works of Elie and Nuchelmans, he largely confines his own attention to the Augu-
stinian Hermits, specifically Hugolino of Orvieto, Bonsembiante Badoer, John Hilta-
lingen of Basel, Simon of Cremona, Dionysius of Montina, Angelus of Dobeln, Peter
Gracilis, Augustinus Favaroni, Thomas of San Genesio, Paul of Venice, and Bartholo-
mew Arnoldi of Usingen. This chapter is particularly valuable, since of those figures
only Hugolino, Bonsembiante, and Paul of Venice had received attention from previous
scholars on this issue. In contrast to the earlier scholarship, Eckermann establishes that
Gregory’s theory, when seen as part of a larger analysis of language, meaning, and
truth, had far more positive influence than has generally been attributed to it. Even
those Austin Friars who were critical of Gregory in this area, such as John Hiltalingen
of Basel or Paul of Venice, adopted some aspects of his approach and thinking. The
sixth and final chapter brings together Eckermann’s conclusions and observations.

Wort und Wirklichkeit is a major contribution to our understanding of Gregory of
Rimini and the fourteenth-century discussions on the object of knowledge and belief.
For the area it covers it goes well beyond the works of Elie and Nuchelmans. The thrust
of the book is not seriously undermined by the subsequent discovery that the theory of
the “complexe significabile” was developed earlier by Adam Wodeham in his London
lectures and taken by Gregory either from that source or from Wodeham’s Lectura
secunda where it also occurs. In contrast to Wodeham’s Oxford lectures, neither the
London lectures nor the Lectura secunda circulated widely on the Continent, and Gre-
gory’s margins did not reveal he borrowed the idea from Wodeham. Thus, as far as the
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Continent is concerned, one can validly trace the Wirkungsgeschichte of the idea after
Gregory as if it came from Gregory alone.

Tﬁe richness and value of the book lie as much in the extensive footnotes and lengthy
citations as in the body of the main argument and analysis. In fact, some of the points
Eckermann does not dwell on but only mentions in passing are as important as some of
his major conclusions. For example, the texts cited on p. 273 reveal that Débeln com-
pletely misunderstood the meaning of the phrase “de virtute sermonis” as well as sup-

osition theory. One would like to know whether he was unique in that regard or whet-
Eer such errors were common in the second half of the fourteenth century. More serious
is the failure to highlight sufficiently John Klenkok’s critique of Gregory or the role

layed by the Cistercian theologian, Gottschalk of Nepomuk, whose contribution is
Euried in a footnote. By confining his treatment to the Austin theologians and, of that
Eroup, only those who have left treatments of the question, the full picture of the Wir-

ungsieschichte of Gregory’s theory of knowledge and language, in particular the histo-
ry of the “complexe significabile”, is not revealed, That history depends on the close in-
tellectual and textual association of the Austin Friars and the Cistercians at Paris, noted
by Damasus Trapp a quarter century ago. It was on the basis of the criticisms raised by
Iﬁenkok and Gottschalk in the years before 1365 that led Hiltalingen and Débeln to re-
ject certain aspects of Gregory’s theory. Moreover, the most influential response to
Gottschalk came not from an Austin theologian but from a Cistercian, James o Eltville,
reading at Paris around 1369—70, whose commentary was later reread by (and by
Eckermann, pp. 307—8, credited to) Henry of Langenstein. The Eltville/Langenstein
defense lived on in memory but not effectiveness. Beginning with the last two decades
of the fourteenth century both Austins and secular theologians abandoned Gregory’s
theory, many of them returning to Ockham’s formulation.

A few other desiderata can be mentioned. Eckermann’s discussion of Favaroni
(pp. 279—296), interesting as it is in its own right, goes well beyond the topic at hand
and distracts the reader from the main issue. In the early sections of the book insuffi-
cient attention is given to the centrality of the idea of mental language in Ockham, and
the topic is presented as if the idea was primarily developed by Gregory. Finally, it
would have ieen useful to present and future readers if the citations to Ockham hat
been given to the volumes of the new critical edition that were then available, particu-
larly sw Summa logicae (1974). But these things do not significantly detract from a
book that, more than any other on this topic, carries the reader into the heart of Gre-
groy’s argument and the meaning of his achievement.

Madison William J. Courtenay

La Passion des Jongleurs, Texte établi d’aprés la Bible des sept estaz du
monde de Geufroi de Paris. Edition critique, introduction, notes et glossaire par
Anne Joubert Amari Perry (= Textes Dossiers Documents 4), Paris 1981 (Beau-
chesne).

Die altfranzésische ,Passion des Jongleurs®, ein in Achtsilbern (Paarreim) verfafites
anonymes Erzihlgedicht (,poéme narratif*), das die Hauptquelle der franzdsischen
Passionsspiele ist (30: ,la PJ constitue le point de départ de la grande tradition de la pas-
sion dramatique®), wird in die Zeit um 1200 datiert. Geufroi de Paris fiigte das Werk
seiner riesigen geschichtstheologischen Kompilation aus dem Jahre 1243 ein (,Bible des
sept estaz du monde’, B. N. f. fr. 1526). Die literarische und religios-didaktische Be-
deutung, die der PJ zugeschricben wird, schligt sich in mindestens 26 Handschriften
(vorwiegend 13./14. Jahrhundert) nieder.

Die 1980 durch einen tragischen Unfall verstorbene Herausgeberin hatte es sich in ih-
rer Dissertation (Emory University 1978) zum Ziel gesetzt, die beiden dlteren Editionen
der PJ (Hermann Theben, Greifswald 1909 [V. 1—1544]; Erich Pfuhl, Greifswald 1909
[V. 1545—3328] — Frances Foster, London 1916), die teils fehlerhaft oder unvollstindig
sind, teils die kommentierende Erérterung der Details und literaturgeschichtlichen Zu-
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sammenhinge vermissen lassen, durch eine sorgfiltige Textausgabe zu ersetzen. Dies ist
ihr weitgehend gelungen.

Das Buch gliedert sich in folgende Teile: ,Introduction® (17—29: Erlduterung des
literatur- bzw. religionssoziologischen Hintergrundes [,milieu clerical], der literari-
schen Gattung, der Art der Darbietung des Werks und des sehr wichtigen pragmati-
schen Aspekts), ,Analyse de la ,Passion des jongleurs® d’aprés Geufroi de Paris et dis-
cussion de ses sources® (30—52: Analyse des Werks und Erdrterung seiner im einzelnen
aufgelisteten Quellen [Evangelien, Apokryphen, Legendendichtung u.a.], wobei die
Parallelitat zwischen der ,Passion des Jongleurs® und der ,Estoire dou Graal® Roberts de
Boron angedeutet wird [die sehr wichtigen Unterschiede sind der Verf. offenbar nicht
bewufit]; anderenorts [83] auch knappe Verweise auf das Benediktbeurer Passionsspiel),
»Mimésis et mimique: La ,Passion des jongleurs® et le théatre® (75—92: die mimische
Kunst der joculatores, ,représentation [semi-]dramatique par un jongleur incarnant i lui
seul plusieurs personnages®, gattungsgeschichtliccfxe Perspektiven), ,Le Texte®
(93—107: Erérterung der Textgestaltung, der grammatischen Gegebenheiten, der Or-
thographie und Versform), ,Texte® (V. 1-3894 ohne Seitenzihlung), ,Notes*
(217—227: Anmerkungen zum Text), ,Index des noms propres” (231 f.), ,,Glossaire®
(Verzeichnis der wichtigsten Worter mit den neufranzésischen Bedeutungen), Litera-
turverzeichnis und Abbildungen bankelsingerischer Szenen und Motive.

Die allgemein zu beobachtende Sorgfalt c%er Herausgeberin 1afit jedoch nicht iberse-
hen, dafl ihr die Problematik der geistlichen Ludi ganz allgemein und der Passionsspiele
inbesondere zu wenig vertraut ist, um eine tiefscl%ﬁrfende Erklarung der PJ zu bieten.
Die betreffende deutsche Literatur (neuerdings K. LANGOSCH 1957, H. de BOOR
1967, R. STEINBACH 1970, R. BERGMANN 1972, W. LIPPHARDT 1975/76 u.a.)
bleibt vollig unberiicksichtigt, obgleich sie wegen ihrer Griindlichkeit in bezug auf das
Detail und die Quellenlage mancherlei Erkenntnisse erbracht hat und m.E. fiir die For-
schung in diesem Bereich unentbehrlich ist. Auch die theologisch-kirchengeschichtli-
chen Grundlagen der PJ sind wesentlich komplexer und breiter angelegt, als es gemift
der Herausgeberin den Anschein hat. So weist Anne Perry zwar auf das Lateranionzil
(1215) hin; sie geht jedoch iiber recht vage Vorstellungen wie ,mouvements popu-
laires®, ,tendance moralisante® und ,littérature didactique® (27) nicht hinaus. Zu wel-
chem besonderen Zweck die ,,campagne de prédication, die der PJ zugrunde liegt, die-
nen soll, wird nicht ganz klar, gab es docﬁ immer schon die Erfordernis, christliche
Glaubensinhalte dem Volke nahezubringen. Auch Formulierungen wie: ,,Au cours du
XIII¢ siécle la sensibilité chrétienne a changé® (26) sind zu unver%)indlich, um hier neue
Akzente zu setzen. Es lifit sich nimlich nachweisen (allerdings nicht ohne theologische
Quellenkenntnis!), dafl die missionarische Auseinandersetzung der Kirche mit der Hi-
resie, die verstarkt 1203/04 mit Appellen von Innozenz III. an die Ordensgemeinschaf-
ten einsetzt, alle hierzu fihige Manner mit Wort und Werk die Ketzer bekimpfen zu
lassen, die entsprechende Produktion volkstiimlicher religiéser Literatur (geistliche
Ludi, Armenbibeln u.a.) bewirkte. Es versteht sich von selbst, dafl dieses gewaltige Un-
ternehmen ohne die Herstellung und Verbreitung der entsprechenden dogmatischen Li-
teratur, die — wie im Falle der Armenbibeln im bayerisch-6sterreichischen Raum —
z.T. in der Weise einer Art ,Fliefbandarbeit® erfolgte oder — wie im Falle des ,Grand
Saint Graal® und der ,Queste’ — eine systematische redaktionelle Arbeit (Planung) er-
kennen liflt, von vornherein zum Scheitern verurteilt war. Damit diirften die betreffen-
den ,jongleurs“ tatsichlich im ,milieu clerical® zu suchen sein.

Es wire ein leichtes nachzuweisen, daf} die Pointierung einzelner Handlungselemente
in der PJ (wie schon in der ,Estoire’ Roberts de Boron) nicht blof§ das Bediirfnis nach
Anschaulichkeit befriedigt (man sollte, was weitgehend vernachldssigt wird, immer
auch an ein jugendliches Publikum und schulische Zwecke denken), sondern jeweils
spezifische hiretische Vorstellungen widerlegt. Wie in den Augustinischen ,Sermones

e Symbolo® (vgl. die Rolle des Kirchenvaters in den deutschen Ludi!) dienen die Ty-
pologien und anschaulichen Details der PJ dazu, testimonium Christi zu sein, Zeichen
der Glaubensvorstellungen. Das auch in der ,Estoire* hervorgehobene demostrer (P] 99,
373 u.6.) eines Sachverhalts (z.B. die Salbung der Fiifle des Herrn durch Maria Magda-
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lena) impliziert also nicht blof eine didaktische Funktion, sondern vor allem auch eine
antihiretisch-dogmatische (V. 129: Li deciple qui l'ont vesi), in diesem besonderen Falle
die Widerlegung des katharischen Doketismus (Lehre vom ,Engel® Christi, dessen
atherischer [Schein-]Leib hitte nicht gesalbt werden kénnen; vgl. auch V. 1908 ff. die
ausfithrliche Darlegung der humanitas Christi). Allerdings steht die PJ in dieser Hin-
sicht m.E. nicht (mehr?) so sehr im Zentrum der hochmittelalterlichen Glaubenskrise
wie zndere Literatur, dessen pragmatische meine (sens) bis heute nicht wirklich erkannt
wurde.

Die angedeuteten Versiumnisse der Herausgeberin gehen weder zu ihren Lasten,
noch indern sie etwas an der Tatsache, dafl ihre Edition der PJ fiir jeden Forscher, der
die Entstehung oder Entwicklung der geistlichen Spiele zu ergriinden sucht, schlechthin
unentbehrlich ist. Ohne Quellenforschung geht in diesem Bereich nichts mehr, Hierzu
hat Anne Perry einen verdienstvollen Beitrag geleistet. Die ,représentation semi-drama-
tique* der PJ veranschaulicht uns an einem Einzelfall, wie zum Zwecke der religios-li-
terarischen Erbauung und Unterweisung aus dem dogmatischen Sermon oder Traktat
auf der Basis biblischer und apokrypher Texte schlieflich der geistliche Ludus entstand,
um 1200 in einer Epoche grofer geistiger Unruhen und der Auseinandersetzung zwi-
schen Orthodoxie und Hiresie.

Saarbriicken Hans Bayer

Franz J. Felten, Abte und Laienibte im Frankenreich. Studie zum Verhiltnis
von Staat und Kirche im fritheren Mittelalter. (Monographien zur Geschichte des
Mittelalters, 20) 1980. 368 S., 7 Karten.

Das Problem der Laienibte ist Ausgangspunke fiir eine Untersuchung, die — weit
ausholend — die Entwicklung des Abbatiates in Kirche und Welt vom 6. bis ins 9. Jahr-
hundert verfolgt. Der Verfasser trigt in einem einleitenden Kapitel die iiblichen, fast
einhellig negativen Urteile der Forschung iiber die Laienibte zusammen und versucht in
cinem ersten Korrekturansatz aufzuzeigen, dafl derartige Auffassungen nicht immer
durch eingehende Quellenkritik oder prizise Interpretation abgesichert sind. Die gin-
Eiﬁen Vorwiirfe betreffen in der Regel einen bestimmten — etwa durch J?d und Hof-

altung abgesteckten — Bereich adeligen Daseins, einen Lebensstil, den die Laienibte
durchaus mit anderen Aristokraten und geistlichen Grofien gemeinsam hatten. Im iib-
ri]%en 1aR¢ sich natiirlich leicht nachweisen, daf die Entfremdung von Klostergut nicht
allein auf das Konto von Laienibten geht, sondern oft genug auch bischofliche Eigen-
klosterherren derartige Praktiken angewandt haben. Bischofliche Eigenklosterpo%itik
unterscheidet sich nicht prinzipiell von der der Laien oder anderer irregularer-ordo-
fremder Abte. Der VA. ist deutlich bestrebt, die iiblichen Vorwiirfe gegen die Laienibte
mit dem Hinweis auf das Fehlverhalten auch der Bischofe gegeniiber ihren Eigenklo-
stern zu relativieren.

Das Abbatiat ist erst gegen Ende der Merowingerzeit — mit dem Aufstieg der Karo-
linger — fiir den Adel attraktiver geworden, so wie es das Bischofsamt schon lingst war,
da die Abteien und ihr Besitz nun politisch an Bedeutung gewannen. Das erklart, war-
um die Merowingerzeit das Laienagbatiat anscheinend nicht gekannt hat. Natiirlich las-
sen sich Fille aufweisen, in denen Laien — als Griinder, z.T. aber auch als Klosterin-
sassen — einen entscheidenden Einfluf auf die Geschicke des Klosters ausgetibt haben;
aber die Abtwiirde steht dem Bischofsamt an politischer Bedeutung noch deutlich nach.
Von adeligen Lebensformen und militdrisch-kriegerischem Verhalten ist auch in der
Zeit der frithen Karolinger — anders als bei Mitgliedern des Episkopates wie etwa
Milo von Trier — unter den Abten nichts zu finden. Freilich werden die Kloster nun in
steigendem Mafie in die Politik hineingezogen, wofiir die angefithrten Fille von Ein-
und Absetzung von Abten je nach ihrer po%itischen Einstellung Indizien abgeben.

Seit Karl dem Grofien nehmen die Abte in der Fithrungsschicht des Reiches einen
hervorragenden Platz ein; ihre Zugehorigkeit zu den potentes, die dann auch einen ent-
sprechenden Lebensstil bedingt, ist unbestritten, in ihren staatlichen Aufgaben® blei-
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ben sie aber — jedenfalls tendenziell — auf thre monastischen Funktionen beschrinkt.
Fiir die Ausstattung der Kldster mit Privilegien durch Karl den Grofien betont der Vf.
gegeniiber einer Sicht, die hier das reformatorische Engagement des Herrschers heraus-
stellte (J. Semmler), stirker den politischen Aspekt. Das gilt sogar in gewissem Sinne
noch fiir Ludwig den Frommen, der jedoch in der Vergabe von Privilegien weit grofi-
ziigiger verfuhr. Karl hat sich seine Entscheidungsfreiheit nicht zu sehr einengen lassen
wollen; er war daher vorsichtig in Verlethung oder Bestitigung des Abtswahlrechtes,
‘s:lparsam auch in der Verlethung von Immunititen, die trotz aller positiven Aspekte nach

er Meinung Feltens fiir die konigliche Herrschaft letztlich doch eher negative Konse-
quenzen hatten. Durch Privilegierung hat der Kaiser sich die begiinstigten Personen zu
verpflichten gesucht, oder er hat iiberhaupt den bedeutenderen Abten Gunsterweise er-
teilt. Indem er sich einzelnen Abten besonders zuwendet, versucht der V{., dieses Mo-
ment der Personalpolitik noch zu unterstreichen. Allerdings ist auch hier Vorsicht ge-
boten, da — wie der V{. selbst zugibt — ,von Abten anderer Kléster, die von Karl eben-
falls iberdurchschnittlich mit Privilegien bedacht wurden, kaum mehr als der Name be-
kannt® ist (S. 247). Die Motive Karls bei der Vergabe von Privilegien sind offenbar viel-
faltig. Tradition und politisches Gewicht eines Klosters spielen ebenso eine Rolle wie
die persénliche Bedeutung einzelner Abte und religiose Gesichtspunkte. Nach 782
scheint der Privilegienstrom bewuft eingedimmt worden zu sein. Der V1. fithrt das auf
eine gewisse Enttiuschung des Herrschers zuriick: statt die ihnen zugedachte Aufgabe
eines koniglichen Herrschaftsinstruments zu erfiillen, bildeten die Abte in dem Mafe,
wie sie an politischer Macht gewannen, eine Interessengemeinschaft mit Bischofen und
weltlichen Groflen und trugen damit kaum etwas bei zum Abbau der Schwierigkeiten,
vor denen die Zentralgewaﬁ: im letzten Jahrzehnt der Regierung Karls stand; der V1.
neigt hier der These Ganshofs von einer décomposition des Reiches zu. Die Gesamtbe-
urteilung der politischen Verhiltnisse erscheint einleuchtend; freilich ist das Quellen-
material so sparlich, dafl Urteile nur mit grofier Vorsicht zu fillen sind.

In einem Schluflkapitel kommt der V. dann noch einmal auf das Laienabatiat zuriick,
aber er zieht keine Entwicklungslinien, sondern begniigt sich mit einer Bestandsaufnah-
me und knappen Analyse der Synodalgesetzgebung. (Zum Problem ist im iibrigen Fel-
tens Studie: Laienibte in der Karolingerzeit. Ein Beitrag zum Problem der Adelsherr-
schaft iiber die Kirche, in: Vortrige und Forschungen 20, 1974, zu vergleichen). Im Ei-
geninteresse der Bischéfe sieht er begriindet, dafl sie sich den mit der Eeitun der Klo-
ster zusammenhingenden Problemen nur vorsichtig zuwandten. Die Ausfithrungen
dieses Kapitels enttduschen hoher gespannte Erwartungen ein wenig. Das hingt sicher
z.T. mit der Quellenlage zusammen; allerdings erscheint das Bemithen des Verfassers
um Entschirfung der gegen die Laienibte erhobenen Vorwiirfe durch den Hinweis auf
die spezifische gesellschaftliche Wirklichkeit angesichts dezidierter zeitgendssischer Ur-
teile (vgl. etwa Hinkmar v. Reims in den Ann. Bertiniani ad 866 zu Ramnulf von Poi-
tiers und Robert von Paris) nicht immer einleuchtend.

Passan E. Boshof

Siegfried Ringler: Viten und Offenbarungsliteratur in Frauenkléstern des
Mittelalters. Quellen und Studien (= Miinchener Texte und Untersuchungen zur
deutschen Literatur des Mittelalters 72) Ziirich/Miinchen (Artemis) 1980. XVI u.
488 S., geb. DM 124,—.

Diese Wiirzburger germanistische Dissertation aus der Schule von Kurt Ruh ist nach
Intention und Leistung in erster Linie ein solides Stiick philologischer Arbeit. Im Mit-
telpunkt steht der Codex 308 der Bibliothek des Schottenstifts in Wien, eine 1451 fiir
das Augustinerinnenkloster Inzigkofen bei Sigmaringen angelegte Sammelhandschrift
mit Viten und Offenbarungen einzelner begnageter Personen sowie vermischten Kurz-
texten erbaulichen Inhalts. Das Material, nach R.s Feststellungen sehr wahrscheinlich
vermittelt iber das Kloster Pillenreuth bei Schwabach, stellt einen Querschnitt aus der
gut ein Jahrhundert ilteren literarischen Produktion in Frauenkléstern vorwiegend der
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Niirnberger Gegend dar. R. versteht es mit grofler Umsicht, die Textfassungen der
Wiener Handschrift in das jeweilige Bild der Gesamtiiberlieferung einzuordnen (mit
Ausblicken auf die Rezeptionsgeschichte Gertruds von Helfta und Johann Taulers),
konzentriert sein Interesse aber vor allem auf das im selben Zusammenhang iiberlieferte
,Gnaden-Leben des Friedrich Sunder®, das S. 391—444 erstmals ediert wird. Der Text
beruht auf eigenen Aufzeichnungen des 1328 nach jahrzehntelanger Titigkeit im Domi-
nikanerinnenkloster Engelthal bei Niirnberg gestorbenen Geistlichen, ist bald nach des-
sen Tod von einem Redaktor iiberarbeitet unﬁ auf dem Wege der weiteren Tradition bis
zu der erhaltenen Inzigkofener Fassung von 1451 zusitzlichen Anderungen unterwor-
fen worden, die sich pauschal als ,Legendarisierung® kennzeichnen lassen. Ein detail-
lierter Sachkommentar (S. 151—331) zu dem 1905 Druckzeilen fiillenden Werk bildet
das Kernstiick des ganzen Buches.

Was die Aufmerksamkeit von Historikern und Theologen herausfordert, ist das kon-
sequente (und erfolgreiche) Bestreben R.s, aus der Beschaftigung mit einem konkreten,
aut} den ersten Blick wenig fesselnden Ausschnitt der Uberlieferung allgemeine Einsich-
ten fiir das Verstindnis der sog. ,Nonnenliteratur® des 14. Jahrhunderts abzuleiten. Le-
senswert ist in dieser Hinsicht schon die forschungsgeschichtliche Einleitung (S. 3—15),
die nachdriicklich auf den geringen Grad der wissenschaftlichen ErschlieBung dieser
Texte verweist, vor allem aber deren abschitzige Bewertung als ,,verflachte Mystik® kri-
tisiert. R. mochte stattdessen iiberhaupt die unfruchtbare Frage nach der ,Echtheit* der
geschilderten inneren Erlebnisse Gberwinden und betont als Philologe viel stirker die
Eigengesetzlichkeit der literarischen Form (Hagiographie, Legende), die sprachlich und
theologisch gebildete Verfasser und Verfasserinnen zur Voraussetzung habe. Tatsich-
lich ist der geistige Horizont beachtlich, den R. namentlich in seinem Kommentar zum
Werk iiber Friedrich Sunder im einzelnen belegt, so dafl es plausibel erscheint, wenn er
in seiner Deutung des Textes das lehrhafte Element in den Vordergrund riickt: Anliegen
des Verfassers (und erst recht des spiteren Uberarbeiters) sei die beispielhafte Darstel-
lung praktischer Mystik in Anlehnung an die gelaufige mittelalterliche Form des Heili-
gen%ef)ens gewesen, wofiir R. den Gattungsbegriff »Gnaden-Leben vorschlagt. Der
Quellenwert solcher Texte fiir die spatmittelalterliche Frommigkeitsgeschichte wird
durch diese Einschitzung, so scheint es, nicht aufgehoben, aber doch bemerkenswert
verindert, denn man wird sie nun nicht so sehr als Berichte iiber extreme Erfahrungen
Einzelner wie als parinetisch-idealisierende Schilderungen verinnerlichter Haltungen
gelten lassen, gestaltet nach Mustern, die jeweils zu an ysieren sind.

R. ist behutsam genug, um beim augenblicklichen Forschungsstand prinzipielle
Schlufolgerungen dieser Art mehr anzudeuten als auszusprechen, und bezeichnet lie-
ber die unmittelbaren, vornehmlich editorischen Aufgaben auf seinem Felde. Ob sich
hinreichend Germanisten finden werden, die sich von der Sprodigkeit dieser Literatur
nicht abschrecken lassen und auf dem hier gewiesenen Wege weiterschreiten?

Bonn Rudolf Schieffer

Matthius Bernards: Speculum virginum, Geistigkeit und Seelenleben der
Frau im Hochmittelalter (= Beihefte zum Archiv fiir Kulturgeschichte, H. 16)
2. unverinderte Auflage, Bohlau, Kéln 1982, 262 S. Leinen DM 68,—.

27 Jahre nach Erscheinen des Werkes — damals Bd. 36/38 der Forschungen zur
Volkskunde, hg. v. Georg Schreiber — und 7 Jahre nach dem frithen Tod des Verfassers
(+31.7.1975) wird der unverinderte Nachdruck viele iiberraschen, nicht nur die Ver-
wandten und Freunde, die seinerzeit die Drucklegung finanzierten, jetzt aber (noch)
nicht unterrichtet wurden, sondern auch seine Schiiler (B. dozierte Dogmatik am Kél-
ner Priesterseminar) und allgemein die Medidvisten, die erfreut vermuten, es habe sich
ein interessierter Leser- und ein groferer Abnehmerkreis gefunden. Allerdings handelt
es sich um ,schwere Kost': eine wenig beachtete Schrift aus einem Nonnenkloster des
frithen 12. Jahrhunderts wird handschriftlich erforscht — immerhin 55 lateinische, nie-
derdeutsche, niederlindische und schwedische Codizes, sodann textlich analysiert und
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in den weitgespannten Kontext der tatsichlichen wie moglichen zeitgendssischen
Schriften bis zuriick zu patristischen Quellen gestellt, und das Ganze mit der damaligen
(1954!) Theologie der Frau konfrontiert und daraufhin mit dem stolzen Untertitel
(s.0.!) versehen. Die Neuauflage der magistralen Bonner Dissertation gibt also weiter-
hin den Doktorvitern Wilhelm Neuss und Theodor Klauser die Ehre; B. war wohl ihr
fleifligster, vielleicht auch ihr intelligentester Schiiler. Die Lektiire ist sehr anstrengend
und setzt eine solch breite Kenntnis der mittelalterlichen (guellen voraus, die schon da-
mals vom Leser nicht verlangt werden konnte; kein Wunder, wenn es zwar sehr posi-
tive, aber nur wenige Rezensionen gab:

WWir konnen hier nur den Reichtum dieser Kategorien (= Grundkategorien der
Frauenkultur) anmerken (Bildung der Personlichkeit in Freiheit, Innerlichkeit, geistiges
Streben, Leben in der Gemeinschaft, das Reich der Liebe in der Nachfolge Christi,
Brautmystik, verschiedene Gebetsweisen) . . . Das Buch wird fast zu einem Nachschla-

ewerk der wichtigsten Begriffe abendlandischer Spiritualitit* (Hans Wolter, in ,Scho-
Fastik‘ 31 [1956] 296). Ahnlich lobte Friedrich Wulf in ,Geist und Leben® 29 (1956) 237.
Laetitia Bohm entdeckte mehr: ,,. . . eigene Erwihnung verdienen dabei, zum Teil die
Forderungen Aloys Schultes bestitigend, die Ausfithrungen des Verfassers iiber das auf
dem Boden der hochmittelalterlichen Reformgedanken sich wandelnde Verhiltnis von
Bluts- und Gesinnungsadel. Manch aufschlufireiche Deutung erfahren wichtige Begriffe
des mittelalterlichen Personlichkeitsbildes, wie discretio, oboedientia, disciplina, oder
auch die via regia . . . durch seine Materialfiille fiir den Historiker eine Fundgrube . . .
ein wertvolles Arsenal von Material und Anregungen® (Historisches Jahrbuch 78 [1959
233). Arno Borst fiigt seiner Anerkennung hinzu: ,Bessern liefle sich manches®, un
belegt mit acht Hinweisen — in der Neuauﬁage nicht beriicksichtigt; er fahrt fort: ,An-
gesichts der Fiille des vom Vf. gebotenen Materials wird sich jeder Leser dhnliche be-
richtigende und erginzende Notizen machen kénnen, aber keiner wird leugnen, dafl die
ungewdhnlich umsichtige und eindringliche Untersuchung, durch ein vorziigliches Re-
gister erschlossen, die Forschung nicht nur um zahlreiche Einzelerkenntnisse, sondern
um eine lebendige Anschauung von der weiblichen Spiritualitit im Mittelalter bereichert
hat* (ZIKG 68 [1967] 190).

Im ,Deutschen Archiv* (13 [1957] 316 f.) sprach Irene Schmale-Ott die Erwartung
aus, die sich auch wohl heute noch an den Titel kniipft: ,.. . . dessen Titel verspricht,
iiber ein Gebiet Auskunft zu geben, mit dem sich die%orschung bislang noch nicht all-
zu intensiv abgegeben hat, nimlich mit dem Geistes- und Seelenleben der Frau im Mit-
telalter, einem wichtigen Teilgebiet der ,Frauenfrage* also“. Doch gibt die Rezensentin
sofort ihrer Enttduschung Ausdruck, zu unrecht, denn sie verlangte zuviel. Wir lesen:
»Ein solches Speculum sagt natur, emafl mehr Grundsitzliches unf Allgemeines aus, als
daf} es Einblick gibe in eme konkrete historische Situation, es zeichnet die ideale For-
derung und nicht den nur an konkreten Beispielen erkennbaren Geistes- und Seelenzu-
stand der in klosterlicher Gemeinschaft lebenden Jungfrau®. Hier konnte sich der Ver-
fasser wehren: Das Speculum ist nicht reine Theorie, sondern aus der Praxis hervorge-
gangen zeigt es viele Hinweise auf konkrete Zustinde, denen der sie aufarbeitende Hi-
storiker sorgsam nachzugehen hat. Daf} dieses geschehen ist, gibt die Rezensentin zu:
-+ . 50 soll doch anerkannt werden, dafl der Vi. unendlichen Fleifl aufgewandt hat, um
das Speculum in eine méglichst imponierende geistig-religiése Tradition zu stellen. Ei-
nen weiteren Anlaf}, sich enttiuscht zu fithlen, ersehen wir aus folgendem: ,Noch ist et-
was grundsitzlich anzumerken: in seinen Forderungen an die im Kloster lebende Frau
unterscheidet sich dieses Speculum keineswegs in spezifischer Weise von den an den
Ménch gestellten Forderungen korperlicher Zucht und geistig religisen Strebens, wenn
auch B. — zu Unrecht — meint, in dem beherrschenden Gedanken der Gottesliebe eine
besondere Ausprigung weiblicher Frommigkeit sehen zu diirfen®. Auch hier wird zu-
viel verlangt: Ménche und Nonnen haben sich im Mittelalter ebenso wenig wie Manner
und Frauen spezifisch unterschieden, gehérten sie doch alle zur species Mensch, legten
wenig Wert auf weitere seelische S ezi%izicrung und waren iibergangslos Individua. Das
ist sehr grob gesagt, und man darf es jedenfalls nicht laut sagen, ob oder wenn es heute
noch so ist; man sollte aber verstehen, wenn Theologen sich schwer tun, die geistige
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Ausprigung weiblicher (wie auch mannlicher) Eigenart darzustellen. Das gelang dann
wenigstens in einem Fall dem Vf. véllig daneben. Er meinte, das Speculum trage der
weiblichen Eigenart doch geniigend Recinung, nicht zuletzt dadurch, dafi der mannli-
che Autor bei der Abfassung seiner Schrift Riicksicht auf die Abneigung der Frau gegen
sachliche Beweisfihrung genommen habe (S. 213): ,Man wird zumindest einer Frau ge-
statten, diese Eigenschaft nicht als typisch weibliche Eigenart gelten lassen zu miissen!®
Ja, geben wir gern zu, diese Stelle ware in der Neuauflage zu entschirfen gewesen, zu-
mindest als ogiter dictum — fast die einzige Stelle, die quellenmiaflig nicht wie sonst
{iberreich, sondern iiberhaupt nicht belegt ist — ein Prijudiz, daff sie nicht zu belegen
ist!

B. zeigt sich allgemein grofziigig und Verbesserungen zuginglich, ja weist oft auf of-
fene Forschungsliicken hin: z.B. zur Frauenfrage: ,es fehlt weitgehend an klirenden
und wegbereitenden Vorarbeiten® (VI); zu weiblichen Religionsverbanden: ,keines-
wegs ausreichend behandelte Geschichte . . . wie spirlich die Quellen fiir diese frithe-
ren Zeiten fliefen® (VII); ,das Versagen der Forschung im Falle anderer europiischer
Gebiete besonders spiirbar® (VIII); ,.. . . es bleibt eine umfassendere Durchsicht der
bedeutsamen hagiographischen Uberlieferung eine lockende Forschungsaufgabe®
(VIID); ,. . . im ganzen bleibt die Frage nach dem Verfasser bis auf weiteres offen und
ungelést® (16); ». . . Einfluf der Liturgie auf die Sprache der ma. Schriftsteller nach
vorlaufigen Versuchen noch weiter zu wiirdigen® (25); ,.. . . lingst nicht alle Miniatu-
ren verotfentlicht® (27); . . . Wiirdigung des Zusammenhangs zwischen Text und Bild
ist bisher erst fiir die Schriften Hildegards von Bingen unternommen worden® (30); zur
geistigen Heimat, d.h. zur Einordnung in die Reformbewegungen: ... . . es mufl mit ei-
nem Non liquet sein Bewenden haben® (32); zu Anselm von Canterbury: ,,. . . dessen
Betrachtungen und Gebete iiber seinen anderen Arbeiten hier und da vergessen werden®
(38); zu Rupert von Deutz: ,,. . . ruft nach besserer Wiirdigung als er sie bislang erfah-
ren hat* (ebd.); zu Haimo von Halberstadt: ,,. . . das reiche, allerdings noch nicht end-

iiltig durchgepriifte Werk® (39); zur Umschreibung der Monchsliteratur fiir Frauen-
Elc'ister: .. . . eroffnet sich hier ein bisher unbeachtetes Forschungsgebiet, an dessen Er-
schlieBung auch die dt. Literaturwissenschaft sich zu beteiligen hitte” (38); zu Deside-
raten der weiblichen Patroziniumsforschung (61 u. 70); zur Allegorie der Quadriga
(66); zur Blumenallegorie (81); zur Anrede mater (142); ,.. . . das Fehlen eigener Arbei-
ten tiber Frauenkléster hat schon H. Grundmann mit Recht beklagt® (152); zu Ausein-
andersetzungen mit Anselm, Abilard, Berengar (90.112.119); ,Adel . . . aus der Siinde
erklirt“? (ebd.), usw. usw.

Heute nach 27 Jahren stellt sich die Frage: Sind diese Liicken geschlossen? Wenn der
Nachdruck unverindert blieb, und wenn keine Erginzungsliste angefiigt wurde, scheint
der Herausgeber dies zu verneinen; er kann sich tibrigens auf ein neuestes Urteil beru-
fen: ,Wihrend Biicher und Artikel iiber die Frau sich hiufen, liegen noch keine Mono-
graphien vor iiber ihr Bild bei Rupert von Deutz, Anselm von Canterbury, Abilard,
Hill?:legard von Bingen und vielen anderen®, schreibt kompetent Jean Leclercq, der Her-
ausgeber der Opera sancti Bernardi, zugleich seine neueste Schrift ankiindigend:
,St. Bernard et les femmes®, in seinem Artikel ,Die Frau in der Ménchstheologie des
Mittelalters®, in ,Internationale katholische Zeitschrift* 11 (1982) 353. Jedenfalls ist vie-
les offen und wir kénnen die Neuauflage nur begriifien ob ihrer starken Anregung, sich
mit diesem wertvollen Stoff aufs neue und gri'milich zu befassen. Vielleicht aber unter-
schitzt Leclercq unsern Verfasser, dessen Schrifttum er im wesentlichen kennt und zi-
tiert, wenn er meint: ,Zahlreiche Hinweise finden sich bei Matthiius Bernards, dessen
Interesse aber der Frau in der Gesellschaft gilt: als Kénigin, Gattin, Mutter, Ordensfrau
und nicht so sehr ihrer Stellung in der kirchlichen Dogmatik® (ebd.). Nun war B. in er-
ster Linie Dogmatiker und Dogmengeschichler, in keiner Weise angekrinkelt vom
Subjektivismus der New Moral; hier ist dies zu belegen mit seiner Ablehnung von Abi-
lard und Eriugena (90.139.194.215). Auf festem dogmatischen Grund baut B. seine
These auf und aus: Fiir viele Frauen (ahnlich, wenn auch anders fiir viele Minner) war
der Eintritt in einen Konvent der einzige Weg, sich aus einer gewissen Enge zu l6sen
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und in einer groferen Gemeinschaft zu bewihren . . . zur reichen Erfiillung ihres Frau-
entums (vgl. Einleitung S.V.).

Mit dem aufrichtigen Wunsch, die Neuauflage moge viele Leserinnen finden, zumal
unter der studiercndgen weiblichen Jugend wie unter den Theologiestudentinnen (und
ihren Lehrern!) verbinden wir zwei besondere Wiinsche: Man moge uns endlich die
(leicht jetzt zu erarbeitende) Edition dieses speculum virginum schenken. Zweitens
méchten wir anregen, die jeweils 11 Titel umfassenden Miniaturzyklen farbig zu edie-
ren. B. hatte sich damals sehr um 8 Vierfarbendrucke bemiiht, die in der Neuauflage zu
farblosen, grauen Abziigen wurden. Mufite jetzt hier gespart werden, wo anscheinend
der heutige Preis inflationsgerecht von DM 18, — auf DM 68,— klettern durfte?

Sieghurg Rhaban Haacke OSB

J. Robert Wright, The Church and the English Crown 1305—1334. Toron-
to, Pontifical Institute of Mediaeval Studies, Studies and Texts 48 (1980), pp. XIX +
472,

The history of the English Church in the fourteenth century has been significantly
coloured by protests and legislation in English parliaments and by the highly emotive
language employed by English kings in tﬁeir nﬁp!omatic exchanges with the papacy,
which language was echoed in the statutes of Provisors (1351, 1393) and Praemunire
(1353, 1365, 1393). Under the impact of studies by specialists secking to test the relia-
bility of these extreme expressions of criticism, an oﬁ)der image of a national monarch
valiantly defending his kingdom against the onslaughts of an aggressive papacy has gra-
dually given way to a more balanced assessment. In reality, the Churcﬁ was losing
ground before the inexorable advance of royal influence, and the papacy had to accom-
modate its financial and administrative actions to the realities of the secular monarch’s
control. In an important essay published in 1956, J. R. L. Highfield concluded that the
reign of Edward 111 (1327~77) marked a significant stage in the establishment of poli-
tical or state control over the Church in England. More recently, many studies on va-
rious aspects of ecclesiastical life in the fourteenth century have refined that opinion,
and tended indeed to push back the period of transition into the reign of Edward II
(1307—27) and the archiepiscopate of Walter Reynolds at Canterbury (1314—34). The
recurring themes of these works have been the very high degree of cooperation between
kings and popes, the expanding area of royal influence and control over the English
Church, and the increasingly successful taxation of ecclesiastical institutions. Professor
Wright’s study on relations gerween the English crown and the Church now makes a si-
gnificant contribution to this line of enquiry. His very detailed analysis of Archbishop
Reynolds’s register, together with papal records and the register of Andreas Sapiti, the
king’s proctor, provides a revealing record of the interrelationship of royal, papal and
archiepiscopal jurisdiction in the running of the English Church in the early tﬁacades of
the fourteenth century. Not surprisingly, in view of the nature of the sources used, Pro-
fessor Wright directs attention principally to papal provisions and appointments, the
exercise of ecclesiastical jurisdiction, and the impact of the papal constitutions Ex debito
(1316 or 1320—21 or 1325) and Execrabilis (1317). His conclusions reinforce for the
most part, with only minor modifications, those reached by earlier scholars in the field.
The value of his study lies not in its discovery of new material of revisionary significan-
ce, nor in the proposal of novel interpretations, but in the careful presentation of the di-
verse and detailed evidence by whicg existing conclusions can be clarified and refined.
For example, on the subject of papal provisions, he shows that roughly 75 % of the
provisions issued by Clement V were effective, in contrast with about 50 % of those of
John XXTI; that about one quarter of the clerks appointed in this way were members
of the royal administration; and that the king in fact supported many of the alien
appointments that were made. Both king and archbishop secured more than they lost

rough the operation of this system; parish churches were in the main unaffected, lay
patronage was undisturbed, and royal rights were protected by an insistence that the se-
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cular endowment of bishoprics was within the grant of the king and not of the pope. In
the context of abuse, the author clearly shows how the king’s protection of royal clerks
was a hindrance both to the elimination of non-residence and pluralism and to the im-
plementation of Execrabilis.

The work ends with a carefully stated plea for a more favourable assessment of Arch-
bishop Reynolds’s primacy. Professor Wright justly claims that Reynolds was the vic-
tim o? prejudiced accounts by fourteenth-centur cKroniclers, and argues that he could
not have been as incompetent as Robert of Reacﬁng alleged. His thesis is that this cau-
tious administrator has %een undervalued in comparison with his predecessor, Robert
Winchelsey, and that the uneventful record of peaceful cooperation with the king,
which is the chief feature of his period as archbishop, suffers by contrast with the ex-
citement of a pontificate of confrontation. This may indeed be so, but something more
than a modest personal library and evidence of support for university clerks is necessary
to improve his reputation. It is all the more signiticant that May McKisack placed Rey-
nolds among the small number of ‘real scandals’, since her own sympathetic and percep-
tive account of the fourteenth-century episcopate did much to redress the balance of
scholarly opinion in favour of the prelates condemned by Wycliffe as “Caesarian’. Much
will therefore depend on our interpretation of the profound transformation that occur-
ed in the personnel of the English episcopate during Reynolds’s primacy, and on our as-
sessment of the part he played in bringing it about. From 1316 onwards, Edward II.
secured virtual control of episcopal appointments, and, by the end of his reign, twelve
English bishops were royal servants, elevated through royal influence. This politiciza-
tion of the episcopate, which was also reflected through the whole spectrum of dignities
in the leading English cathedrals, had a profound effect on the nature of the English ec-
clesiastical establishment and on its relationship both with the crown and with the pa-
pacy. If grosser scandals were on the whole absent, and standards of education higﬁer
than ever before for the generality of the beneficed clergy, the increasingly political
aspect presented by the bishops undermined their claim to an independent position in
the state, and laid them open not only to the intemperate attacks of Wyclitfe and the
Lollards but also to the measured criticisms of moderate reformers. It explains, in part
at least, the unpopularity of ecclesiastical administrators which manifested itself in po-
pular protest and parliamentary statute. The political bishops who, in Langland’s me-
morable phrase, ‘lodged in London in Lent and the long year after’, were the product
of an accommodation between crown and Church which worked to the benefit of the
former and to the discredit of the latter. This was no new development in English ec-
clesiastical life. The use of episcopal and clerical appointments to support public poli-
tical administration was established practice from the time of the Norman settlement;
but, from the reign of Stephen (1135—54), some kind of balance was usually maintained
between administrative/political and spiritual promotions; and through the whole of the
thirteenth century, except perhaps for the election of Boniface of Savoy, the primacy
was ﬁzrotected from royal exploitation by the vigilance of the Canterbury electors, with
papal support.

e translation of Walter Reynolds from Worcester to Canterbury in 1314 marked a
decisive break with thirteenth-century traditions, in the promotion of an avowed
curialist to the principal English see, and intensified a trend in episcopal appointments
which culminated by 1325 in the creation of the most flagrantly political bench of
bishops since the days of the Norman kings — a trend which continued for the rest of
the century. How far responsibility for this dramatic change should be attributed to the
pliant attitude of Reynolds himsel?is an open question — but it is a crucial consideration
in attempting a re-evaluation of his career as primate of the En lish Church. By concen-
trating on points of administrative contact between the Churc and the English crown,
Professor Wright has denied himself discussion of the broader questions of influence
and responsibility upon which a true assessment of the primacy of Walter Reynolds
must depend. However important his establishment of harmonious relations between
Church and crown may have been, this archbishop was not the one to oppose or even
discourage the promotion of royal clerks, the protection of pluralists, and tEe 92 % sha-
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re in papally-imposed clerical taxation which Edward II. secured; nor would he disap-
prove of the appointment of bishops of like character with himself. In commending the
practical compromises on questions of provision and jurisdiction, Professor Wright do-
es not perhaps ponder sufficiently the deeper consequences for the English Church of
the primacy of a political place-man who acquiesced in all that the monarchy wanted.

London Anne . Duggan

Anders Piltz: The World of Medieval Learning. Translated into English by

David Jones. Oxford (Basil Blackwell Publisher) 1981. 299 S., geb., £ 15.00.

Das zuerst 1978 in Stockholm erschienene, 1981 in revidierter Fassung ins Englische
iibersetzte Buch von A. Piltz ist in die Reihe der immer zahlreicher werdenden Werke
einzurethen, die den philosophisch-, erziehungs-, sozial- oder kirchengeschichtlich In-
teressierten mit Hintergrundinformationen und -materialien versorgen, die zu einem
vertiefteren und (noch) besseren Verstindnis der bekannten Hauptstromungen und
Prinzipien des mittelalterlichen Denkens beitragen. Piltz konzentriert sich in seinen
Ausfﬁﬁmngen vor allem auf die Scholastik und versucht mit einer Fille anschaulicher
Details dem heutigen Leser die damalige Welt mit ,einer fiir alle gleichen inneren Land-
schaft* niherzubringen, ihn mit ihren wichtigsten Bildungszielen und vor allem mit der
fir alle Gebildeten gleichermafien giiltigen und akzeptierten Terminologie fur wissen-
schaftliche Analysen und Kommunikation vertraut zu machen (vgl. IX, X).

Mit raschen Zigen werden im 1. Kapitel (The Background, S. 1—51) die innovativen
und zugleich struiturierenden Einfliisse der Kirche auf die Entwicklung der europii-
schen Kultur seit dem Zusammenbruch des romischen Reiches bis zur Frithscholastik
skizziert. Die Grundgedanken einzelner Kirchenviter werden dabei ebenso herausge-
stellt und gewiirdigt wie die Bedeutung des Ménchstums und der kirchlichen Institutio-
nen im Hinblick auf ihren Einflufl auf Form und Inhalt des innerkirchlichen Denkens
oder des Aufbaus des karolingischen Schulsystems. Erliuterungen zur Funktion der
,septem artes liberales®, zur Interpretation (K-:s ,vierfachen Schriftsinns®, zur literari-
schen Produktion in den Kléstern oder zur beginnenden systematischen medizinischen
Ausbildung bereiten die folgende intensivere Behandlung der neueren Denkweisen in-
nerhalb der scholastischen Philosophie vor. — Die Aristoteles-Rezeption im 12. Jahr-
hundert steht im Mittelpunkt des 2. Kapitels (The New Learning, S. 53—123). Der Le-
ser wird mit Terminologie und Struktur der aristotelischen Logik und Weltanschauung
vertraut gemacht und kann anhand ausgewahlter Abschnitte aus den Werken der grofien
Theologen (etwa von Abaelard, Anselm von Canterbury, Lombardus u.a.) den Er-
kenntnisfortschritt nachvollziehen, den der durch neue Ubersetzungen erméglichte di-
rekte Zugang zum Gesamtwerk Aristoteles erdffnete — im Vergleich zur bis dahin be-
kannten ,logica vetus®, der iiber Porphyrios und Boethius vermittelten fragmentarisch

ebliebenen Rezeption. — Den die Wiederentdeckung der aristotelischen Philosophie
Eegleitende Aufbau der Universitaten behandelt gesondert das 3. Kapitel (The Univer-
sity: Form and Contents, S. 125—158). Die strukeurelle Gliederung des Lehrkérpers
oder Grundmuster akademischer Lehre werden exemplarisch durch die Beschreibung
der Universititen von Paris und Bologna erliutert und es wird aufgezeigt, dafl neben die
philosophischen und theologischen Lehrinhalte verstirkt eine theoretische und prakti-
sche medizinische Ausbildung tritt. — Das umfangreiche letzte Kapitel (Scholasticism:
the Masters and their Schools, S. 159—260) hat zwei Schwerpunkte: Der erste Teil steht
im Sinne Augustinus noch ganz unter dem Aspekt der Einheit und gegenseitigen For-
derung von Wissen und Glauben; als Grundlage dienen kurze Verweise auf Bonaventu-
ra und Albertus Magnus sowie eine ausfﬁhrlicie Prisentation des Werkes von Thomas
von Aquin und seiner aristotelischen Basis (S. 178—218). Der zweite Teil verdeutlicht
die zunehmenden, durch die erkenntnistheoretischen Studien Duns Scotus und Ock-
hams geforderten emanzipatorischen Tendenzen in der Philosophie, die im 14. Jahr-
hundert in den Grundlagendisputationen der verschiedenen Schulen (vgl. Realisten vs.
Nominalisten) immer offensichtlicher wurden.
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Aus philosophie- und kirchengeschichtlicher Sicht bringen die Ausfihrungen von
Piltz nichts Neues; das Buch hat auch nur einfithrende Zielsetzungen. Auf die Schwie-
rigkeiten, in einem Band ,the complexity of the medieval world of learning® vorzustel-
len, weist der Autor im Vorwort selbst hin. Dennoch darf gefragt werden, weshalb so-
zialgeschichtlich so bedeutsame Faktoren wie das Rittertum oder die Kreuzziige eben-
sowenig Beachtung finden wie die mystischen Stromungen der Hochscholastik. Manch-
mal unterbrechen erliuternde Einschiibe zusammenhingende Gedankenginge; so hit-
ten m.E. die beiden Abschnitte iiber die Mnemotechnik im 4. Kapitel ihren logischen
Ort im vorhergehenden Kapitel tiber das akademische Lehren und Lernen. Im ganzen
ist aber die didaktisch ansprechende, sich auf Wesentliches beschrinkende, Simplifizie-
rungen vermeidende und doch sich stets verstindlich machende Darstellung dieser nicht
immer leicht vermittelbaren Thematik zu loben. Neben der Einfithrung in die schola-
stische Terminologie liegt der Wert dieses Buches in der Darbietung der ausfiihrlich
kommentierten und interpretierten Materialien begriindet, die ziemlicﬁ genau die Hilf-
te des Werkes beanspruchen. Piltz, der Dozent fiir Latein an der Universitit von Upp-
sala/Schweden ist, hat nicht nur Texte aus zeitgendssischen, medizinischen und philo-
soPhischen Lehrbiichern zusammengeste}lt, sondern hat vor allem Holzschnitte und
Skizzen zusammengetragen, die bereits dem mittelalterlichen Studenten bzw. Dozenten
als Lehr- oder Anschauungsmaterial dienten. Gerade deswegen darf mit Recht gesagt
werden, daf die Ziele des Buches ,arousing interest in only a few aspects of medieval
culture® und ,presenting some of the most important elements in the educational ideals
of the period and the terminology that was used to deal with them® (IX, X) voll erreicht
sind. Auch dem Verlag ist fiir die sorgfiltige, grofziigige, mit lateinischen Marginalien
sowie chronologischen Tabellen und Index versehene Ausgabe zu danken, wenngleich
angemerkt wergen mufl, daff man sich eine deutlichere Trennung im Schriftbild zwi-
schen dem durchgiingigen Text und lingeren Zitaten bzw. Bildkommentaren wiinschte.
Abschliefend mochte der Rezensent eine Ubersetzung ins Deutsche anregen, da mit
diesem Buch anschauliche Zuginge zum Verstindnis der Philosophie und Aﬁgemeinbil-
dung im Mittelalter erdffnet und die neuzeitlichen Rationalismus und Skeptizismus vor-
bereitenden Denkhaltungen erhellt werden.

Bonn Heinz-Jiirgen Joppien

Reformation

Joseph Lortz: Die Reformation in Deutschland. Unverinderte Neuausgabe
(6. Auflage), mit einem Nachwort von Peter Manns. Freiburg i.B. (Herder) 1982.
Zwei Teile in einem Band: Teil I = 437 S., Teil IT = 391 S., Ln. DM 38,—.

Es ist sehr verdienstlich, daf} diese bekannte Untersuchung des namhaften katholi-
schen Kirchenhistorikers Joseph Lortz (1887—1975), die erstmals 1939/40 erschienen
ist, zum Lutherjahr 1983 nun in einer 6. Auflage erscheint. Die beiden Teile der ur-
spriinglich zweibindigen Originalausgabe sind jetzt zu einem Band vereint. Der Lortz-
Schiiler Peter Manns, der zugleich Nachfolger im Amt des Direktors des von J. Lortz
begriindeten Mainzer , Instituts fiir Europaische Geschichte® ist, hat ein umfangreiches
Nachwort: ,Lortz, Luther und der Papst® zu dieser unverdnderten Neuausgabe auf den
Seiten 353—391 des zweiten Teiles beigegeben. Daft gerade P. Manns diese Ausgabe
und dieses Nachwort verantwortet, ist sehr zu begriiffen. Denn P. Manns ist unter den
Lortz-Schiilern derjenige, der am meisten Interesse an der Historie und an den histori-
schen Tatsachen in allen seinen Verdffentlichungen gezeigt hat, — wie es ja Lortz gerade
auch in der vorliegenden Untersuchung um den , bistorischen Sinn® (1, S. 4) gegangen
ist. Es sei hier darauf hingewiesen, dafl Peter Manns schon vor Jahren in seiner Verof-
fentlichung: ,Luther-Forschung heute® (Steiner Verlag, Wiesbaden 1967) auf S. 70 ge-
gen O. H. Pesch und G. Ebeling, die beide unhistorisch vom Ansatz der Dilthey’schen
Hermeneutik die Deutungen iiber die Tatsachen stellen, zur Verteidigung der Historie
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die kritischen Worte geschrieben hat: ,Luther wird nicht aus sich selbst verstanden und
firr die Gegenwart erschlossen, sondern er wird im Lichte moderner Vorstellungen ge-
deutet und gegen seine authentischen Anliegen wesgnswidri& ,systematisiert*. In mei-
nem Biichlein: , Vorwirts zu den Tatsachen. Zur Uberwindung der heutigen Herme-
neutik seit Schleiermacher, Dilthey, Harnack und Troeltsch® (3. Auflage, 56 S., F.
Reinhardt-Verlag, Basel 1981) bin ich auf diese Zusammenhinge auf S. 49—52 noch ni-
her eingegangen.

Es ist |. Lortz in seiner nun neu vorliegenden Untersuchung: ,Die Reformation in
Deutschland® (anders als heute G. Ebeling, O. H. Pesch und ihre Anhinger der ,,Her-
meneutik®) nicht nur um die Historie gegangen, sondern auch um die Ablehnung und
Uberwindung des ,dogmenlosen und deshalb ewig schwankenden Liberalismus®
(1, S. 4). In diesem historisch-positiven Sinne hat J. Lortz im Blick auf das Spatmittel-
alter nicht von ,,Ursachen®, sondern lieber von Voraussetzungen sprechen wollen (I,
S. 5—7). Von hier aus entwickelt J. Lortz seine Eingangsthese: ,Die Reformation wur-
de verursacht durch die Auflésung der Grundprinzipien und Grundgestaltungen, die
das Mittelalter trugen® (I, S. 7). Esist J. Lortz um die ,/dee des Katboﬁsdyen" ¢k 8.:15)
gegangen, die er im Spitmittelalter — und vor allem bei Ockham und Erasmus von Rot-
terdam — verdunkelt (I, S. 15) sah. Luther aber rang — so hat es J. Lortz mit den oft
zitierten Worten formuliert — ,in sich selbst einen Katholizismus nieder, der nicht ka-
tholisch war® (I, S. 176).

In diesem Zusammenhang hat P. Manns in seinem Schlufiwort zwei Bereiche zusam-
mengestellt, in denen den Ergebnissen von J. Lortz ,mehr oder minder widersprochen
wurde“ (II, 360).

1. Dazu gehort zunichst der Bereich des Ockhamismus. J. Lortz hat dargelegt:
,Ockham war eine fundamental unkatholische Natur® (I, S. 176). Und J. Lortz hat
weiter ausgefithrt: ,, Dieser Ockhamismus war, von der hochmittelalterlichen Schule her
geschen, kein ,System’, sondern dessen Leugnung. Er war eine Frage, keine Antwort.
Und zwar . . . eine unlésbare Frage. Dieses Unlosbare hat Luther empfunden, ent-
deckt, in seiner ganzen seelenmordenden Unbarmherzigkeit durchlebt und fiir sich her-
ausgestellt. Umf dann rif er hindurch, indem er den Ockhamismus sozusagen aus der
Theologie léste und dessen einzelne Begriffe rein aus der Offenbarung aufzufassen ver-
suchte, von dieser Seite also den Oclkhamismus abstie. Das bedeutete: a) dal Luther
den ,Begriff* Gott zur Realitit des biblischen Vaters Jesu Christi, des Verkiinders der
Frohbotschaft, zuriickfithrte; und b) daf er das andere Element des Ockhamismus zer-
storte, indem er die Kraft des menschlichen Willens leugnete® (I, S. 174). Wenn in
neuerer Zeit unter anderen L. Grane, B. Higglund und H. A. Oberman entgegen den
Ergebnissen von J. Lortz Luther zum Ockhamisten gemacht haben, so hitte P. Manns,
der diese Namen und ihre Bemerkungen in seinem ,Nachwort“ vorfihrt (I,
S. 362 ff.), ruhig in ganzer Bestimmtheit feststellen diirfen, dafl J. Lortz in dieser Sache
die historischen Quellen auf seiner Seite hat. Martin Luther hat ja in seiner ,,Disputatio
contra scholasticam theologiam® (September 1517; WA 1, S. 221 ff.) in umfassender
Wfils_le sowohl Ockham als auch den Haupt-Ockhamisten Gabriel Biel ganz und gar ab-
gelehnt.

2. Das zweite ist der Bereich des erasmischen Humanismus. Diesem Bereich hat J.
Lortz vor allem ,theologische Unklarheit® (I, S. 137) vorgeworfen und von Erasmus
gesagt: ,Er ist vollendete Undeutlichkeit® (I, S. 133). P. Manns hat nun in seinem
Nachwort (vgl. II, S. 370—377, bes. S. 375) alle diejenigen Forscher aufgezihlt, die ei-
ne andere Auffassung von Erasmus vorgetragen haben, darunter auch mich mit meiner
Darstellung ,Die Theologie des Erasmus® (2 Binde, Friedrich Reinhardt Verlag, Basel
1966).

Hierzu ist zu sagen, dafl das Problem gar nicht an der Stelle gegensatzlicher Auffas-
sungen liegt. Es lafit sich leicht zeigen, da[% Erasmus in allen seinen zahlreichen Schriften
klar umrissen hat, was er gewollt hat: 1. Eine Einbezichung der Philosophie ins theo- -
logische Arbeiten als Propadeutik, 2. eine Uberordnung der Theologie und Hermeneu-
tik iiber die Bibel, 3. eine Uberordnung der Kirche und ihrer leitenden Organe iiber die
Bibel. Mit diesem klaren theologischen Programm hat Erasmus einerseits die scholasti-
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sche katholische Tradition — insbesondere des Thomas von Aquin — fortgesetzt und
andererseits iiber Melanchthon selbst die nach Luther benannte Konfession erobert.
Hier liegt das historische Problem! Wilhelm Maurer hat in seinen ,Gesammelten Auf-
satzen®, die im Jahre 1970 im Gottinger Verlag Vandenhoeck & Ruprecht erschienen
sind, die Tatsache festgehalten, daft Erasmus mit der Einbeziehung der Philosophie und
Hermeneutik in der nach Luther benannten Konfession ,schlieflich triumphierte®, vgl.
2.2.0., Band II, S. 402. Diese Eroberung des ,Protestantismus® durch Erasmus hat
u.2. auch der langjahrige Géttinger Kirchenhistoriker Hermann Dorries in seiner Ab-
handlung gesehen: ,Erasmus oder Luther®, in: Kerygma und Melos, Festschrift fiir
Christhard Mahrenholz zum 70. Geburtstag, Kass:f' und Berlin 1970, S. 533—570).
Diese ganze Literatur mit den dazugehdrigen Quellen habe ich aufgearbeitet in den bei-
den Banden: ,, Luther oder Erasmus®, Friedrich Reinhardt-Verlag, Basel 1972 und 1978.

Wenn P. Manns in seinem ,Nachwort® schreibt: ,Fiir J. Lortz war es iiber jeden
Zweifel erhaben, daf die lutherische Kirche nach der Schrift letztlich aus dem geistli-
chen Erbe Luthers lebt . . .“ (IL, S. 391), so darf historisch nie vergessen werden, dafd
die ,lutherische Kirche® dieses Erbe der Bibel einst und heute auf Grund des Einflusses
des Erasmus durch philosophische und politische Uberfremdung immer wieder verges-
sen hat, Diese Tatsache mufl der Historiker beriicksichtigen.

3. Auch in einem dritten Bereich lifit sich zeigen, daf nicht das Aufzihlen verschie-
dener Meinungen die Konsequenz der Lortz’schen Untersuchung sein kann, (wie das P.
Manns unter der Uberschrift: ,Martin Luther® in seinem ,Nachwort®, II, S. 377—379)
tut), — sondern die Wahrheit der Historie selbst will beriicksichtigt sein und sich durch-
setzen. In seinem Kapitel 6: ,Das Landeskirchentum® (I, S. 139 ff.) hat J. Lortz unter
Nichtbeachtung der Quellen zu vorschnell behauptet: ,Das Furstentum der Territorien
hat die Reformation zum Siege gefithrt* (I, S. 144). Diese Auffassung ist dann spiter
von dem Lortz-Schiiler E. Iserloh zum Begriff ,Fiirstenreformation® weitergebildet
worden, vgl. das ,Handbuch der Kirchengeschichte®, Band 1V, Herder-Verlag, Frei-
burg 1967, S. 217 ff.

Wir wissen aber heute auf Grund der historischen Quellenforschung W. Diehls, W.
Maurers und anderer, da die Reformation gerade auch in den deutschen Territorien
won unten erfolgt ist, ,ohne mein Zutun®, wie der Landesherr Wilhelm v. Fiirstenberg
fitr sein Gebiet der Ortenau (in Baden) einmal gesagt hat. Als ,evangelische Bewegung”
(W. Dichl, M. Maurer, F. Lau) hat sich die Reformation gerade gegen die Fiirsten in
den Territorien durchgesetzt. ,Ich habe nichts getan, das Wort Gottes hat alles gehan-
delt und ausgerichtet®, wie Luther selbst in seinen ,,Invocavitpredigten® im Mdrz 1522
gesagt hat, vgl. WA 10 IIL, S. 19.

Deshalb kann die Auffassung der ,Fiirstenreformation* vom Historiker nicht auf die
Reformation angewandt werden. Mit diesem Begriff der Fiirstenreformation® arbeitet
ja auch die marxistische Geschichtsschreiberei, und es miifite notwendigerweise eine
Abgrenzung und Klirung erfolgen, wenn man mit J. Lortz die zitierte Meinung vertre-
ten will, ,das Fiirstentum der Territorien hat die Reformation zum Siege gefiithrt®
(I, S. 144). Es ist gerade der von P. Manns in seinem ,,Nachwort® mehrfach geriigte
(\:51. IL, S. 355 u.6.) R. Baumer, der in der ,Kleinen deutschen Kirchengeschichte®, ﬁie
anlaRlich des Papstbesuches 1980 im Herder-Verlag herausgekommen ist, mit der Auf-
fassung der ,,Fiirstenreformation” nur Schaden angerichtet hat.

Zum Schlufl: Das vorliegende Buch hat bereits zu Lebzeiten von J. Lortz in den vor-
aufgegangenen Auflagen Geschichte gemacht. Das kann das Nachwort von P. Manns
auf jeder Seite verdeutlichen. Man braucht nicht Prophet zu sein, um zu sagen: Auch
die posthum jetzt verdffentlichte 6. Auflage dieses Buches wird Geschichte machen.

Marburg/Lahn Ernst-Wilbelm Kobls

Rainer Wohlfeil, Einfithrung in die Geschichte der deutschen Reforma-
tion: Beck’sche Elementarbiicher, Miinchen: Beck 1982.
R. Wohlfeil fithrt mit diesem Elementarbuch in die Reformation als historischen Pro-
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blemzusammenhang ein, indem er ineins mit der Konstituierung der Hauptbegriffe der
Reformation die gegenwirtigen und traditionellen Konstitutions- und Interpretations-
muster diskutiert.

Sogenannte Grundfragen der Reformation wie z.B. die nach ihrem Verhiltnis zu den
Bewegungen der ,,Schwirmer® und , Tiufer®, zu den aufstindischen Bauern und zu den
Erhebungen in den Stidten begegnen dem Leser nicht einfach aus der Darstellung von
»Tatsachen®, sondern aus solchen in ithrem Sinn und den Moglichkeiten ihrer Beant-
wortung relativen, auf ein jeweiliges geschichtlich bedingtes und historisch analysierba-
res Erkenntnisinteresse bezogene Fragestellungen, wie etwa die nach der Bedeutung der
Reformation fiir den strukturellen und ideologischen Ablésungsprozefl vom Mittel-
alter.

Indem Wohlfeil derartig auf die Konstituierung eines historischen Problembewuft-
seins beim Leser abzielt, wird diesem aufs Ganze gesehen die Unméglichkeit sogenann-
ter voraussetzungsloser Geschichtsforschung einsichtig und verstehbar, weshalb der
Verfasser gleich anfangs seinen sozial-geschichtlichen Ansatz und seine persénliche Be-
ziehung zum christlichen Glauben offenlegt.

So ist das Buch Paradigma fiir eine die erkenntnistheoretischen Voraussetzungen,
den methodischen Ansatz und die hermeneutischen Grenzen ihres Verstehens reflektie-
rende historische Forschung und zugleich Vermittlung von Grundlagenwissen im Sinne
begriindeten und zur Begriindung fahigen Wissens.

Der sozialgeschichtliche Ansatz prijudiziert schon sowohl den Umfang als auch den
Inhalt des ersten Kapitels , Grundzige der Geschichte®, in welchem Wohlfeil seiner Ar-
beit eine knappe historische Ubersicht voranstellt: mit der Ausdehnung des Zeitraums
vom Jahr des Thesenanschlags 1517 tiber den Augsburger Religionsfrieden 1555 hinaus
bis hin zum Jahr des Westfalischen Friedens 1648 stellt er in dieser Ubersicht die deut-
sche Reformation in den europiischen Zusammenhang und damit in die Geschichte ei-
ner tefgreifenden Krise der alteuropiischen Gesellschaft, und mit der genauen Be-
schreibung des Phasenwechsels von den Jahren 1521—1525 zu den Jahren 1525—1531
hebt er den in diesem Wandel enthaltenen gesellschaftlichen Funktionswandel der Re-
formation hervor. Wihrend sich nimlich in den Jahren 1521—1525 Massenbewegungen
unter Realisierung der gesellschafts- und herrschaftskritischen Momente reformatori-
scher Lehren als reformatorische Bewegungen konstituieren konnte, ging nach der Nie-
derschlagung des Bauernaufstandes die Reformation in den institutionellen, rechtlichen
Herrschaftsakt der Reformierung von Territorien fiber, der gerade nicht mehr die sozia-
le Verinderung, als vielmehr die Restauration der iiberkommenen Sozialordnung und
die Errichtung einer auf Mediatisierung stindischer Herrschaft aufbauenden souverinen
Territorialgewalt zum Ziel hatte.

Im zweiten Kapitel ,Begrifflichkeit — Terminologie — Erkenntniswege* zeitigt der
sozial eschichtliclge Ansatz einschneidende Konsequenzen bei der Konstituierung des
Begrifgfs Reformation.

Zunichst wird in einer Auseinandersetzung mit traditionellen und neuen Begriffsbe-
stimmungen verdeutlicht, wie wenig der Begriff allein auszusagen vermag, wenn er so-
wohl sektoral Kirchenreformation, als auch ganzheitlich den gesellschaftlichen und
ideologischen Ablosungsprozefl aus den Strukturen des Mittelalters bezeichnen kann.
Dann wird gegen die Geghr inhaltlicher Verengung, die die soziale Relevanz und All-
gemeinheit der damaligen Kirchlichkeit aufler Acht liflt, und gegen die kritiklose Aus-
weitung, die nicht eigentlich mehr nach den subjektiven Bedingungen und der subjek-
tiven Gestalt des Ablosungsprozesses fragt, der sozialgeschicht%iche Inhalt des Begriffs
Reformation angedeutet: ,Die deutsche Reformation war . . . ein mannigfaltig und tief
mit der Fille und Breite geschichtlicher Prozesse in Wechselwirkung verflochtenes Ge-
schehen, das sowohl in seinen Voraussetzungen und Bedingungen, als auch in seinem
Ablauf sowie in seinen Ergebnissen und Wirkungen im europiischen Zusammenhan
eingebunden war in eine Krise der alteuropiisch- %sstﬁndischen Gesellschaft. Spezifisc
deutsch war die Reformation insofern, als sie ausging von jenem Rémischen Reich deut-
scher Nation, das infolge des strukturellen Wandels in zentralen europiischen Lindern
besonders stark von Krisen und sozialen Auseinandersetzung betroffen war. Urspriing-
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lich deutsch war sie wegen Martin Luther, der sie nicht nur ausloste, sondern als
Kirchenreformation vorantrieb und in dessen Personlichkeit sie eine dufierst aktive und
geschichtlich wirksame Kraft besafl. Doch war Luther weder Revolutiondr noch folgte
etwa die Reformation als historischer Prozeft zwangsliufig auf die Thesenverkiindigung
von 1517 oder hat es gar unumginglich, gewissermafien gesetzmifiig zur Reformation
kommen miissen” (73).

Fiir die nahere inhaltliche Bestimmung eines solchen Begriffs sind die reformatori-
schen Lehren und die Bewegungen wichtige analytische Erkenntnismittel. Die Bedeu-
tung reformatorischer Theologie fiir die Gewinnung sozialgeschichtlicher Erkenntnisse
ergibt sich aus der am Anfang des 16. Jhs. noch voll wirksamen mittelalterlichen Unge-
schiedenheit von Religiositit und sozialem Leben, derentwegen soziale Konflikte, da
wo sie innerhalb der Gesellschaft iiberhaupt thematisierbar waren, nur indirekt auf
theologischer Ebene thematisiert wurden. So bestitigte das reformatorische Schriftprin-
zip seine hohe Bedeutung damit, dafl es dem Autoritatskonflike mit der Romischen Kir-
che Ausdruck verlieh. Reformatorische Lehren sind also deswegen fiir die sozialge-
schichtliche Forschung erkenntnisrelevant, weil sich an den in ihnen verhandelten Fra-

e- und Problemstellungen erkennen liflt, welche gesellschaftlichen Konflikte zur Zeit
s::r Reformation anstanden. Demgegeniiber lassen die reformatorischen Bewegungen
und die in ihnen wirksame soziale Relevanz der Lehren erkennen, wo und von wem die
Konflikte thematisiert wurden.

Doch fithren diesbeziigliche Analysen, etwa die der sozialen Schichtung innerhalb
der Bewegungen, zu der Frage, ob sich hier iiberhaupt ein einheitlicher Subjektsbegriff
konstituieren lafit.

Im letzten Kapitel ,,Probleme-Forschungskontroversen fithrt Wohlfeil in die gene-
relle Schwierigkeit, die deutsche Reformation hinsichtlich der in ihr entscheidend wirk-
samen sozialen Formationen zu bestimmen, ein und bestitigt so die Relevanz des so-
zialgeschichtlichen Erkenntnisinteresses fiir die gegenwirtige Forschung, wenn er die
kontroversen Hypothesen dazu diskutiert. So schrankt er zunachst die Gultigkeit der
These, die deutsche Reformation sei im wesentlichen eine Angelegenheit der Stidte ge-
wesen, auf die Phase von 1521—1525 ein, weil ja mit dem eingangs hervorgehobenen ge-
sellschaftlichen Funktionswandel seit 1525 ein Ubergang der Initiative auf die Territo-
rien zu verzeichnen ist. An diesem formalen Aspekt schliefit Wohlfeil dann die struk-
turelle Frage nach der spezifischen Offentlichkeit der Reformation an, indem er die Hy-
pothese, die reformatorische Offentlichkeit sei in wesentlichen Punlkten bereits der biir-
gerlichen vergleichbar, zur Diskussion stellt.

Unter Berufung auf den historischen Befund falsifiziert er den in dieser Hypothese
vorausgesetzten Strukturwandel der Offentlichkeit und weist dabei nach, daf§ der refor-
matorischen Offentlichkeit zwei wichtige Momente, nimlich die Schriftlichkeit als
Hauptmodus der Kommunikation und das Biirgertum im Unterschied zum klassischen
Stadtbiirgertum fehlen. Reformatorische Offentlichkeit vollzieht sich nicht in der Ab-
straktheit und Stindigkeit der Kommunikation, in der das Publikum schon zum Subjekt
golitischer Kommunikation geworden ist, sondern in der sinnlichen Konkretheit und
i_lpgntam-:itiil:, in der sich politische Bewegungen zum Subjekt politischen Handelns er-

eben.

Dariiber kann demnach nicht in abstracto als von einer Folge bestimmter gesellschaft-
licher und 6konomischer Gegebenheiten gehandelt werden, sondern nur so, dafl diese
Offentlichkeit zugleich in ihrer gesellschaftlichen Bedingtheit und in ihrer gesellschaft-
lich bedingenden Konkretion erscheint.

Gerade diese Frage nach der wissenschaftlichen Méglichkeit sogenannter monokau-
saler Erklirung der Reformation als eine blofie Folgebestimmung innerhalb eines strin-
genten Ableitungsverfahrens aus sozio-okonomischen Notwendigkeiten behandelt
Wohlfeil dann ausfiihrlich am Schluf seines Buches, indem er sich mit dem marxisti-
schen Verstandnis der Reformation als frithbiirgerliche Revolution, vor allem mit den
Aussaien zu einem einheitlichen Subjekt (biirgerliche Revolution ohne zureichend sub-
jektiv bestimmbares Biirgertum), zu dessen objektiver Bestimmtheit in einem 6konomi-
schen Interesse von konstitutiver Allgemeinheit und zur allgemeinen Voraussetzung ei-



170 Literarische Berichte und Anzeigen

ner konomisch fundierten Krisensituation des Reiches auseinandersetzt. Wohlfeil kri-
tisiert, ohne methodisch hinter der Tatsache zuriickzubleiben, daff sich der marxistische
Begriff von Reformation in den neuzeitlichen Konstitutionsbedingungen von Subjekti-
vitit hilt, gerade im Sinne dieser Bedingungen wiederum mit dem historischen Befund
vor allem die Behauptung einer allgemeinen Skonomischen Krise des Reiches. Von ei-
ner solchen Krise, die notwendig zu einer allgemeinen sozialen Verinderung mit der
Reformation hitte fithren miissen, konne keine Rede sein, vielmehr sei die Reformation
selbst erst diese allgemeine Krise des Reiches gewesen, Erst in ihr habe sich die integrale
Erfassung der diversen Krisenmomente vollzogen und sei als allgemeine Krise des Rei-
ches wirksam geworden. Fiir den kirchengeschichtlich arbeitenden Leser diirfte die be-
sondere Bedeutung dieses vorziiglichen Buches von R. Wohlfeil in der Tatsache liegen,
dafl der sozial, esc%ichtliche Ansatz den autonomen Beitrag der Religion zur Konstitu-
tion der Gesellschaft wissenschaftlich anzuerkennen vermag.

Da nun aber diese Gesellschaft hinsichtlich ihrer prizisen Bestimmungen wissen-
schaftlich noch aussteht und hinsichtlich ihrer Bestimmtheit gerade an der religidsen
Thematisierung ihrer Konflikte erkannt werden kann, bestinde die Aufgabe der
Kirchengeschichte als einer theologischen Disziplin darin, zu erdrtern, was unter den
Bedingungen des einheitlich zu dgenkenden Glaubensinhaltes und seiner vielfiltigen
ideellen und strukturellen Realisierungsmoglichkeiten gesellschaftlich tiberhaupt t%ne-
matisierbar war.

Gottingen Friedrich Seven

Hans-Joachim Kéhler: Flugschriften als Massenmedium der Reforma-
tionszeit, Beitrige zum Tiibinger Symposion 1980 (Spitmittelalter und Frithe Neu-
zeit, Tibinger Beitrige zur Geschichtsforschung, hg. von Volker Press und Ernst
Walter Zeeden, Bd. 13), Klett-Cotta, Stuttgart 1980, 636 S.

Der der Erinnerung an Josef Benzing gewidmete reichhaltige Sammelband enthilt
nach einem Vorwort 19 Beitrage, die, entsprechend dem breiten Spektrum von Aus-
wertungsmoglichkeiten von F%u schriften iiberhaupt, von Vertretern verschiedener
Fachrichtungen geschrieben Wurcfen. Sprach- und Literaturgeschichte sind ebenso ver-
treten wie Sozialhistorie und Theologiegeschichte. Nach Einfithrung in die Fragestel-
Jungen und Methoden zur Interpretation frithneuzeitlicher Flugschriften (H.-J. K&h-
ler), wobei die Probleme der kommunikationswissenschaftlichen Forschung der letzten
Jahre und die Versuche einer Theoriebildung, auch der Stand literatursoziologischer
Forschung (mit reicher Literatur S. 12), beriicksichtigt sind, werden die Flugschriften
des 16. Jahrhunderts spezieller in den Blick genommen, zunichst von bibliothekari-
schen und buchdruckgeschichtlichen Aspekten her (Frédéric Hartweg: Buchdruck und
Druckersprachen), sodann von forschungsleitenden Fragestellungen aus. Da wire her-
vorzuheben Robert W. Scribners Beitrag ,Flugblatt und Analphabetentum. Wie kam
der gemeine Mann zu reformatorischen Ideen?® Er zeigt, dafl das Verhiltnis zwischen
miindlicher und gedruckter Mitteilung sehr komplex war; zu denken ist dabei an Ge-
sang, offentliche Aktionen und Demonstrationen, auch an das Bild, das bei Beginn der
E t%ler-Sache von erheblicher propagandistischer Bedeutung war. Zu dieser Thematik
(S. 71) wiren bibliographische Hinweise erwiinscht. Hauptsachlich am Beispiel Eberlin
von Giinzburg bietet Monika Rossing-Hager unter dem auch anders assoziierbaren Ti-
tel ,Wie stark findet der nichtlesekundige Rezipient Beriicksichtigung in den Flug-
schriften” eindringliche Uberlegungen zu Sprache, Satzbau, Wortstellung, Wortgrup-
pen usw. ; auch von der Lange her (S. 77—137) ein herausragender, sich fast zur Mono-
graphie hin entwickelnder Beitrag. Daran reihen sich Richard G. Cole (The Reforma-
tion Pamphlet and Communication Process) und Peter Ukena (Flugschriften und ver-
wandte Medien im Kommunikationsprozef§ zwischen Reformation und Frithaufkli-
rung), die besser hinter Hartweg zu stehen gekommen wiren, wie man iiberhaupt tiber
die Logik der Anordnung des Gebotenen streiten kann.

Den Reformationshistoriker werden einige Themen besonders interessieren. Heraus-
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gegriffen seien Steven Ozment (The Social History of the Reformation: What can we
[earn from Pamphlets?), der bei Erérterung Wenzelaus Lincks die einschligigen Verdf-
fentlichungen von Jirgen Lortz nicht erwahnt (S. 183—187), sowie der zwanglos das
Thema weiterfithrende Beitrag Adolf Laubes (Zur Rolle sozial-6konomischer Fragen in
friihreformatorischen Flugschriften). Von den vielen besprochenen Autoren unterschei-
de sich allein Miintzers Position (nicht Liebesgebot als Antrieb zu sozialer Verantwor-
tung, sondern Leidensgebot). Ob diese Alternative wirklich haltbar ist (S. 223)? Nicht
weniger interessieren Erdmann Weyrauchs ,,Uberlegungen zur Bedeutung des Buches
im Jahrhundert der Reformation®, die die Forschungslage recht umfassend charakteri-
sieren, und Bernd Moellers Bemerkungen zum Thema ,,Predigten in reformatorischen
Flugschriften®. Die Judenfrage in der Perspektive der Flugschriften beleuchtet, in Fort-
fithrung friherer einschligiger Studien, Heiko A. Oberman. Dieser kann zeigen, daf}
die Mutter Gottes und das Ubersetzungsproblem von Jes. 7,14 (,alma“ — hebriisch —
als ,virgo® in der der Vulgata) in die Auseinandersetzung mit den Juden hineinspielt.

Siegfried Hoyer erértert die Rolle von Hus und dem Hussitismus im ersten Jahrzehnt
der Reformation — eine erstaunlich ergiebige Studie —, Giinter Vogler fihrt eine ana-
loge Studie zum Tiuferreich in Miinster vor (mit viel Bildmaterial, S. 332—351). Abge-
sehen von sehr speziellen und materialreichen Einzelstudien, die unerwiahnt bleiben
miissen, wird sicherlich die Thematik ,Martyrerflugschriften® (Hildegard Hebenstreit-
Wilfert), auch wegen der bibliographischen Sorgfalt, auf das besondere Interesse des
Lesers stoflen (Bibliographischer Anhang S. 428—446!). Ebenfalls bibliographisch ar-
beitet Chr. Weismann, der besser mit seinen bemerkenswerten technischen ,Richtli-
nien® zu Anfang des Bandes zu stehen gekommen wire, Ob aber diese iiberhaupt so
umfanglich in diesen Sammelband gehdren, erscheint recht problematisch, da m.E. zu-
nichst Bibliothekare vom Fach betroffen sind (S. 465—614; J. Benzing hat diese Richt-
linien noch vor seinem Tode durchgesehen). Auflerst wertvoll ist die insgesamt
136 Nummern zihlende Bibliographie besonders zum Stand bibliographischer Litera-
tur zum 16. Jahrhundert, wo keine Liicken auffallen.

Saarbriicken F. W. Kantzenbach

David C. Steinmetz: Luther and Staupitz. An Essay in the Intellectual Origins
of the Protestant Reformation. (Duke Monograph in Medieval and Renaissance
Studies, number 4). Durham, North Carolina (Duke University Press) 1980. X und
149 S. $ 16,75.

Der amerikanische Verfasser, Universititsprofessor fiir Kirchengeschichte und kirch-
liche Lehren in Durham, N.C. (USA), hat nach Studien in Harvard und Géttingen
schon 1968 in Leiden ein wichtiges Werk iiber die Theologie des Augustinergeneralvi-
kars und Lutherfreundes Johann von Staupitz (1468—1524) in ihrer spatmittelalterli-
chen Einfassung verdffentlicht (Misericordia Der. The theology of Johannes von Stau-
pitz in its late medieval setting). Jetzt versucht Prof, Steinmetz im vorliegenden Essay,
das dem Cambridger Melanchthon-Forscher F. Hildebrandt gewidmet ist, das Verhil{u
nis zwischen Staupitz und Luther (oder, wie er weniger chronologisch meist schreibt,
zwischen Luther und Staupitz) zu bestimmen in Hinsicht auf die Entstehung der Refor-
mation.

Im einleitenden Kapitel (S, 3—34) weist er zunichst auf die Schwierigkeiten seines
Forschungsvorhabens, die teilweise darin begriindet sind, dafl der junge Luther bis 1515
die personliche Theologie des Staupitz als solche kaum hat kennen konnen. Sodann gibt
der Verfasser eine Ubersicht iiber die Forschung ab etwa 1900. Er weist die Meinung
des E. Wolf ab, der 1927 verteidigte, daf Staupitz einen vom Augustiner Agidius von
Rom modifizierten Thomismus vertreten habe. Vor allem entschirft er die Frage nach
den alt- oder jungaugustinischen Einfliissen auf Staupitz und Luther dadurch, daff er im
Gefolge des H. Hermelink gegen C. Stange bemerkt: ,Die wichtigen Verbindungen
werden fiir Luther und Staupitz nicht bestimmt durch den Orden, sondern durch die
Universitat® (S. 17). Fo[glicg erklirt er Staupitzens Theologie durch den Realismus,
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den dieser aus den Universititen von Kéln und Tibingen mitbekommen hatte, und jene
Luthers durch den Nominalismus, den der Reformator in den Universititen von Erfurt
und Wittenberg vorgefunden und geiibt hatte. Zudem meint Steinmetz im Gegensatz zu
A. V. Miller (1912), daR die jingeren Augustinertheologen des Mittelalters (Simon von
Cassia, Hugolin von Orvieto, Augustin von Rom und Jakob Perez von Valencia) kei-
nen bestimmenden Einfluft auf Staupitz ausgeiibt haben. Er hilt aufierdem mit G. Rupp
(1953) gegen H, A. Oberman (1971) fest, dafl der Generalvikar die Werke des Augusti-
nertheologen Gregor von Rimini nicht gekannt hat. Die Ahnlichkeiten, die zwischen
den genannten Autoren und Staupitz bestehen, erklart er aus der gemeinsamen Abhin-
gigkeit vom hl. Augustinus.

Den eigenen Beitrag bringt der Verfasser in den nichsten vier Kapiteln. Im ersten
(S. 35—67) betont er gegen K. Bauer den Unterschied zwischen Staupitzens und Lut-
hers Exegese des A%ten Testaments. Waihrend Staupitz in seinen Hiobpredigten
(1497—1498) mit geringem exegetischen Aufwand seine mittelalterlichen Auffassungen
zum Ausdruck bringt, schépft Luther die reformatorische Theologie im Zuge einer ein-
drucksvollen exegetischen Belesenheit und einer véllig neuen Hermeneutik. Mit Hilfe
des alten Schemas Buchstabe-Geist weist der Reformator auf die Verheiffungen Gottes,
die sich als Geist unter dem Buchstaben der Schrift befinden. Diesen Verheii%ungen gibt
er durch Anwendung des herkémmlichen Viergespanns, d.h. der buchstiblichen, alle-
gorischen, tropologischen und anagogischen Deutungen, vor allem der tropologischen,
thre Entsprechung, den Glauben des Menschen. Durch das Schema Haupt-Leib-Glie-
der (Christus-Kirche-Gliubige) stellt er die Verheiflungen Gottes und den Glauben des
Menschen in einen neuen christologischen, kirchlichen und mystischen Kontext. Der
Schluf ist also: ,Bauer’s Behauptung, daf Luther seine frithe Hermeneutik von Staupitz
herleitete, kann nicht aufrecht erhalten werden® (S. 67).

Im nichsten Kapitel (S. 68—95) untersucht der Verfasser, ob Staupitz in den Jahren
1505—1515 Luther die Lehre vermittelt hat, sich die Rechtfertigung durch die Tugend
der Demut zu erwerben, wie E. Bizer (1958) gemeint hat. Er stellt gem gegeniiber fest,
daft weder der Generalvikar noch Luther eine solche Lehre vertreten hat, dafl vielmehr
beide Gott die Initiative iiberlassen, wobei Staupitz die Demut sogar nicht als ,,meritum
de congruo® anerkannt (S. 73), wahrend Luther sie durch ,einen verzweifelten Schrei
um Gnade® (S. 88) ersetzt habe.

Im vorletzten Kapitel (S. 96—125) behandelt Steinmetz zuerst, wie der Tibinger Pro-
fessor Wendelin Steinbach, Schiller des Gabriel Biel, in den Jahren 1513—1517 die
Rechtfertigungslehre des Apostels Paulus darstellte. Wenn wir den Verfasser richtig
verstanden haben, habe der Apostel nach Steinbach in Gal. 3,6 gelehrt, dafi Abraham
durch seinen natiirlichen Glauben die Rechtfertisung verdient (S. 100) und so seine
Auserwihlung durch Gott verursacht habe (5.102). Danach untersucht der Verfasser die
Theologie, die Staupitz 1517 in seinem Buch Von der Verwirklichung der ewigen Vor-
herbestimmung und in seinen fast gleichzeitigen Tischreden vertritt. Der Generalvikar
habe Steinbachs Lehre iiber die verdienbare Vorherbestimmung absolut verworfen
(S. 103). Er habe dagegen gelehrt, daft die unverdienbare Vorherbestimmung den Siin-
der Gott angenehm macht und daB die aus dieser Erwihlung erfolgende heiligmachende
Gnade Gott dem Siinder gefillig macht. Dazu bemerkt Steinmetz: ,Diese Neudefi-
nition der heiligmachenden Gnade bedeutet nicht nur einen Bruch mit der theologi-
schen Tradition Steinbachs, sondern auch mit der Tradition der mittelalterlichen Scho-
lastik iiberhaupt® (S. 104). Obwohl Staupitz hielt, daft keiner wissen kann, ob er er-
wihlt sei, habe er doch auf einige Zeichen gewiesen, die den Menschen in dieser Unwis-
senheit beruhigen kénnten, vor allem auf die Liebe Christi zu uns, die sich in seinen
Wunden bekundet. In Hinsicht auf die sakramentelle Stindenvergebung bemerke der
Verfasser: ,Staupitz ist zu gleicher Zeit bereit, die Reue auf die Kontrition einzuschrin-
ken und zuzugeben, daff menschliche Reue unvollkommen ist* (5. 107). Der General-
vikar verwerfe also jede Attrition, d.h. jede unaufrichtige Reue. Schlieflich fragt sich
der Verfasser, wie der junge Luther in seinen Pauluskommentaren (R6m., Gal., Hebr.)
die Rechtfertigungslehre des Apostels versteht. Er meint: wihrend Steinbach die Lehre
des Apostels gemif der ockhamistischen interpretiert und Staupitz die Auffassungen
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des hl. Augustinus und der mittelalterlichen Theologen mit denen des hl. Paulus ver-
sohnt, betont Luther den Gegensatz zwischen der vom hl. Augustinus ibernommenen
Lehre des Apostels und der scholastischen Theologie. Dieser Gegensatz bestehe vor al-
lem darin, dal Paulus eine existenticlle, die Scholastiker aber eine metaphysische Spra-
che reden. Von Steinbach unterscheide sich Luther dadurch, daf} auch er, wie Staupitz,
dessen Meinung von der Verdienbarkeit der Erwihlung verwerfe. Im Gegensatz zu
Staupitz aber ersetze der Reformator die Vorherbestimmung durch die gottichen Ver-
heiffungen, denen nicht, wie beim Generalvikar, ein ontologisches System von Gnaden
folge, sondern der existentielle Glaube entspreche. Gegen die Ockhamisten betone der
Reformator auch, daf es im ungerechtfertigten Siinder keine Synteresis, ,keinen Rest
von Gesundheit® gebe (S. 114).

Im letzten Kapitel (S. 124—140) vergleicht der Verfasser, was Staupitz und Luther
iiber die Mystik lehren. Er betont, dafl Staupitz im Gegensatz zu Johannes Gerson und
Jakob Perez die mystische Vereinigung mit Christus nicht als eine Erfahrung weniger
Privilegierter sicht, sondern als die Ehe, die Christus auf Befehl des Vaters eingeht mit
jedem Siinder, der zur Rechtfertigung oder zum Himmel erwihlt worden ist. Wie Stau-
pitz ,ist Luther sehr interessiert bei der Extase als einer plotzlichen Erleuchtung des
Geistes und als dem normalen Zustande des gerechtfertigten Siinders®, nicht aber ,als
einem Hochzeitsfest, zu dem nur einige Kontemplative eingeladen werden® (S. 137).
Im Gegensatz zu Staupitz redet Luther nicht von einem extatischen Liebesverhiltnis
zwischen Gott und dem gerechtfertigten Siinder, sondern vom géttlichen Versprechen
und dem menschlichen Glauben als extatischer Antwort darauf.

Der Schluf der Abhandlung (S. 141—144) hilt fest, daft Staupitz Luther keine thomi-
stische Tradition vermittelt hat (gegen E. Wolf), noch ein spitscholastisches augustini-
sches System (gegen H. A. Oberman), noch eine ordensgemifie Hermeneutik (gegen
K. Bauer), noch schlieBlich eine vorreformatorische Demutslehre (gegen E. Bizer). Po-
sitiv stellt der Verfasser dem gegeniiber: ,Staupitz sah, dafl Luthers psychische Angste
verursacht wurden durch seine schlechte Theologie. Es waren nicht ungeléste Probleme
mit seinem Vater — so ernst diese Probleme auch sein dirften —, sondern ungeléste
Probleme mit seinem Gottesbild, die Luther zur Verzweiflung trieben. Staupitz griff je-
ne schlechte Theologie frontal an und half Luther so, seine Angste zu iberwinden: Da-
zu verabreichte er ihm eine therapeutische Verbindung von traditioneller Seelsorgebe-
ratung mit gesunder augustinischer Theologie® (S. 143). So sei Staupitz, obwohl nie
Protestant, ,der Urheber [originator] der protestantischen Lehre (S. 143), bzw. Lein
wesentlicher Vorlaufer der Reformation® (S. 144) geworden.

Der Verfasser sieht die protestantische Reformation allerdings nicht als das aus-
schlieRliche Werk Luthers, sondern als das Produkt mehrerer Personen und Faktoren
(S. 144). Doch laft er die ,intellektuellen Urspriinge® dieser Reformation (vgl. den Un-
tertitel) fast restlos zusammenfallen mit ,theologischen® Faktoren, ohne sich viel zu
kiimmern iiber das Verhiltnis von Vernunft und Glauben. Im allgemeinen geht der Ver-
fasser in seinen Ausfithrungen vor mit begriifenswerter Klarheit. So ist z.B. sehr er-
leuchtend seine Bemerkung (S. 30), daf} cﬁe eigenwillige Definition, die Staupitz von
der heiligmachenden Gnade gibt als einer Gnade, die Gott dem Sinder angenehm
macht, zuriickgeht auf Augustin, der in seinen Enarrationes, Enarr. 2 anPs: 32 sicld
schreibt: ,Jener behagt Gott, dem Gott behagt®.

Gehen wird jetzt auf einige Einzelprobleme ein. Der Verfasser setzt (S. 3 f.) voraus,
dafl der angebliche Brief von Luther an Staupitz vom 17. IX. 1523 echt i1st (WABr 3,
Nr. 659, S. 155—157). Dieser Brief, der nur in einer Abschrift vorliegt, ist aber in ei-
nem so erbirmlichen Latein geschrieben, daff er unmoglich vom Reformator herrithren
kann (z.B. S. 155, Z. 4 f.: ,ut [statt: quo modo] nos cogitare debeamus, ipse facile per-
spicis*; S. 156, Z. 10 f.: ,Ego sane cum tuis . . . ferimus [statt: fero]“). Auf dieselbe
Fremdartigkeit des Briefes weisen seine Auslassung des von Luther verehrten Namens
,von Staupitz® in der Anschrift und seine Datierung auf das Fest des hl. Lambert von
Maastricht. Weil der Brief Staupitz um Geld bittet fir dessen ausgetretenen Monch
Achatius von Wolsperg, ist er wohl von diesem verfafit worden. Nicht Luther, sondern
Wolsperg behauptet also 1523, dafl ihm durch Staupitz ,das Licht des Evangeliums an-
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gefangen hat zu leuchten®. Weiter nimmt der Verfasser (S. 6) zu unrecht an, dafl Stau-

itz am 1. April 1524 Luther brieflich gebeten hat (ebd., Nr. 726, S. 263 {.), den Salz-
Eurger Georg Fiihrer, der seit dem 26. Mai 1520 in Wittenberg ohne grofien Erfolg Phi-
losophie studierte, der philosophischen Fakultdt so zu em Fehlen, »dafl er méglichst
bald die Magistermiitze bekomme und mir zun’ickgeschicﬂt werde“ (S. 264, Z. 32).
Denn allem Anschein nach ist dieser Brief von Fiihrer als ein gelungener Aprilscherz
verfaflt worden, weil er noch am 30. April 1524 eilig zum Magister kreiert worden ist.
Nicht Staupitz also hat sich in diesem Brief Luthers ,Schiiler (S. 263, Z. 1) und ,ein
Vorlaufer cﬁer heiligen evangelischen Lehre® (Z. 264, Z. 34 {.) genannt, sondern er wur-
de als solcher vom Filscher Fihrer dem Luther aufgebunden.

Die Beurteilung der vorliegenden Abhandlung wird dadurch erschwert, daff der Ver-
fasser zwar viele Quellen erwihnt und interpretiert, sie aber nicht wortlich zitiert. So
kénnen eventuelle Fehlinterpretationen nicht mit der alleinigen Hilfe dieses Essays,
sondern nur durch Heranziehung der angegebenen Quellen aufgewiesen werden. Unter
diesen Fehlinterpretationen darf die Meinung sein, Gabriel Biel habe geglaubt, ,dafl
Siinder Gott mehr als irgend etwas anderes in der Welt lieben kénnen durch die Kon-
zentration ihrer natiirlichen sittlichen Energien® (S. 88). Nur kann man dariiber kaum
diskutieren, weil der Verfasser auf keinen Text Biels verweist. Immerhin darf er wohl
iibersehen haben, daff Biel, Collectorium, 111, d.27, q.un., propos.2 lehrt: ,Den Akt der
Freundschaftsliebe zu Gort iiber alles kann es im Pilger kraft der bestehenden Ordnung
Gottes nicht geben ohne die eingegossene Gnade und Liebe“. Daraus folgt, dafl es nach
Biel nicht mehr Siinder, sondern schon Gerechte sind, die sich auf die Liebe zu Gott
iiber alles ,konzentrieren®. In dhnlicher Weise behauptet der Verfasser ohne Quellen-
verweisung, dafl die ockhamistische Schule, zu der Steinbach gehorte, gelehrt habe:
»Gott erwahlt zum ewigen Leben eben jene Pilger, die Gnade verdienen werden durch
thre eigenen sittlichen Anstrengungen und die verharren werden im Gnadenstand (mit
%]ei)iihrendem Zugestindnis fiir einige kurze Fehltritte) bis zum Tag ihres Todes. Ihr

erdienst wird im voraus von Gott gekannt und dient so als der Grund ihrer Erwih-
lung® (S. 101). Diese Behauptung des Verfassers, die seine Polemik gegen die ockhami-
stische Theologie weitgehend bestimmt, steht im schroffen Widerspruch mit Biels Leh-
re Collectorium, 1, d.41, qu.un., n.2): ,Weil die Vorherbestimmung und die Verdam-
mung der gottliche Wille 1st, der dem einen das ewige Leben geben will, dem anderen
die immerwiahrende Strafe — welcher Wille nichts anderes ist als Gott selber —, gibt es
seitens der Kreatur keine einzige Ursache der Vorherbestimmung und der Verdam-
mung“. Im Allgemeinen ist es darum zu bedauern, daf} der im Grunde redliche Verfas-
ser wegen seiner ungeniigenden Kenntnis der ockhamistischen Theologie diese zu un-
recht ,eine schlechte Theologie“ nennt und daf} er Luther aus diesem nur angeblichen
Verhingnis von Staupitz erretten 13fit (S. 143).

Rom Reinbold Weijenborg

Heiko A. Oberman, Wurzeln des Antisemitismus. Christenangst und Juden-
plage im Zeitalter von Humanismus und Reformation, Severin und Siedler Verlag,
Berlin 1981, 217 Seiten, Leinen, 34,— DM.

Wer mit der Literatur zum Thema ,,Luther und die Juden® vertraut ist und Obermans
Buch liest, dem ergeht es wie Albert Schweitzer, der in der Schluflbetrachtung zu seiner
»Geschichte der Leben-Jesu-Forschung® schrieb: Die Leben-Jesu-Forschung ,freute
sich, als wieder Leben und Bewegung in die Gestalt kam und sie den historiscﬁen Jesus
auf sich zukommen sah. Aber er blieb nicht stehen, sondern ging an unserer Zeit vor-
tiber und kehrte in seine Zeit zuriick“. — So konsequent und radikal zeigt Oberman,
wie sich Martin Luther als Mensch seiner Zeit neben anderen Menschen seiner Zeit in
seiner Zeit zu den Juden verhalten hat. Oberman trigt eine den Leser in Staunen ver-
setzende Vielzahl verschiedenartigster Quellen zusammen und wertet sie mit einem er-
staunlich reichhaltigen Instrumentarium aus (mit Methoden der Geistesgeschichte, der
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Politik-, Wirtschaft- und Sozialgeschichte, der Zeitgeistforschung und der Theologiege-
schichte).

Dabci) 15t Oberman keinen Zweifel daran, daf er sich nicht aus einem positivisti-
schen Wissenschaftsverstindnis heraus bemiiht, ein distanziertes und optimal objektives
Bild von Luthers Stellung zu den Juden in seiner Zeit zusammenzustellen. In seinem
Vorwort schreibt er z.T. autobiographisch eindeutig, daft er, der als Niederlinder mit
dem Thema ,Deutschland und die Juden* aufgewachsen ist, als ein bewuflt in der Wir-
kungsgeschichte des Problems Stehender an seine Untersuchung herangeht. Auch daff
er sein Buch einem Rabbiner widmet, der ihn ,eingefithrt hat in die jiidische Freude an
Schépfung und Gesetz* (sic!) und ihm den Psalm 126 von der Riickkehr der Gefange-
nen nach Zion als Motto voranstellt, signalisiert Betroffenheit und Parteinahme! Dies
cut auch eine Notiz iiber seine Teilnahme an einer Podiumsdiskussion iiber ,The Ger-
mans and the Jews® in den USA: ,Ich (der Niederlinder) wihnte mich eins mit den Zu-
hérern, bis ich mir von einem Auschwitz-Uberlebenden sagen lassen mufite: ,Thr Chri-
sten seid an allem schuld mit eurer Jahrhunderte wihrenden Hetze'. Jih herausgestofien
aus dem Kreis der Opfer, wurde ich so weitergetrieben zum historisch uralten Thema
,Christen und Juden®® (S. 12). Und er greift sogar engagiert ein in die Auseinanderset-
zung der Gegenwart um die christlichen Wurzeln des Holocaust, wenn er das Bekennt-
nis der Landessynode der Evangelischen Kirche im Rheinland von 1980 zur christlichen
_Schuld und Mitschuld am Holocaust* gegen den Einspruch von Bonner Theologiepro-
fessoren: ,Die nationalsozialistische Ideoi)gie war ebenso offen unchristlich und anti-
christlich wie antijiidisch®, mit den Worten verteidigt: ., Ebenso offen? — Historiker in
Deutschland wie Vertriebene aus Deutschland werden hier gleich stutzen: eine deutsche
Apologie?” (S. 13, leider verwechselt der sonst so auf Airibie bedachte Kirchenge-
schichtler hier 13 Bonner Theologieprofessoren mit der ganzen Evangelisch-Theologi-
schen Fakultit Bonn).

Es spricht fiir Obermans Engagement und intellektuelle Redlichkeit, dafl er nicht nur
im Vorwort seine Betroffenheit und Parteilichkeit aufdeckt, die seine Untersuchung
motiviert haben, sondern im Epilog (S. 185 ff.) auch die Intention seiner Untersuchung
offen ausspricht: Sie soll Christen ielfen, ,den steinigen Weg zur Koexistenz® mit den
Juden zu gehen. Denn ,die Toleranz bleibt ein Schlgagwort, wenn sie auf schlechtem
Gewissen grindet. Toleranz zwischen Christen und Juden hat nur Zukunft in der Ver-
gegenwirtigung der gemeinsamen Geschichte, in die sie beide durch den Bund Gottes
gestellt sim% — trotz Ha und Kollektivschuld, trotz Austreibung, Verfolgung und Ver-
nichtung® (S. 192). Also nicht obwohl, sondern weil Oberman so betro&en und enga-
giert ist und dieses Ziel im Auge hat, bemiiht er sich, als Kirchengeschichtler so objektiv
wie mglich iiber das zu berichten, was geschehen ist. Denn ,das heutige Ringen um die
Vergangenheit zwingt uns zu der Erkenntnis, wie heikel das Unterfangen ist, die oft
verschwiegene Holocaust-Dimension so zu verarbeiten, dafl man ihr voll ins Gesicht
sieht, ohne die Endlésung als das immer schon angelegte, unentrinnbare Ziel besonders
der deutschen Geschichte festsetzen zu wollen. Entscheidend ist, ob es gelinge, nicht
schuldbewuft, sondern quellenbewuflt Geschichte zu schreiben. Keine schlechtere Ge-
schichtsschreibung als dort, wo das schlechte Gewissen die Feder fithre* (S. 88).

In seiner ,Rechenschaft” genannten Einleitung entfaltet Oberman seine Arbeitshypo-
these: In der bisherigen Erforschung des Zeitalters von Humanismus und Reformation
als Zeit des Aufbruchs zu Toleranz und Glaubensfreiheit hat man sich auf folgende
,Rollenzuweisung geeinigt*: ,Der reichstreue Reuchlin tritt auf als Vater der Juden-
emanzipation, der deutsche Luther als bigotter Antisemit und der europiische Erasmus
als Urbild von Toleranz und Verfechter ger Menschenwiirde.“ Diese Rollenzuweisung
ist fragwiirdig: ,Die Riickschau auf den Neuaufbruch der Christenheit im 16. Jahrhun-
dert zeigt jedoch, wie brandgefahrlich es ist, JudenhaR als typisch deutsch an Blut und
Boden festzuheften. Unsere Gesellschaft hat nicht nur ein Recht auf genauere Informa-
tion und ungeschminkte Vergangenheit. Europa bedarf sogar der kollektiven Anamne-
se, der schmerzvollen Aufarbeitung von Geburt und Wac%xstum seiner Neuzeit. Denn
es geht nicht um eine deutsche Vergangenheit, die, einmal bewiltigt, uns ein fiir allemal
befreit und Europa in die Zukunft entlafit (S. 18).
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Im 1. Teil seiner Untersuchung — Die Juden auf der Wende zur Neuzeit, S. 2183
— gibt Oberman einen geistesgeschichtlichen Uberblick tiber die Stellung von Huma-
nismus und Reformation zu den Juden. Er tut das, indem er das Verhalten der drei
wichtigsten Reprisentanten dieser Bewegungen zu den Juden skizziert, die er ,ein
Triumvirat® einander ,fremder Bundesgenossen® nennt: Johannes Reuchlin, Erasmus
von Rotterdam und Martin Luther. Denn ,Reuchlin, Erasmus und Luther bilden keine
%emeinsame Front im Kampf um die allerorts verlangte Erneuerung der Kirche. Ihre

iele und Beweggriinde sind zu gegensitzlich“ (S. 27). Oberman erweitert diesen Uber-
blick durch kurze Berichte iiber Johannes Pfefferkorn, Luthers Freunde Andreas
Osiander und Justus Jonas und iiber ,Deutschlands bedeutendsten Gegenreformator®
Johannes Eck. Seine Darstellung fithrt zu wichtigen Korrekturen des bisherigen Bildes:
Der angebliche Judenfreund Reuchlin hilt am Vorwurf ihrer Kollektivschuld fest und
fordert, daf man sie vertreiben soll, wenn sie sich nicht bessern (S. 30—39). Fir Eras-
mus ist Toleranz eine ,Christentugend, die dem Judentum als ,verderblicher Plage und
bittersten Feind der Lehren Jesu Christi® in der Gesellschaft keinen Platz lafic (S. 62).
Und ,,die Grundlage von Luthers Antijudaismus ist die Uberzeugung, dafl seit der An-
kunft Christi auf Erden die Juden alsd]uden keine Zukunft mehr haben® (S. 57). Ande-
rerseits zeigen die beiden Judenfreunde Osiander und Jonas: ,Die Wittenberger Refor-
mation erdtfnete zwei Wege der Judenschau, ohne dafl es dariiber zur Spaltung im ei-
genen Lager gekommen wire® (S. 62). Der Judenhaf} Ecks dagegen wird aus den unkri-
tisch iibernommenen die Juden kriminalisierenden Vorurteilen des Mittelalters gespeist
(S. 45—47). Wichtig ist auch Obermans Korrektur des Bildes von Pfefferkorn: Es be-
schranke sich bisher auf seine Forderung, die talmudischen Biicher zu verbrennen und
iibersieht seinen Kampf gegen antijidische Vorurteile und gegen die Ausbeutung der
Juden durch die Regierenden sowie seine Gewifiheit, daf} die erfolgreiche Judenmission
ein notwendiger Schritt auf dem Weg zu dem sowohl von Humanismus wie Reforma-
tion erstrebten Friedensreich ist (S. 40—44).

Obermans differenziertes Bild, das die bisherige Schwarz-Weifl-Malerei ersetzt, fithrt
ihn zu dem negativen Urteil: Humanismus und Reformation ,konnten ihre Hoffnun-
gen auf einen Neubau von Kirche und Gesellschaft nicht entfalten ohne geistige Gene-
ralabrechnung mit Juden und Judentum® (S.62). Ja, ,die Judenbilder” von Reuchlin,
Erasmus und Luther sind nicht dagegen ,gefeit, ohne Abinderung in den fremden
Dienst des Antisemitismus ibernommen zu werden (5. 63).

Im 2. Teil seiner Untersuchung — Von der Agitation zur Reformation. Der Zeitgeist
im ,,Judenspiegel®, S. 85—122 — arbeitet Oberman mit den Methoden der Zeitgeistfor-
schung und reifit mit ihrer Hilfe eine bisher kaum beachtete Dimension des Problems
auf. Von der hohen Ebene der Geistesgeschichte, die er im 1. Teil analysiert hat, begibt
er sich jetzt auf ,die mittlere Ebene® der volkstiimlichen antijiidischen Flugschriften des
16. Jhs., die sich an die breiten Massen wenden, Sie sind zwar kein unmittelbarer Aus-
druck des ,urspriinglichen und spontanen Volksempfindens® (5. 106), mussen dieses
aber beriicksichtigen, wenn sie als Agitationsmaterial und ,Steuerungsinstrumente” die
Massen beeinflussen wollen, so daf} sie Motive, Beweggriinde, Hoffnungen und Angste
ihrer Zeit widerspiegeln. Sie ,belegen, wie das Judenproblem mitgirt in den Wirren der
Zeit und sich unter vielen Masken verbirgt® (S. 88). Die Beziehungen zwischen Juden-
haf und Antiklerikalismus, Sozialkritik und Obrigkeitskritik sind in ihnen uniiberseh-
bar. Thre Strukturen werden spiter in den Flugschriften, die zur Hexenverfolgung auf-
rufen, iibernommen und zeigen so, dafl Judenpolemik und Judenvertreibung im 16. Jh.
onicht ein letztes Aufbiumen der bereits miiden mittelalterlichen Frommigkeit ist.
Nicht das Ende, sondern der Anfang-mit-Schrecken kiindigt sich an® (S. 112).

Obwohl Luther in seinen Flugschriften nicht weniger unerbittlich ist in seiner Ab-
wehr gegen die Juden als Eck u.a., unterscheidet er sich doch von den meisten dadurch,
daf er ,den Sprung wagt vom Rufmord zum Wahrheitskampf“ ES. 96).

Im 3. Teil seiner Untersuchung behandelt Oberman das Problem: ,Martin Luther.
Heil und Unheil aus den Juden® (S. 123—183). Aber es ist typisch fiir ihn, dafl er zu-
nichst einen dritten Anlauf macht, Luther im Horizont seiner Zeit zu sehen: Er tritt auf
in einer Zeit, in der die groflen Judenvertreibungen in Europa zum Abschlufi kommen,
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so dafl ,die Lage der Juden in Westeuropa zu Recht mit dem Wort ,Elend* bezeichnet
werden® kann (S. 126). Dennoch klingt die Judenangst nicht ab, sondern sie wird eifrig
weitergeschiirt, wie der ,Bericht* iiber jidische Verbrechen im Jahre 1510, den ein
sprogressiver Verlag® in Niirnberg publiziert, beweist (S. 129—134). Von diesem
sexemplarischen® Bericht aus geht Oberman zu Luther: Wihrend dort die Verbrechen
der Juden ,natiirliche Folge von Christusmord und Christenhaf® sind, finden wir bei
Luther eine solche Kriminalisierung der Juden ,in keiner Phase seines Wirkens, auf kei-
ner Stufe seiner Polemik® (S.135). Denn fiir Luther sind die Juden weder Angehérige
eines verdorbenen Volkes, einer minderwertigen Rasse oder ,Morder und Spitzbuben®,
sondern , Triger einer Religion®. Thre Religion ist freilich die Gesetzesreligion bzw. der
Judaismus, der ,innerhalb der pépstlichen Kirche erschreckend viele mitgerissen hat®
und auch — wie Luther ,im Kampf um die Reformation der Kirche® offenbar wird —
als ,jidische Gesetzlichkeit . . . (ﬁe evangelische Bewegung bedroht” (S. 136).

Oberman setzt dann bei seinem Versuch, Luthers Stellung zu den Juden zu beschrei-
ben, nicht bei den ,fiinf thematischen Judenschriften® ein, sondern ,in der Mitte“ der
Lehre Luthers, bei seinen reformatorischen Hauptschriften, Hier stofit Oberman inner-
halb der Erklirung des Credos von 1520 auf dlge Formulierung: ,Kein Jude, Ketzer,
Heide oder Siinder wird selig, ohne sich mit der Gemeinde der Glaubigen versohnt und
vereint zu haben® (S. 138). Wihrend es im Bekenntnis um die Abgrenzung der Kirche
des Glaubens geht, ruft Luther in den spiteren Kampfschriften und Predigten zur Ver-
teidigung der ,wahren Kirche® gegen cﬁe Angriffe des Satans auf. Denn ,der Teufel,
durch die Reformation ,zum Auflersten gereizt und herausgefordert, entfacht die letz-
te, die endzeitliche Grofoffensive durch seine Romer, Ketzer, Tiirken und Juden®
(S. 138). Diese Sicht der Juden macht deutlich, dafl Luthers »kompromifilos harte” Ju-
denschriften zur ,Gattung der Endzeitprophetie® gehoren (S. 155).

Oberman findet nun aber Zusammenstellungen, die den oben genannten entsprechen
(die Juden sind immer dabei, andere Gruppen wechseln), schon beim frithen Luther als
Hilfsmittel der Schriftauslegung® von seiner Psalmenauslegung wihrend der Jahre
1513—1515 an. Und so bleibt es: Textexegese wird fiir Luther zur ,Zeitdiagnose®, die
unsere ,,Augen von den Juden damals zu uns Juden heute lenkt®. Denn ,,die Juden heute
sind vor allem wir elenden Christen selbst® (S. 141). Deshalb lebt die Kirche zusammen
mit dem Judentum unter dem Gericht Gottes ,,im Exil“, aus dem Gott selbst jetzt durch
das wiederentdeckte Evangelium Christen #nd Juden befreien will (v.a. S. 144—149).

Als gegen 1530 die von Luther apokalyptisch als letzter Ansturm des Satans verstan-
dene Gegenreformation einsetzt, ruft er in seinen Schriften zum Kampf gegen Satans
Heerscharen auf, gegen die Papisten, die ,Schwirmer® in den eigenen Reihen, die Tiir-
ken — und auch gegen die Juden (s.0. und S. 150—162).

Im Epilog gibt Oberman einen Uberblick iiber die Entwicklung der Stellung der
evangelischen Kirchen zu den Juden von Luthers Reformation bis zur Neuzeit: iiber die
_zweite Reformation, ,die Stadtreformation® (Zwingli und Buzer), die ,auch auf Ju-
denfreiheit zu halten hat® (S. 188), zur ,dritten Reformation®, der ,Reformation der
Fliichtlinge® in Frankreich, den Niederlanden, Schottland und Nordamerika, der Cal-
vin verbunden war. Was bei Jonas und Osiander im Schatten Luthers aufkeimt (,ihre
evangelische Glaubenshoffnung richtet sich auf die gemeinsame Zukunft der endzeitli-
chen Befreiung von Juden und Christen® S. 164), wird hier immer mehr zur Glaubens-
erfahrung auf dem cigenen Leidensweg: ,die verborgene Schicksalsgemeinschaft zwi-
schen C%u'isten und Juden in der Heimatlosigkeit von Verfolgung und Diaspora®
(S. 189). Hier ,verbreitet sich“ die ,Sicht von dem einen gemeinsamen Gottesbund fiir
Juden und Christen®, und ,der alte und der neue Bund fiigen sich jetzt in der ungeteil-
ten Heiligen Schrift zu dem einen Testament zusammen® (S. 189). Ich pflichte dieser
Sicht bei, meine aber, daff Oberman gerade hier, speziell bei Calvin, hatte differenzieren
missen: Denn Calvins Stellung zu cFen Juden war zunichst von seinem Lehrer Luther
beeinflufit und entsprach der der anderen ,Stadtreformatoren, erst spiter — z.B. in sei-
nen spiten franzosischen Predigten, wie Oberman richtig zeigt —, als er als Verfolgter
fiir Verfolgte wirke, indert sich seine Stellung zu den Juden in der aufgezeigten Rich-
tung.
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Wir sind Oberman dafiir zu Dank verpflichtet, dafl er zum 500. Geburtstag Martin
Luthers nicht nur einen Aufsatz iiber ,Luther und die Juden® zu einer Festschrift bei-
gesteuert hat, sondern dariiber hinaus dieses Buch schrieb (s. S. 11 ff.). Denn es wird
wahrscheinlich die wichtigste Untersuchung iiber Martin Luther zu seinem 500. Ge-
burtstag werden. Wenn man es nicht konstatiert, so mufi man m.E. doch hoffen, daf}
Obermans Buch ein epochemachendes Werk zu den Problemkomplexen ,Martin
Luther und die Juden® #nd ,Christen und Juden“ wird. Richtungweisend ist sein
juflerst differenziertes Verstindnis Luthers im Horizont seiner Zeit. Noch wichtiger
aber scheint mir Obermans Entdeckung, dafl Luthers theologischer Antijudaismus, der
Judenhaf und Judenbekimpfung bewirken kann, bewirkt hat — und noch bewirkt (1),
zum Zentrum der reformatorischen Lehre Luthers gehort und sich als Grundstruktur
seines Denkens von den Anfingen bis zu seinem T0§ unverindert durchhilt. Oberman
konstatiert das als Kirchengeschichtler, fithrt an das Problem heran und stellt es
kirchengeschichtlich dar, bleibt dann aber doch ,bei seinen Leisten®, indem er die Lo-
sung dieses Grundproblems reformatorischer Theologie nach dem Holocaust an die Sy-
stematiker weitergibt. Obermans Buch sollte zu einem Baustein werden, auf dem ande-
re aufbauen, — andere Kirchengeschichtler, die das Problem ,,Christen und Juden® auch
in anderen Epochen der Kirchengeschichte so engagiert und doch — bzw. gerade des-
wegen! - so ,quellenbewufit* untersuchen wie er — und Systematiker, die sich endlich
an die Arbeit machen, die ihnen Oberman zuweist: Luthers Antijudaismus als zentrale
Lehre reformatorischer Theologie systematisch zu untersuchen — und zu korrigieren.

Moers Heinz Kremers

Waldemar Kramer: Johannes Parsimonius. Leben und Wirken des zweiten
evangelischen Abtes von Hirsau (1525—1588). Frankfurt am Main (Waldemar Kra-
mer) 1980, 458 S.

Das Buch ist von einem Amateur geschrieben, der von der Familienforschung her auf
Parsimonius (Karg) gestofien ist. Dieser Umstand mindert den Wert der Veroffentli-
chung keineswegs; er erklirt aber die Eigenart der Anlage und Darstellung. Der Autor
gibt z.B. offen zu, von den theologischen Streitigkeiten der zweiten Hailfte des 16. Jahr-
hunderts nichts zu verstehen. Da Parsimonius in diese Konflikte verwickelt war, wire
dies ein erheblicher Nachteil, wiirde er nicht durch die originale Reproduktion zahlrei-
cher Quellen weithin kompensiert. Das Werk ist iiberhaupt ungewéhnlich reich mit
Wiedergaben von Bildern, Handschriften und Drucken ausgestattet. Man hat dies dem
Umstand zu verdanken, dafl Autor, Drucker und Verleger identisch sind und maecena-
tenhaft keinen Aufwand gescheut haben. Aufler den Bildern und Quellen sind in die
Darstellung iltere Artikel und Aufsitze iiber Parsimonius vollstindig oder ausschnitt-
weise eingertickt, so dafl das Buch neben den Quellen auch die Sekundirliteratur bietet.
Z.B. wird das Verzeichnis von Parsimonius’ Nachlaf} nach dem gedruckten Katalog der
Herzog-August-Bibliothek Wolfenbiittel wiedergegeben. Dieser enthilt nicht nur in-
teressante Korrespondenzen mit den damaligen wiirttembergischen Theologen, son-
dern auch zahlreiche Dokumente aus der Reformationszeit iberhaupt, darunter einen
Teil der Osiander-Uberlieferung. Erwihnt sei ferner Lessings (1) Aufsatz tiber ,,Ehema-
lige Fenstergemilde im Kloster Hirschau®, der auf den von Parsimonius veranlafiten
Skizzen und Beschreibungen, die gleichfalls wiedergegeben werden, basiert. Von den
handschriftlich oder gedruckt iiberlieferten Schriften von Parsimonius werden u.a. wie-
dergegeben: ein Bedenken gegen das Interim, die katechismusartige deutsche Gesangs-
schule, Von Zauberey und Segensprechen, Vom Zinskauf, ein Ehegutachten, Concio,
in qua vera praesentia corporis et sanguinis Christi demonstratur (Tubingen 1561), ein
Glaubensbeﬁenntnis, Ausschnitte aus den historischen Arbeiten. Der Reiz dieses Wer-
kes liegt somit auf der Hand: Man befindet sich unversehens an den Quellen selbst und
inmitten der fritheren Forschung. Dabei erweist sich, dafl der Gegenstand viel reicher
und interessanter ist, als man zunichst angenommen hat.

Was schon die Arbeit von Hermann Ehmer iiber ,,Valentin Vannius und die Refor-
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mation in Wiirttemberg® (Stuttgart 1976) gezeigt hatte, bestitigt sich auch hier: Die
Personen aus dem zweiten und dritten Glied des 16. Jahrhunderts verdienen gewifs
mehr Interesse als ihnen bisher zuteil geworden ist. Johann Parsimonius (nicht ver-
wandt, aber bekannt mit Georg Parsimonius/Karg von Ansbach) wurde 1525 als Sohn
eines Schuhmachers in Augsburg geboren. Er studierte 1539 in Tiibingen, dann von
15421546 in Wittenberg und erhrelt dabei, wie sich spiter ausweist, jene erstaunlich
vielseitige und solide Bildung, die die damalige reformatorische und humanistische Wis-
senschaft pflegte. Anschliefend war er neben Wolfgang Musculus Diakon am Augsbur-
ger Dom. Wegen seiner Ablehnung des Interims wurde er entlassen. Spiter hat man ihn
noch mehrfac%x in die Augsburger theologischen Auseinandersetzungen eingeschaltet.
1552 fand Parsimonius eine Anstellung in Wiirttemberg, wo er schnell Karriere machte.
Bereits 1556 war er Spezialsuperintendent, zuerst in Blaubeuren, dann in Cannstatt;
drei Jahre spiter wurde er Hofprediger Herzog Christophs und 1569 Abt und Prilat der
evangelischen Klosterschule in Hirsau, eine Position, die er nicht ohne Bedenken gegen
das Predigtamt eintauschte. Parsimonius hat in Wiirttemberg die kreative Phase der
zweiten Reformation und die damaligen innerprotestantischen Diskussionen als Partei-
ginger von Brenz aktiv miterlebt; von daher erklirt sich der Reichtum seines Nachlas-
ses. Auf ein Detail am Rande sei eigens hingewiesen. Die Hirsauer Klosterschiiler wur-
den u.a. zu den abschriftlichen Vervielfaltigungen der Konkordienformel, die man fiir
die Unterschriftensammlungen benétigte, herangezogen. Als Prilat und Kirchenmann
geriet Parsimonius in schwere Konflikte mit dem Klosterverwalter, der der Reprasen-
tant der staatlichen Kirchengiiterverwaltung war. Schuld daran war einerseits gewift der
nicht eben einfache Charakter von Parsimonius, der auch in den Streitigkeiten mit sei-
ner zweiten Frau sich bemerkbar machte, aber andererseits stofit man hier auf den sich
verscharfenden strukturellen Konflikt zwischen Kirche und Staat. Aus dem Unterricht
an der Klosterschule stammen ein Rechenbuch, die Gesangslehre und Schriftauslegun-
gen, Zu der privaten wissenschaftlichen Arbeit gehérte das ,Onomasticum histori-
cum®, ein Reallexikon von 3239 Folioseiten. Das Geschichtswerk der ,,Chronologie®
blieb Fragment.

Fazit: Das Werk erschliefit einen Einblick in die vernachlissigte Geschichte der Spit-
reformation und ihren Reichtum. Der Verfasser-Amateur mag den Professionellen Lust
machen, sich mit diesem Bereich zu beschiftigen. Jedenfalls st ihm fiir seine Leistung,
seine Miihe und seinen Aufwand riickhaltlos zu danken!

Miinster/W. Martin Brecht

Martin Bucer, Deutsche Schriften, Band 5, Strafburg und Miinster im Kampf um
den rechten Glauben 1532—1534, hg. von Robert Stupperich, Gitersloher Verlags-
haus Gerd Mohn, Giitersloh 1978.

Erfreulicherweise ist die Edition von Bucers Werken in den letzten Jahrzehnten gut
vorangeschritten, dank des Einsatzes von Prof. Dr. Stupperich und seiner Mitarbeiter
im Bucer-Institut von Miinster, wo Dr. De Kroon eine verdienstvolle Arbeit ausfiihrt.
Zusammen mit Wolfgang Hage haben die beiden Gelehrten aus Miinster auch die Aus-
gabe des vorliegenden Bandes besorgt. Dieser bringt wertvolles Material fiir die wissen-
schaftliche Arbeit. Zunichst werden vier Drucke aus dem 16. Jahrhundert neu ediert
und durch Einleitungen und Fufinoten sachgemif erliutert. Es handelt sich zuerst um
die erste evangelische Strafburger Kirchenordnung aus dem Jahr 1534. Zwar hat sie kei-
ne so grofie Rolle gespielt wie giejenige von 1598. Sie ist jedoch ein wichtiger Markstein
am Anfang des Weges, den die Straiburger Kirche eingeschlagen hat. Von Interesse ist
unter anderem die Liste der Biicher (S. 40), die sich jede von Straflburg abhingige Ge-
meinde anschaffen sollte. Umfangreicher sind die beiden folgenden Schriften: Hand-
lung gegen Hoffmann (1533) unf Bericht aufl der beyligen geschrift (1534), in denen
Bucer sich mit Hoffmann und Rothmann auseinandersetzt.

Bucer bemiiht sich, Hoffmanns Auffassungen iiber das Fleisch Christ, die Gnaden-
wahl und den freien Willen, die Siinde wider gen Heiligen Geist und die Kindertaufe zu
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widerlegen. Dariiber haben sie ja im Rahmen der Synode von 1533 eine erfolglose Dis-
kussion gefithrt. Im ,Bericht auf8 der heyligen geschrift“ geht es vorwiegend um den
Kirchenbegriff, um die Pfarrerwahl und um die Sakramentslehre. Im Bezug auf das
Abendmahl hat diese Schrift Bucers ihre Wichtigkeit insofern hier die Formel ,cum

ane et vino®, welche in Wittenberg (1536) die Briicke zu Luther schlagen konnte, aus-
?ﬁhrlich erlautert wird.

Die vierte Schrift trigt den Titel ,Furbereytung zum Concilio®. Hier entfaltet Bucer
in Dialogform seine Auffassung betreffs eines Religionsvergleichs durch ein Konzil. Ei-
ne gewisse Nihe zu der gleichzeitigen Schrift des Erasmus: De amabili ecclesiae concor-
dia scheint feststellbar zu sein.

In einem zweiten Teil des Bandes werden 8 handschriftlich gebliebene Schriften und
Dokumente des 16. Jahrhunderts veroffentlicht. Sie stehen alle im Zusammenhang mit
der so wichtigen Synode von 1533, welche die Auseinandersetzung mit den Sektierern
fithrte und die Straburger Kirche organisierte. Unter den Gegnern, die in zwei dieser
Schriften von Bucer angegriffen werden, tauchen Engelbrecht und Jakob Ziegler auf,
die als ,Epikurier” abgestempelt werden. Sie hatten sich gegen die enge Ver%indung
zwischen Kirche und weltlicher Obrigkeit gestellt, weil sie eine neue Tyrannei iiber die
Gewissen befiirchteten. Bucer sieht sich dgcshalb veranlaflt, seine Auffassung von der
Obrigkeit darzulegen, deren Aufgabe es ist, ,dafl das volk christlich geleret und erger-
liche lere und leben abgetriben werden®.

Die Jahre 1533—34 markieren den Ubergang in Strafiburg zu einer stirkeren Unifor-
mitat in der Lehre und in der kirchlichen Ordnung. Dazu haben auf ihre Weise die Er-
eignisse von Miinster auch beigetragen, wie auch das Auftreten der verschiedenen Dis-
sidenten in der Reichsstadt.

Der vorliegende Band, vorziiglich ediert (ein Sachregister hitte man sich noch ge-
wiinscht) schliefit eine Liicke in den verfiigbaren Quellen und wird unentbehrlich sein
sowohl fiir die Bucerforschung wie fiir die Historiker, die den Weg der Straffburger
Kirche nachzeichnen.

Strasbourg Marc Lienhard

Johannis Calvini Commentarius in Epistolam Pauli ad Romanos edidit
T. H. L. Parker, Studies, in the History of Christian Though Vol. XXII, E. J. Brill
Leiden 1981.

Dies Buch bietet eine historisch-kritische Textausgabe von Calvins Romerbriefkom-
mentar. Der Herausgeber, T. H. L. Parker, stellt zu Beginn fest, daff das Corpus Re-
formatorum, dem wir den Zugang zum ziemlich vollstindig erfafiten Werk Calvins ver-
danken, die Texte nicht immer nach historisch-kritischen Anspriichen ediert hat
(S. XIII). Beim Romerbriefkommentar wire eine iibersichtliche Prisentation der drei
von Calvin selber betreuten Druckausgaben notig gewesen. Im CR beschrinkte man
sich auf den Vergleich zwischen der zweiten und dritten Auflage, und auch das unvoll-
stindig und unﬁEersichtlich. Parkers Ausgabe holt nun das Versiumte nach und macht
den Kommentar in wissenschaftlicher Redaktion allgemein zuginglich.

Der erste Druck erschien 1540 als erste Bibelauslegung Calvins iberhaupt. Weil er
— mit Luther — den Romerbrief fiir den Schliissel zur Hl. Schrift hielt, begann Calvin
sowohl seine miindlichen Bibelauslegungen in Genf (1536) wie dann seine Kommentar-
Veroffentlichungen mit dieser Epistel. Nachdem er in den darauf folgenden Jahren
Kommentare zum ganzen Corpus Paulinum vorgelegt hatte (wozu auch der Hebr. zihl-
te), erschien 1551 eine Gesamtausgabe dieser Auslegungen, fiir die Calvin die bisherigen
Fassungen einer Durchsicht unterzog. Die dritte Ausgabe kam 1556 zustande, weil
nunme]%u' alle Epistelkommentare, einschlieflich die zu den katholischen Briefen, in ei-
nem Band vorgelegt werden sollten. Bei diesem Anlaf} itberarbeitete Calvin abermals die
fritheren Auslegungen, und es ist verstindlich, dafl er an der Romerbriefauslegung als
der iltesten besonders viel zu bessern fand. Von etwa der Mitte des Briefes an werden
die Anderungen immer zahlreicher — man kénnte jetzt anhand von Parker’s Ausgabe
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zu verfolgen suchen, woran das liegt. Besonderes Interesse miifite der Vorgang der ein-
schneidenden Um-, ja fast Neubear%)eitun des Komplexes Rém. 9—11 auf sich ziehen.

Parker hat den Druck so angeordnet, daf er den Text der dritten Ausgabe reprodu-
ziert, aber durch verschieden gekennzeichnete Einklammerungen sichtbar macht, was
davon in der ersten oder zweiten Ausgabe anders gelautet hatte. In Fuinoten werden
dann die fritheren Fassungen mitgeteilt. Dabei wirdgdeutlich, dafl Calvin oft genug den
Wortlaut nicht umformu%iert, sondern durch Zufiigen erginzt hat. Parker’s Prinzip
scheint einleuchtend zu sein: je ein verschiedener Klammervermerk fir Textinderungen
a) gegeniiber der Erstfassung von 1540, b) gegeniiber der Zweitfassung von 1551, c) ge-
genﬁ%er beiden Fassungen. Zu a): Was nur in der Erstfassung anders war, muf} schon
anliflich der zweiten Aufl. umgearbeitet worden sein. Doch b) fallt eigentlich mit c)
zusammen, denn was in der 3. Aufl. gegeniiber der Zweitfassung anders ist, ist damit
auch automatisch gegeniiber der Erstfassung anders, und eine Anderung an beiden Fas-
sungen ist eben eine solche, die Calvin an der Zweitfassung vorgenommen hat. Die
1. Aufl. scheint er bei der Letztbearbeitung nicht noch einmal eingesehen zu haben. So
kommt (so weit ich es im einzelnen verfolgen konnte) das Klammerzeichen b) eigentlich
nur dann zur Anwendung, wenn angezeigt werden soll, wo Calvin innerhalb von Ver-
besserungen der 2. gegeniber der 1. Aufl. (a) anlaBlich der Letztfassung nocheinmal
Eingriffe vorgenommen hat. Dafiir wire zwar auch das Zeichen c) korrekt, aber mit ei-
ner eigenen Kennzeichnung wird dem Leser dieser Arbeitsprozefl noch plastischer vor
Augen gefiihrt. Kommt das Zeichen b) dariiber hinausiehend vor, so scheint es bloff um
Bereinigungen von Druckfehlern der 2. Aufl. zu gehen. War der Druckfehler noch
nicht in der 1. Aufl. passiert, stellt dessen Korrektur ja die 1. Aufl. zwangsliufig wieder
her. Das sind aber duferliche Kleinigkeiten, sic kommen auch nur selten vor. — Zu be-
griifien ist, daf Parker sich nicht bei orthographischen Unregelmifigkeiten aufhalr.

Besonders verdienstvoll ist der Nachweis aller Zitate und Verweise Calvins. Das wird
das weitaus Miihevollste an der Erstellung dieses Bandes gewesen sein. Das Buch ent-
hilt aufler einem Bibelstellen- und Namensregister ein Begriffsregister, das nicht nur
zum Nachschlagen unter thematischen Gesichtspunkten, sondern auch zur Erfor-
schung des Sprachgebrauchs Calvins ausgezeichnete Hilfe leistet. So kann diese Ausga-
be der theologisch-historischen und exegetischen Arbeit zugute kommen. Man ist
dankbar, daf} ein so wichtiges Werk nun sorgfilti ediert erhiltlich ist. Es ist ja etwas
auferordentlich Merkwiirdiges und Beunruhigendes, wie weitgehend der Protestantis-
mus meint, ohne Beratung durch Calvins Kommentare auskommen zu kénnen. Wenn
es nicht unbescheiden wire, méchte man wiinschen, daff solche Ausgaben auch von an-
deren in ihrer Entstehungsgeschichte komplizierten Werken Calvins, die sachlich ge-
haltvoll und in unserer modernen Problemlage hilfreich sind, vorgelegt werden (ich
denke dabei etwa an den Kommentar zur Apostelgeschichte).

Miinster Dieter Schellong

E. P. Meijering, Calvin wider die Neugierde. Ein Beitrag zum Ver leich
zwischen reformatorischem und patristischem Denken. Bib[iothecaiuma—
nistlica & reformatorica, XXIX. B. de Graaf, Nieuwkoop 1980. 122 5. Ln.
|55 —1
Der Leidener Patristiker hat in einem sehr ausfithrlichen Essay ein Thema behandel,

das analog ist zu H. A. Oberman’s Contra vanam curiositatem (1974). Nur hat er dieses

Thema auf vier Theologen zugespitzt. Das reformatorische Denken im Untertitel ist

Calvin’s, das patristische ist Irenaeus’ Tertullian’s und besonders Augustin’s Denken.

Im ersten Kapitel beschreibt er das Wesen der Neugierde und die Ma%ﬁtibe, die ange-

legt wurden, um die Grenzen zwischen richtiger Kenntnis und Neugierde ziehen zu

konnen. Bei Irenaeus und Calvin war das die Heilige Schrift, bei Tertullian die regula
fidei, fiir Augustin war die Grenze flexibel, weil thm das fortwihrende Suchen der

Wahrheit wicﬁli war. Augustin war also der zumeist spekulative Theologe.

Der Verfasseriat dann die Gotteslehre (Sein Gottes, Schopfung, Erwihlung) und die
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Christologie (Zeit der Erscheinung, Person und Werk Christi) gewihlt als konkrete
Beispiele, an denen er den Ausgangspunkt verdeutlicht. Calvin, ein ,biblizister Reduk-
tor ger patristischen Theologie“ (104) stand Irenaeus am néchsten, obgleich er konse-
quenterer Biblizist war als dger Kirchenvater. Seine Haltung zu Augustin war ambiva-
lent. Wie allgemein bekannt, hat der Reformator Augustin’s Gnadenlehre bewundert.
Aber er hat dessen platonische Spekulationen abgewiesen.

In seinen Schluflbetrachtungen zeigt der Verfasser sich systematisch sehr interessiert.
Die Frage bleibt, ob er das Denken des Genfer Reformators in seiner geschichtlichen
Entwicklung geniigend ins Auge gefafit hat. Von Tertullian sagt er: , Tertullians Ansich-
ten sind jeweils weitgehend davon abhingig, mit welchen Gegnern er sich auseinander-
setzt“ (37). Konnte man dasselbe nicht auch von Calvin sagen? Zeigen dessen Erweite-
rungen in der letzten Ausgabe der Institutio (1559) iiber die Trinititslehre nicht eine
derartige Entwicklung in seinem Urteil iiber die klassische Terminologie? Man braucht
nur zu lesen, wie Calvin die Anwendung des Begriffs persona gegen die haeretici ver-
teidigt (I, 13,3) und sich dann sogar auf das bekannte Wort von Augustin beruft, der
vom Wort hypostasis sagte, ,necessitate extortam fuisse hanc vocem propter humani
eloquii in re tanta inopiam, non ut exprimeretur quod est, sed ne taceretur quomodo
tres sint, Pater, Filius et Spiritus® (I, 13,5). Eine derartige Verteidigung der klassischen
Begriffe braucht man nicht in Abzug von Calvin’s Abneigung gegen jegliche Spekula-
tion zu bringen.

Groningen W. Nijenhuis

Christiaan de Jonge, De irenische ecclesiologie van Franciscus Junius
(1545—1602). With an English summary. Bibliotheca Humanistica & Reformatorica,
Vol. XXX. Nieuwkoop: B. de Graaf 1980. IX + 316 S.

Dieses Buch ist eine der theologischen Fakultit der Reichsuniversitit Leiden vorge-
legte Doktorarbeit. Uber Franciscus Junius ist eigentlich wenig geschrieben. Die an und
fiir sich gediegenen Arbeiten von J. Reitsma (1864) und F. W. Cuno (1891) sind veral-
tert. B. A. Venemans hat mit seiner Doktorarbeit (Briissel 1977), Franciscus Junius en
zijn Eirenicum de pace ecclesiae catholicae, einen neuen Ansatz gemacht. De Jonge hat
dessen Thema kirchengeschichtlich erweitert und theologiegeschichtlich vertieft.

Nach einer kurzgefafiten Biographie des Franzosen, der Jura, klassische Sprachen
und Theologie studierte, Pfarrer in Antwerpen und der Pfalz war und danach Theolo-
gieprofessor in Neustadt/Pfalz, Heidelberg und seit 1592 in Leiden, folgt eine Skizze
von Junius’ Theologie im Zusammenhang mit der Entwicklung der reformierten Theo-
logie des 16. Jahrhunderts. Interessant ist hier, wie Junius durch das aristotelische Den-
ken, besonders durch die aristotelische Logik, beeinflufit wurde. Einerseits zeigt seine
Theologie Verwandtschaft mit der ersten reformatorischen Generation, andererseits
deutet sie vorwirts auf die Scholastik des 17. Jahrhunderts.

Im Rahmen von Junius’ Ekklesiologie, die nicht sehr originell scheint, und von sei-
nen Ideen iiber das Verhiltnis zwischen Kirche und Obrigkeit — in seiner Auffassung
des Gesetzes wird der lex naturalis viel Raum gegeben —, beschreibt der Verfasser Ju-
nius’ Irenik unter Bezugnahme auf sein Le Paisible Chrestien (1593), die er genau ana-
lysiert. Auch hier stellt er Junius’ Auffassungen in den Rahmen der Irenik des 16. Jahr-
hunderts (Castellio, Acontius, Coornhert u.a.). Wie Calvin meinte auch dieser Calvi-
nist, die eine Kirche da anerkennen zu kénnen, wo die Fundamentalartikel des christ-
lichen Glaubens aufrechterhalten wurden. De Jonge macht iibrigens nicht klar, ob Ju-
nius neben Christologie und Trinititslehre auch die Rechtfertigungslehre dazu rechne-
te. Man bekommt den Eindruck, dafl er die Grenzen der Kirche etwas weiter zog als der
Genfer Reformator. Der Verfasser hat sich in seinen Mitteilungen iiber Junius’ Korre-
spondenz mit den englischen Brownisten in Amsterdam, woriiber er schon frither im
Nederlands Archief voor Kerkgeschiedenis, LIX (1978—1979) 133—159, ausfiihrlich be-
richtet hat, sehr beschrinkt.

Nach einer Beschreibung von Junius’ Polemik gegen romische und antitrinitarische
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Theologen kommt der Verfasser im letzten Abschnitt zu dem Schluff, dafl Junius’ ire-
nische Auffassungen weder auf die orthodoxen noch auf die arminianischen Reformier-
ten viel Einfluf hatten. Nur Hugo Grotius hat sich selbst als ein Jinger von Junius be-
trachtet. Der Verfasser hat am Beispiel von Franciscus Junius nachgewiesen, dafl Ari-
stotelismus nicht immer mit Rigorismus verbunden zu sein brauchte.

Groningen Willem Nijenbuis

Marc Lienhard (Hg.): Croyants et Sceptiques au XVI° Siécle. Le dossiert des
»Epicuriens®. Actes du colloque organisé parqle GRENEP (= Groupe de recherches
sur les non-conformismes de XVI® siécle et histoire des protestantismes), Stras-
bourg, 9—10 juin 1978. Société Savante d’Alsace et des Régions de I’Est, Collection
,,Rec%erches et Documents® 30. Strasbourg: Librairie Istra 1981, 172 S.

Die Straflburger Forschungsgruppe, die sich verdienstvollerweise mit den unange-
pafiten protestantischen Minderheiten der Reformationszeit, die sonst leicht am Rand
des Blickfelds bleiben, befaBt, hat sich 1978 mit den StraBburger Epikuriern beschif-
tigt. Das grundsitzliche Einleitungsreferat von Lienhard steckt das Problemfeld klar ab.
Es geht um folgende Personen: Engelbrecht, Schultheiss, Brunfels, Sapidus, Jacob Zieg-
ler usw. Die Gegnerschaft Bucers und seiner Kollegen seit 1532 wir beschrieben, der
soziale Ort, die (humanistische) Bildung und (spiritualistische) Orientierung der Grup-
pe bestimmt. Uber diese beiden Sachverhalte lohnt es sich nachzudenken. Ferner wird
die schwierige Frage der moralischen und religiésen Bewertung der Epikurier (Liberti-
nisten, Hiretiker, Ungliubige) erdrtert. Schlielich wird der Versuch einer Einordnung
des Epikuriismus in die geistige Situation des 16. Jahrhunderts versucht. Die anschlie-
flende Diskussion ist wiedergegeben.

Jean Rott bietet einen Uberb ick iiber die Strafburger Sittenmandate von 1440—1590,
die etwas von dem ,volkstimlichen Epikuriismus® spiegeln. Gottfried Hammann be-
schreibt Bucers ,, Vision® von der Kirche und die Entwiclﬁung der Straflburger Kirchen-
zucht von 1524—1549, die schon vom Ansatz her ein Gegenpol zum Epikurdismus war.
Joseph Fuchs fragt, ob die Straflburger Kaufleute Epikurder waren. Zwingende Ant-
worten sollte man aber den sozialkritischen Predigten nicht ohne weiteres entnehmen.
Auch das Verhiltnis von Epikuriismus und Recht (Marcel Thomann) lafit sich wohl
nicht nur fiir das Elsaf allein bestimmen. Cornelis H. W. van den Berg beschiftigt sich
mit Anton Engelbrecht. Den anderen bedeutenden Epikuriern ist man leider nicht in
gleicher Weise nachgegangen. Zwei Beitrige sind dem Epikuriismus Baldung Griens

ewidmet (mit beigegebenen Tafeln). Zu sicheren Ergebnissen wird man hierbei erst
ﬁommen, wenn man andere Kiinstler, z.B. Niklaus Manuel, mitberiicksichtigt. Die bei-
den letzten Aufsitze fallen aus dem gewihlten Rahmen etwas heraus.

Der Band bietet mehr anregende Fragen als bereits fertige Antworten. Dazu hitte
man den einzelnen Gestalten intensiver nachgehen miissen. Auflerdem verengt die Be-
schrinkung auf Strafburg sichtlich den Horizont. Die Geistes- und Mentalitatsge-
schichte des 16. Jahrhunderts sollte aber die Straiburger Anregungen aufnehmen.

Miinster/W. Martin Brecht

Sebastian Castellio, De arte dubitandi et confidendi, ignorandi et sciendi.
With Introduction and Notes by Elisabeth Feist Hirsch. Leiden: E. J. Brill, 1981;
XII, 191 pp. (Studies in Medieval and Reformation Thought, vol. XXIX).

De arte dl;iitandi ist Castellios letztes Werk; es entstand in seinem Todesjahr 1563.
Als Alterswerk kann man es indessen kaum bezeichnen, denn der savoyische Humanist
verstarb mit 48 Jahren. Er konnte seinen Reflexionen Gber das, was er die Kunst des
Zweifelns nannte, keine ausgefeilte Form mehr geben. Die Schrift bleibt in ihren letzten
Teilen fragmentarisch. Einteilung und Numerierung der Kapitel sind nicht endgiltig
festgelegt; charakrerisierende Uberschriften erscheinen in unregelmafliger Folge. Da-
durch entsteht der ziemlich eindeutige Eindruck, dafl das Werk noch nicht vollendet
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war, als der Autor vom Tode dahingerafft wurde. Dafl es sehr lange unverdffentlicht
blieb, verdankt es allerdings nicht seiner dufleren Form, sondern seinem Inhalt.

In De arte dubitandi fafite Castellio seine theologischen Anschauungen zusammen,
die ihn gegeniiber Calvin und Beza zum Verteidiger der religiosen Toleranz gemacht
hatten. In seinen Kampfschriften der 1550er Jahre — die zum gréften Teil auch erst
nach seinem Tode gedruckt wurden — hatte er wenig Raum zu philosophisch und theo-
logisch fundierter Argumentation gefunden, und er hatte dazu in der Bedringnis der
Auseinandersetzung auch kaum Zeit gehabt. In De arte dubitandi verbreitet er sich nun
aber ausfiihrlich iiber die Autoritit der Heiligen Schrift, iiber die Problematik des refor-
matorischen Absolutheitsanspruchs, tiber die menschliche Vernunft als Geschenk des
Schopfers sowie iiber den christlichen Glauben und die Rechtfertigung. Die Verteidi-
gung der Toleranz wird im engeren Sinne ebenfalls vorgetragen, und es zeigt sich einmal
mehr, dafl Castellio sich im Gegensatz etwa zu Jean Bodin und Guillaume Postel die
Wiederherstellung des religiésen Konsensus durchaus auf der Grundlage des biblischen
Christentums vorstellte. Das Problem der Duldung andersdenkender Menschen steht
im Mittelpunkt auch dieser Schrift des unerschrockenen Calvin-Gegners.

Wenn man nach der Theologie Castellios fragt, ist der Traktat De arte dubitands trotz
gewisser innerer Widerspriiche ohne Zweifel die wichtigste und ergiebigste Informa-
tionsquelle. Die ,Schwichen® des Werks lassen sich nicht nur mit seiner raschen Ent-
stehung und mangelnden Ausreifung erkliren, sondern auch mit der Tatsache, dafl Ca-
stellio kein konfessionell gebundener Theologe war und dies auch nicht sein wollte. Sei-
nen Einsatz fiir die religiose Toleranz leistete er als Vertreter der ,studia humanitatis®,
als Skeptiker gegeniiber jeder selbstangemafiten menschlichen Autoritit in geistlichen
Dingen, aber auch als Befiirworter eines optimistischen Menschenbildes, der%ereits die
Stellungnahmen der frithen Aufklirung vorausahnen lifit.

Ein groferer Teil der Schrift iiber die Kunst des Zweifelns, nimlich die von der gott-
lichen Gerechtighkeit (und Rechtfertigung) handelnden Kapitel 7—29 des zweiten Bu-
ches, wurde 1613 zusammen mit einigen ii’xrzeren Traktaten in Gouda gedruckt. Diese
Publikation fiel mitten in die Zeit des Remonstrantenstreites und bezeugt die Tatsache,
daf die Werke Castellios damals bei den niederlindischen Kritikern des orthodoxen
Calvinismus auf grofles Interesse stieflen. Teile des ersten Buches erschienen 1751/2 in
einer durch Johann Jacob Wettstein in Amsterdam veroffentlichten Ausgabe des Grie-
chischen Neuen Testamentes. Die grofie Mehrheit der iiber 70 Kapitel blieb jedoch bis
ins 20. Jahrhundert hinein ungedruckt. Abschriften existierten zwar, aber ihre Zahl
war, soweit man dies heute beurteilen kann, sehr klein.

Das Verdienst, Castellios De arte dubitandi allgemein zuginglich gemacht zu haben,
kommt der deutsch-amerikanischen Humanismus-Forscherin Eiisagbeth Feist Hirsch
zu. Sie hat die Schrift bereits im Jahre 1937 ein erstes Mal in kritischer Edition verdf-
fentlicht, allerdings unter Weglassung der erwihnten Kapitel, die im Original unter dem
Titel ,,De iusticia“ stehen (Reale Accademia d’Italia, Studi e Document 7). Diese Aus-
gabe war bis heute trotz ihrer Unvollstindigkeit unentbehrlich. Nunmehr liegt die erste
wirklich vollstindige Edition vor, und man schuldet der Herausgeberin Dank dafiir,
dafl sie sich der fritheren Arbeit noch einmal zugewandt und die Schrift De arte dubi-
tandi in emendierter Form neu herausgebracht hat. Der Text wird unter Beriicksichti-
gung aller bekannten Varianten dargeboten und durch ein sorgfiltig kompiliertes Regi-
ster in willkommener Weise erganzt. Die Anmerkungen haben gegentiber der Ausga%)e
von 1937 an manchen Stellen Kiirzungen erfahren. Neuere Forschungsbeitrige werden
nur selten herangezogen, was den interessierten Leser ein wenig erstaunt. Die Einlei-
tung ist knapp gehalten, geht aber auf die wichtigsten Aspekte der Schrift in kompeten-
ter Weise ein. Eine ausfiihrliche Darlegung und Interpretation der theologischen An-
schauungen Castellios und ihrer geistesgeschichtlichen Hintergriinde stellt Frau Hirsch
fiir eine spitere Publikation in Aussicht. Diese Studie, die gegenwirtig im Entstehen be-
griffen ist, soll den Konflikt zwischen Calvin und Servet sowie Castellios Reaktionen
darauf in systematischer Weise analysieren. Man darf erwarten, daf} die Schrift De arte
dubitandi in den geplanten Erdrterungen eine ausfithrliche Behandlung erfahren wird.

Basel Hans R. Guggisberg
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Kirche und gesellschaftlicher Wandel in deutschen und niederlindischen
Stidten der werdenden Neuzeit (Stidteforschung Reihe A Bd. 10). Hsg. von
Franz Petri, Ko6ln, Bohlau 1980. XVII, 304 S. DM 94,—.

Dieser neue Band der Schriftenreihe des Instituts fiir vergleichende Stadtegeschichte
in Miinster versucht wiederum, die Verbindungslinien zwischen Spétmittelalter und
frither Neuzeit offenzulegen, auch wenn die hohe Bedeutung der Reformation als neuer
Kraft nicht unterschitzt wird. Allerdings ist der Titel des Werkes irrefiihrend, als die
katholische Kirche, die ja immerhin WO%] auch noch in der ,werdenden Neuzeit® exi-
stiert hat, den fiir eine Gesamtschau der Probleme nétigen Platz nicht erhalten hat.

Die Reihe der Beitrige erdffnet Martin Brecht, ,Luthertum als politische und soziale
Kraft in den Stidten® (5. 1—21). Er zeigt deutlich, wie der Impuls zur Reformation in
den oberdeutschen Stidten zwar urspringlich von Luther ausging, es dann aber zu star-
ken Einfliissen des Zwinglianismus ﬁam, bis schlieflich auch wie in Mittel- und Nord-
deutschland der lutherische Einfluff beherrschend wird.

In den Raum der Hanse fithrt die Untersuchung von Wilfried Ebbrecht, LKoln-
Osnabriick-Stralsund, Rat und Biirgerschaft hansischer Stidte zwischen religi6ser Er-
neuerung und Bauernkrieg® (5. 23—63). Er zeigt an den Beispielen dieser recht unter-
schiedlich strukturierten Stidte die Bundelung g::r Bestrebungen um Verfassungs- und
Kirchenreform auf, wobei auch iltere Bewegungen und Protestformen mit ein%jeﬁen.
Die Unruhen in Kéln 1525 analysiert Clemens von Looz-Corswarem, ,Die Kélner Ar-
tikelserie von 1525, Hintergrinde und Verlauf des Aufruhrs von 1525 in Koln“
(S. 65—153), wobei auf die verdienstvolle Edition der Texte besonders hinzuweisen ist.
Jan Juliaan Woltjer berichtet in einem knappen Uberblick iiber »Stadt und Reformation
in den Niederlanden® (S. 155—167). Austithrlich behandelt dazu Heinz Schilling ,Re-
ligion und Gesellschaft in der calvinistischen Republik der Vereinigten Niederlande —
,Offentlichkeitskirche® und Sikularisation; Ehe und Hebammenwesen; Presbyterien
und politische Partizipation® (S. 197—250).

Ankniipfend an sein 1930 erschienenes Werk befait sich Robert van Roosbroeck mit
den Unruhen in Antwerpen 1566 (,, Wunderjahr oder Hungerjahr? — Antwerpen 1566%;
S. 169—196). Allerdings muf} der Rezensent gestehen, daff er hier iiberfordert ist. Na-
tirlich kann er der Untersuchung dieses Jahres folgen, aber den Begriff , Wunderjahr®,
der vielleicht durch das Adjektiv ,wonderlijk* ausgelost ist, vermag er schlechterdings
nicht mitzuvollziehen — hier wire eine Klarung von (sprachlich) deutscher Seite nétig
gewesen.

Als besonders wichtig ist wohl der Beitrag von Volker Press, ,Stadt und territoriale
Konfessionsbildung® (S. 251—296), anzusehen. Der Verf. rickt die Bedeutung des
Stadtewesens fiir die Reformation ins Blickfeld und schirft gut den Blick fiir diese Vor-
ginge, er zeigt die Bedeutung der biirgerlichen Juristen der oberdeutschen Stidte fiir die
reformatorische Bewegung und analysiert z.B. — ohne daf§ wir hier auf alle Einzelheiten
einer beinahe verwirrenden Vielfalt eingehen kdnnen — sehr klar die Entwicklung im
Herzogtum Wiirctemberg. Auflerst interessant ist es, wie es schlieflich zu einer engen
Verflechtung der Filhrungsgruppen in Staat und Stadt kommt. Man darf sehr dankbar
sein, dafl der Verf. am Sch%uﬁ ie Ergebnisse dieser tiefschiirfenden Untersuchung in
der Form von Thesen zusammenfafit.

Tiibingen Jiirgen Sydow

Dieter Demandt und Hans Christoph Rublack, Stadt und Kirche in
Kitzingen (= Spitmittelalter und Frithe Neuzeit Bd. 10), Stuttgart (Klett-Cotta)
1978, 3385, En:, DM 83—,

Demandt geht am Beginn des Buches in Teil I/A auf die Entstehung der Stadt Kitzin-
en aus der Urzelle eines Benediktinerklosters ein; bei der Darstellung dieser Entwick-
ung bleibt einiges unklar. Dann schildert er die sich daraus ergebenden rechtlichen,

kirchenrechtlichen und kommunalpolitischen Verwicklungen des spaten Mittelalters.

Gezielt geht er auf konkrete Verwicklungen zwischen Stadt und Abtissin iiber Markt-
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rechte, Begnadigungsrecht und Patronatsrechte an der Pfarrkirche ein. Mit der Frage
der Pfarrstellenbesetzung und der Baupflicht am Pfarrhaus ist dann der Punkt erreicht,
an dem die Reformation ankniipfen kann.

Dieser Frage geht Rublack im Teil I/B nach. In den ersten Jahren der Reformation
gibt es Streit zwischen dem Rat und dem Pfarrer, der seine Gemeinde nicht bedient und
sich nur vertreten lific. Die Reformation liefert dem Rat die Argumente, dafl die Ge-
meinde vom Pfarrer mit dem Evangelium bedient werden miisse. Der Pfarrstelleninha-
ber geht aber auf diese Argumente nicht ein. So endet dieser Streit damit, daf sich der
Rat selbst einen Kaplan aussucht, der die Gemeinde in seinem Sinn betreut. Auf dem
Weg zur Reformation ist das Eintreten des Rates von Kitzingen fiir einen ,gemeinen
Kasten® ein weiterer, wichtiger Schritt. Diese reformatorische Tendenz des Rates zeigt
sich ferner in der Duldung von Predigten des ,Bauern von Worth® in der Stadt. Doch
beugt er sich der landesherrlichen Entscheidung und weist den ,,Bauern von Worth*
wieger aus. Im gottesdienstlichen Leben kommt es zu einer Anderung, indem die Pre-
digt in den Mittelpunkt geriickt wird. Andere Anderungen von Zeremonien werden zu-
riickgestellt. Die Welle des Bauernkrieges ergreift auch Kitzinger Biirger, die fiir sich
mehr politische Mitbestimmung verlangen. Der Anschluf} der Stadt an den Taubertaler
Haufen endete unter dem harten Strafgericht Markgraf Kasimirs mit der Blendung der
Anfithrer. Aber die neuen Kitzinger Pfarrer scheuten sich nicht, den Markgrafen tapfer
um Barmherzigkeit fiir die Betroffenen zu bitten. So bewirkt der Bauernkrieg, dal man
mit reformatorischen Anderungen wesentlich kiirzer tritt. Durchgesetzt hat sich, daf§
das Schriftprinzip die Predigt normiert. Weitere Folgerungen daraus fiir die Gestaltung
des Gottesdienstes unterbleiben. So hat eine Predigt Meglins gegen den Fronleichnams-
zug ein Nachspiel in Ansbach. Nach dem Tod Kasimirs fithrt Markgraf Georg im gan-
zen Land die Reformation durch. Der Sog dieses Entschlusses ergreift auch Kitzingen
endgiiltig, und sie schicken ihre Prediger zur Visitation nach Ansbach.

So kommt Rublack zu folgendem Ergebnis. Die Reformation der Stidte hat Schritt-
macherwirkung fiir das ganze Land, doch wird diese Bewegung vom Landesherren ein-
gefangen. In Kitzingen war die Reformation also keine Vo%ksbewegung und Ratsrefor-
mation, sondern es ist eine Fiirstenreformation, die sich am Ende durchsetzt. Dennoch
kam es zu einer dauernden Verbindung zwischen Stadt und Reformation.

Der Teil II (iiber 100 Seiten) bietet eine umfangreiche Quellenwiedergabe, die dem
Leser zu empfehlen ist.

Bleibt die Schlufifrage, ob man in anderen frinkischen und deutschen Stidten bei
einer solchen Untersuc%xung zu den gleichen Ergebnissen tiber die Einfithrung der Re-
formation als Fiirstenreformation kommt?

Ansbach K. Kreflel

Bernhart Jihnig u. Peter Letkemann (Hrsg.): Thorn, Kénigin der Weich-
sel, 12311981 (= Beitrige zur Geschichte Westpreufiens, 7) Géttingen (Vanden-
hoeck u. Ruprecht) 1981, 436 S.

Neben Beitrigen zur Kultur-, Kunst-, Architekturgeschichte, zur Wirtschaft, Ver-
waltung und zum Verkehrswesen enthilt dieser, dem 750jihrigen Jubilium der Stadt
Thorn (Torun) gewidmete Band eine grofiere Anzahl von fiir den Kirchenhistoriker ein-
schligigen Untersuchungen, darunter mehrere, die iiber einen lokal- und regionalge-
schicﬁt ichen Bezug hinaus beachtenswert sind.

Der mittelalterlichen Geschichte gewidmet sind — neben den eindringlichen Unter-
suchungen zur Baugeschichte der Neustidter Pfarrkirche St. Jakobi von O. Freymuth
— die beiden fiir die Geschichte des Deutschen Ordens aufschlufireichen Arbeiten von
B. Jahnig iiber die Stellung des Komturs von Thorn unter den Deutschordens-Gebie-
tigern in Preuflen und iiber den auch als Bevollmichtigten des Ordens auf dem Basler
Konzil titigen Pfarrer der Altstadt Thorn (1425—1433) Andreas Pfaffendorf OT. Die
Kéln-Thorner-Beziehungen im Mittelalter stellt K. Militzer dar; wirtschaftliche Bezie-
hungen bestanden im 14. und 15. Jahrhundert; eine zunehmende Anziehungskraft auf
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Studenten aus Thorn iibte die 1388 gegrindete Kolner Universitit aus. H. Krause
orientiert iiber die Frommigkeit des Nicolaus Copernikus.

Zwei Studien beschiftigen sich mit dem in zeitgenossischen Publikationen vielbeach-
teten Thorner Religionsgesprich von 1645. _Briiderlichkeit und Einheit* war — wie
1. Mager nachweist — das Leitmotiv des von humanistischem und melanchthonischem
Gedankengut gepragten Helmstedter Lutheraners G. Calixt, in Thorn neben Calov und
Hiilsemann, die seine Zusammenarbeit mit den Reformierten verdichtigten, der bedeu-
tendste Theologe. Die theologische Position des durch den Grofien Kurfiirsten nach
Thorn geladenen Calixt und dessen Uberlegungen tiber Méglichkeiten und Grenzen in-
terkonfessioneller Anniherung werden ebenso sorgfaltig und kenntnisreich dargestellt
wie die Zielvorstellungen der politischen Krifte und die kontroversen Standpunkte der
verhandelnden Parteien, W. Hubatsch (Das Thorner Religionsgesprich 1645 aus der
Sicht des Geistlichen Ministeriums der Dreistadt Konigsberg; mit der Beilage der Ko-
nigsberger Thesen) kann aufgrund der Akten nachweisen, dafl die den Konigsberger
Theologen erteilte Instruktion als Ausdruck der auf Ausgleich gerichteten Po%itik des
Grofen Kurfiirsten Differenzierungen zur Folge hatte: ene Abordnung des angesehe-
nen Coelestin Mislenta, eines entschiedenen Gegners von »Papisten® und Calvinisten,
blieb ausgeschlossen. Trotz Verfestigung der romisch-katholischen Stellung in Polen-
Litauen gilt aufs Ganze gesehen: ,So wie nach dem Dreiffigjahrigen Krieg die Staaten
iiber Konferenzen zu einem Staatensystem zusammenwuchsen, war das Hauptergebnis
von Thorn das Gesprich selbst gewesen, das ohne Beeintrachtigung der Glaubensmei-
nungen zu Ende gegangen war . . . Dafl sich durch die Kontaktaufnahme die irenische
Richtung des Luthertums stirkte und den Ausgleich mit den Reformierten beférdern
half, zeitigte Wirkungen tiber Preufien hinaus auf ganz Deutschland“ (S. 254).

Uber die Behandlung des erschiitternden Thorner Blutgerichts von 1724 in zeitgends-
sischen niederlindischen Flugschriften handelt A. Sander. M. North wertet englische
Reiseberichte des 17. Jahrhunderts als Quelle zur Geschichte von Danzig, Elbing und
Thorn aus; die auch in Hinsicht auf methodologische Probleme anregende Studie besta-
tigt die Ergiebigkeit dieser Quellengattung. E. Bahr beschreibt Thorn im zweiten
schwedisch-polnischen Kriege (1655—1660) nach alten Ansichten und Plinen, wihrend
St.hl-aanmann eingehend die bedringte Lage Thorns im Nordischen Krieg (1700—1721)
schildert.

Finen Uberblick uiber die evangelischen Gemeindepfarrer von Thorn-Stadt und
_Land fiir die Zeit 1880—1945 geben A. Golon und H. Kruska. Die Folgen des Ansied-
luﬂfsiesetzes von 1886 fiir die evangelische Kirche im Kirchenkreis Thorn mit Ein-
schluf der praktischen Auswirkungen der Ansiedlungspolitik auf die Gemeindestruktur
analysiert 1. Gundermann.

H. Bérsch-Supans Beschreibung cines Gemildes von K. W. Kolbe d.]., einem fith-
renden Vertreter der romantischen Richtung der Berliner Historienmalerei im 19. Jahr-
hundert, das die Griindung Thorns durch den Deutschen Orden darstellt, leitet den mit
zahlreichen Abbildungen (darunter ein Entwurf K. F. Schinkels zum Bau der neustad-
tischen evangelischen Kirche, 1821, §. 379) ausgestatteten Band ein, der ein reiches Ar-
senal gediegener und quellenmifig gesicherter Forschung darbietet.

}Il)ie Publikationen polnischer Forscher finden in mehreren Beitrigen gebithrende Be-
achtung.

Aucﬁ fiir sozialgeschichliche Untersuchungen iiber das Gesamtleben der ,Stadt” im
Wandel der Geschichte werden die vielfiltigen Beitrige — darunter auch zum Thorner
Zinngieflerhandwerk (W. Thimm) — instruktiv und niitzlich sein.

Jena Eberbard Paltz

Richard Saage, Herrschaft, Toleranz, Widerstand. Studien zur politischen
Theorie der Niederlindischen und der Englischen Revolution. Mit einem Vorwort
von Walther Euchner. Suhrkamp Verlag. Frankfurt am Main 1981, 370 S.

Durch eine Analyse von normatv-legitimatorischen Argumentationsmustern in Ma-
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nifesten und Pamphleten versucht der Verfasser dieses Buches die Frage zu beantwor-
ten, mit welchen Argumenten der niederlindische Aufstand gegen Habsburg und die
englische Revolution gegen Stuart legitimiert wurden. Im ersten Teil beschreibt er die
politiktheoretischen Grundlagen des niederlindischen Aufstands. Die Bedeutung der
joyeuse entrée® fiir den Widerstand der Loyalisten wird ins Licht gestellt, ebenso die
Theorien der franzésischen Monarchomachen. Deren Auffassungen werden verglichen
mit den staatsrechtlichen Theorieen der Niederlinder. Thr Einflufl wird ohne weiteres
angenommen, obgleich nicht ganz klar aus den Quellen bewiesen. Dafl die Vindiciae
contra tyrannos nicht von Duplessis-Mornay und Languet geschrieben, sondern wahr-
scheinlich aus der Feder des niederlindischen Diplomaten Johan Junius de Jonghe stam-
men, ist dem Verfasser unbekannt (S. 268, Anm. 76). Was die Quellen anbetrifft, mufl
man sich dariiber wundern, daf er kaum Originalquellen benutzt hat. Statt dessen hat
er sich vielfach englischer Ubersetzungen becﬁent.

Im zweiten Teil wird die theoretische Grundlage der englischen Revolution bespro-
chen. Hier wie in den Niederlanden bestand eine radikale Linke und eine gemifligte
Mittelpartei. Hier wie in den Niederlanden zeigte die Geschichte eine Entwicklung von
einer loyalen Opposition zur radikalen revolutioniren Aktion, die mit der Hinrichtung
des Konigs endete. Wihrend der Verfasser in seiner Beschreibung der niederldndischen
Geschichte die Rolle des Calvinismus unterstreicht, spielt in seiner Beschreibung der
englischen Revolution die Religion, d.h. der Calvinismus, kaum eine Rolle. Hier soll
das naturrechtliche Denken die entscheidende Rolle gespielt haben.

Es zeigt sich im dritten Teil, daf Saage vor allem interessiert ist an einem strukturellen
Vergleich. Seine Beschreibung ist mehr phinomenologisch als historisch. Er ist tiber-
zeugt von der Analogie zwischen beiden Revolutionen. Er lifit den Zeitabstand von
dreiviertel Jahrhundert zwischen den zwei Ereignissen aufier Betracht. Der niederlindi-
sche Aufstand spielte sich auf einer internationalen Ebene ab, wihrend der englische
Biirgerkrieg eine bloft britische Angelegenheit war. In den Niederlanden bestand keine
Staatskirche (mit Unrecht spricht Saage vom Calvinismus als Staatsreligion, S. 91), die
reformierte Kirche war nur privilegierte Kirche und eine calvinistische Gesellschaft hat
es in den Niederlanden niemals gegeben. In England dagegen richtete der puritanische
Widerstand sich in nicht geringem Mafle gegen die Staatskirche und damit gegen deren
Haupt, den Kénig. Dazu kommt, dafl der Konflikt in England tief im 16, Jahrhundert
verwurzelt ist. Um ihn richtig zu verstehen, soll man nicht, wie der Verfasser, im
Jahr 1625 bei Karl 1., sondern bei der Kontroverse zwischen Whitgift und Cartwright
anfangen.

Dafd der Verfasser wenig historisch verfihrt, zeigt sich auch in den vielen Ungenau-
igkeiten, die er sich erlaubt. Viele Jahreszahlen und Daten sind falsch. Die flimische
Stadt Mecheln heifdt mit ihrem franzosischen Namen Malines (S. 25, 99). Antwerpen ist
nicht 1584 (S. 351), sondern 1585 gefallen, eines der entscheidenden Ereignisse im nie-
derlindischen Aufstand! Philipp II. trat die Regierung nicht 1655 (S. 23), sondern 1555
an. Granvelle griindete nicht 14 neue Bistiimer (S. 25), sondern der Konig reorganisier-
te, um auslindische Einfliisse auf die Bischofsernennungen auszuschalten, die Kirche
so, daf} 17 Bistiimer entstanden. Der offene Brief, von dem der Verfasser S. 34, Z. 7
spricht, wurde nicht am 1. Juni 1573, sondern am 1. Juni 1578 geschrieben. ,Herrlich-
heit® ist niederlandisch nicht ,heerlichkeit® (S. 36), sondern ,heerlickheit® oder ,heer-
lickheyt. Eine Naturzustandskonzeption fehlt bei Beza niche (S. 40, Z. 12/13. Vgl. W.
Kickel, Vernunft und Offenbarung bei Theodor Beza [Neukirchen 1967] 258—269).
Wilhelm von Oranien starb nicht 1581 (S. 359), sondern 1584, wiederum wirklich ein
nicht unbedeutendes Ereignis! Calvin gab seine Institutio nicht in Straflburg (S. 341),
sondern in Basel aus, und er starb nicht am 25. (ebenda), sondern am 27. Mai 1564,
usw.

Groningen W. Nijenhuis

Hubertus Schulte Herbriiggen: Das Haupt des Thomas Morus in der
St. Dunstan-Krrche zu Canterbury. Forschungsberichte des Landes Nord-
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rhein-Westfalen; Nr. 3083, Fachgruppe Geisteswissenschaften. Opladen: Westdeut-

scher Verlag, 1982. VIII, 132 S

There is a tradition that Sir Thomas More’s head was rescued after his execution by
his daughter Margaret Roper; there is a further tradition that the head was buried with
her; in the Roper family’s burial vault in St. Dunstan’s, Canterbury, the remnants of a
skull have been found which for some three centuries has been identified as Sir Thomas.
Professor Herbriiggen has undertaken a careful review of the extant evidence, including
reports made on the several occasions since 1680 when the tomb was opened, in order
to establish the history of that relic; he concludes that in all probability it is indeed the
head of one who since 1935 has officially been a saint of the Church of Rome. It has to
be said that his arguments are markedly less conclusive than he supposes. The problems
involved are those familiar from technical hagiography and require a more sceptical hi-
storical treatment then they here receive.

The testimony after 1680 certainly establishes the existence of a head, keptina leaden
receptacle and entombed at St. Dunstan’s. However, the connection between this skull
and Thomas More, so regularly made by the antiquarians, local historians and worthy
vicars cited by Professor Herbriiggen, rests simply on their acceptance of a tradition and
adds not one iota of proof. No more significant are citations from such works as Fuller’s
Worthies or Wood’s Athenae Oxonienses, 17th-century compilations which received
and repeated previous statements but contributed no independent research. Wood (as
Professor Herbriiggen shows) got his information from John Aubrey, that notorious
romancer who had contacts with the Roper family; yet Aubrey caused a difficulty by
mentioning a wrong church building at Canterbury, the ‘error’ being corrected by
Wood on the basis of some other information available to him and not known to us. All
this, of course, comes very late, and the 18th-century compilations also referred to in
this book are even more remote and as totally derivative. Repetition does not equal
proof, and most of the material adduced in this analysis is quite worthless.

The whole reconstruction depends on three alleged facts: that Margaret Roper had
possession of her father’s head from 1535 to her death in 1544, that she was buried in
St. Dunstan’s, Canterbury, and that at that time the head was placed in her coffin. Pro-
fessor Herbriiggen thinks that the first fact is established “durch historisches Zeugnis”
and that the ogxer two (which must stand together) can be regarded as proven “mit
grofiter Wahrscheinlichkeit” (p. 67). Neither verdict survives scrutiny. The acquisition
of the head is first mentioned by Thomas Stapleton in his account of More in his Tres
Thomae (1577); all later statements derive from Stapleton, filtered through Cresacre
More’s biography (first published in about 1630). There is no reference to what is, after
all, an important biographical and hagiographical detail in the earliest two biographies
of More, by William Roper and Nicholas Harpsfield, both written in the reign of Ma
Tudor (1553—8). Roper’s account collected mainly family anecdotes, and it was his wi?;
who supposedly rescued More’s head. Professor Herbriiggen tries to get round this
awkward silence by supposing that prominent Catholic families were well-advised in
those disturned times to keep out of the public eye and avoid all unnecessary publicity.
But this quite misrepresents the situation. In the reign of Mary, when Catholics stood
high and expected the reunion with Rome to endure, More’s family deliberately set ab-
out creating the posthumous fame of Sir Thomas and promoted his canonization, an en-
deavour for which Roper’s biography was intended as an important foundation-stone.
His failure to refer to an event and a relic which would have greatly enhanced the legen-
da anrea of Sir Thomas cannot be so argued away: it casts the gravest doubt upon the
tradition. It should be stressed that in hagiography traditions do not require a%asis in
fact in order to arise and survive.

The other matter — Margaret’s burial — stands in even worse case because here we
have from William Roper not just suspicious silence but a positive statement to the con-
trary. For the allegation that she was buried in St. Dunstan’s, Professor Herbriiggen ci-
tes three sources: Wood (already mentioned) and two 18th-century compilations which
the author himself describes as merely repeating earlier statements (pp. 15, 24). It seems
that he cannot find any reference to the St. Dunstan’s burial before the middle of the
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17th century. On the other hand, in his will, dated 10 January 1577, William Roper ex-
pressly declares his wish to be buried at Chelsea in the county of Middlesex, “in the
vault with the body of my dearly beloved wife”. Professor Herbriiggen, who most use-
fully prints the whole of this will and thus enables us to judge the testator’s plainly un-
clouded mind, avoids all reference to this positive and damning testimony; but unless
we suppose that the passage of 32 years hadpleft Roper uncertain of his wife’s last resting
place, we cannot suppose that she was buried at Canterbury. Her coffin could, of
course, have been transferred there later (which would account for the epitaph allegedly
found in St. Dunstan’s but now preserved only in a 17th-century antiquary’s transcrip-
tion), but in 1577 she would not seem to have been where the theory must place her in
1544.

Thus: there is good evidence for the existence of a skull, separately interred in the Ro-
per’s burial place in St. Dunstan’s, Canterbury; there is no good evidence that Margaret
ever possessed her father’s skull and very good evidence against her originally being bu-
ried at Canterbury. The tradition that the skull (now much decayed) is Thomas More’s
may nevertheless, no doubt, be correct, but the most thorough and most favourably in-
clined investigation capable of being undertaken has failed to prove the case. Notwith-
standing such profane doubts, the skull, one may be sure, will serve the purposes of the
faith: in respect of his physical relics, Sir Thomas is no worse off than are most of the
saints.

Cambridge G. R. Elton

Neuzeit

Hans-Jirgen Schonstidt: Antichrist, Weltheilsgeschehen und Gottes
Werkzeug. Romische Kirche, Reformation und Luther im Spiegel des Reforma-
tionsjubildums 1617. Wiesbaden: Franz Steiner Verlag GmbH 1978. (Veréffentlichun-
gen des Instituts fiir Europiische Geschichte Mainz, Bd. 88) XXXVI, 328 S., Lw.
Hinter dem eigenartigen, rein grammatisch unsinnigen Titel verbirgt sich eine solide

Erlanger historische Dissertation aus dem Jahre 1976. Worum es hier inhaltlich geht,

bezeichnet exakt der Untertitel. Ausfithrlich und unter Beriicksichtigung einer ein-

driticklichen Materialfillle werden die Verlautbarungen protestantischer Pfarrer und

Professoren zum Reformationsjubiliumsjahr 1617 durchmustert und analysiert. Sehr

deutlich zeigt sich dabei, in welchem Ausmafl die Erinnerung an die Reformation und

die Gestalt Luthers den eigenen politischen, konfessionellen und kontroverstheologi-
schen Bedtrfnissen und Zielsetzungen angepafit wurde.

Das beginnt bereits bei den Planungen fiir diese Feierlichkeiten. Der Verfasser kann
zeigen, dafl vor 1617 kein allgemein anerkannter Reformationsfeiertag existierte und
da[% der Anstoft zur Begehung des Jubiliums in diesem Jahr im wesentlichen auf die Ini-
tative des reformierten Kurfirsten Friedrich V. von der Pfalz zuriickging, den dabei na-
tiirlich in hohem Mafe politische und kirchenpolitische Interessen leiteten. Wie in den
cinzelnen deutschen Territorien dann das Jubilium gefeiert wurde, beschreibt detailliert
der erste Teil der Arbeit (13—85). Danach wird iiberzeugend dargelegt, unter welchen
geistigen und speziell theologischen Voraussetzungen die Prediger ihren Stoff behandel-
ten (86—106). Unverkennbar waren sie von festen dogmatischen Voraussetzungen ge-

rigt, die einen einigermafien unbefangenen historischen Zugriff iberhaupt nicht zulie-

Een. Die Geschichte diente faktisch nur als Illustration fiir vorher erstellte biblizistische

Typen, figurae; sie vermittelte Anschauungsmaterial fiir feststehende dogmatische

Wahrheiten. Unter solchen Voraussetzungen konnte die rémische Kirche mit ihrer

Lehre und Praxis nur verurteilt werden (106—200): selbstverstandlich galt der Papst als

Antichrist, dementsprechend die katholische Lehre als widerchristlich, was — im ein-

zelnen breit entfaltet — natiirlich verheerende theologische und vor allem sittliche Fol-

gen haben muffte. In der Tat: Wo man derart dogmatisch dachte, mufite die Wahrheit
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eine einzige und unteilbare sein, konnte der konfessionelle Gegner also an keiner Stelle
Recht behalten. Daf daraus Hafl und Verteufelung der anderen Konfession resultierten,
liegt auf der Hand. :

Als die leuchtende Kehrseite des romisch-katholischen Dunkels interpretierten die
protestantischen Autoren sodann die Reformation (200—253). Sie erscheint hier als die
Erfiillung der Heilsgeschichte, als das Werk Gottes zur Wiederherstellung der reinen
Lehre, der ursprﬁng%ichen Offenbarung Jesu Christi. Das Werkzeug Gottes dafiir aber
war Luther (254—303). In den Ausfiihrungen der Prediger wird der Reformator als der
neue Noah, Mose, Elias oder auch als der Engel der Apokalypse bezeichnet; seine
historische Personlichkeit verschwindet véllig hinter dém iiber menschliche Mafistibe
hinaus glorifizierten dogmatischen Lehrer.

Es macht die Leistung dieser Untersuchung aus, dafl diese Grundgedanken ebenso
umsichtig wie kenntnisreich belegt und entfaltet werden. Kritisch anzumerken ist aller-
dings zweierlei: Einmal befremdet die Art und Weise, in der der Verfasser immer wie-
der direkt oder indirekt jene Autoren des frithen 17. Jahrhunderts wegen ihres Umgangs
mit der Geschichte riigt, kritisiert oder auch ironisiert (z.B. 150f., 162, 198, 249f., 315
u.6.). Er widerspricht dadurch mindestens indirekt seiner zuvor so iiberzeugend ent-
wickelten These, daf diese Prediger aufgrund ihres dogmatischen Ansatzes nicht umhin
konnten, mit der Geschichte unhistorisch, also gewaltsam umzugehen. Wichtiger
scheint mir der andere Einwand: Sch. betont zu Recht, daf die protestantischen An-
griffe auf die katholische Lehre diese haufi schief, wenn nicht sogar verzerrt und falsch
darstellten. Diese Feststellung wird nun allerdings nicht durch gie Konfrontation mit
katholischen Lehriufierungen jener Zeit erhirtet, sondern erfolgt aufgrund einer eini-
germafen merkwiirdigen Norm. Einige Beispiele hierfiir mdgen gentigen: Der reforma-
torische Glaubensbegriff, erfahren wir, sei im wesentlichen identisch mit demjenigen
des Tridentinums (142f.); nur in der ,Hitze der konfessionellen Auseinandersetzung“
hitten einzelne katholische Theologen bisweilen die dogmatische Insuffizienz des sola
scriptura behauptet; und die Protestanten hitten den lebendigen Christus mit dem
Wortbestand der Bibel identifiziert* (139)! Hier, bei der Kenntnis und Verarbeitung der
theologischen Zusammenhinge liegt mithin die klare Grenze der im iibrigen so iiber-
zeugenden Studie.

Gieflen Martin Greschat

Feofan Prokopovié. De arte rhetorica libri X. Kijoviae 1706. Mit einer ein-
leitenden Untersuchung und Kommentar hsg. nach zwei Handschriften aus den Be-
stinden der Kiever Zentralen Bibliothek von Renate Lachmann. Handschriftenre-
daktion Bernd Uhlenbruch. (Rhetorica Slavica IT). Koln/Wien: Bohlau 1982, 516 S.
Dieses Jugendwerk des spater beriihmten kirchlichen Mitarbeiters des Zaren Peter

d. Gr. wird iier erstmalig vollstandig in lateinischem Text vorgelegt. Feofan, der diese

Vorlesungen kurz nach seiner Riickkehr aus Rom gehalten hat, hatte den Unterschied

swischen Bstlicher und westlicher Uberlieferung am eigenen Leibe erlebt. In Kiev wie

in Moskau bestimmten verschiedene Auffassungen das Bildungswesen der Akademien.

In ihrer Einleitung zeichnet die Hsg. die Hauptlinien nach. Zu einem Durchbruch

kommt es freilich erst mit dem , Geistlichen Reglement® (Duchovnyj reglament. 1721),

das die Richtung des Schul- und Bildungswesens bestimmte.

Als 24jihriger Dozent leistete Feofan an der Kiever Akademie eine grofie Arbeit. Er
sprengte die Grenzen der bisherigen Vorschriften, obwohl in seiner Ubergangszeit noch
manche Reste barocker Kultur verblieben. Bemerkenswert sind Feofans Bemithungen
um die Literatursprache. Da die Reformen des Zaren noch nicht in allem deutlich wa-
ren, konnte auch die Neuorientierung, um die sich der Prifekt an der Kiever Akademie
bemiihte, keine ganz ausgeprigte Form erreichen. Ob die ars oratoria sacra bei thm be-
reits politisiert sei, bleibt eine Frage. Die Rede, die er 1706 vor dem Zaren in der Kirche
hiel, zeigt nur leise Anklinge dazu. Der Lehrer der Rhetorik kann sich auf antike Vor-
bilder berufen und die KircEenviter mitsprechen lassen. Uber den Kreis seiner Schiiler
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konnte er seine Intentionen nicht ausdehnen. Obwohl er rhetorische Stilregeln beob-
achtet, ist er sich seines kirchlichen Auftrags durchaus bewufit. Bei der sacra eloquentia
macht sich der Umbruch schon bemerkbar. Feofan will die Predigt nicht profanisieren,
wenn er sie statt concio nun oratio nennt; er will sie nur wirklichkeitsnah machen.

Diese Vorlesungen, die nur wenigen zuganglich waren, erweitern unsere Kenntnis
des bedeutenden Kirchenmannes und entfalten Auffassungen, die seine zahlreichen
Schitler im Laufe des 18. Jhs. zur Geltung zu bringen wufiten. Die Edition verdient
volle Anerkennung.

Miinster Robert Stupperich

Christian Knauthe. Derer Oberlausitzer Sorberwenden umstindliche
Kirchengeschichte, herausgegeben von R. Olesch. (Mitteldeutsche Forschungen
Band 85). Kéln: Bohlau Verlag 1980, 455 S.

Die Pflege des sorbischen Volkstums, seiner Sprache und Kultur ist, verglichen mit
fritheren Zeiten, seit 1945 intensiver geworden. Gab es schon in der ,Domowina“ einen
Sammelort der fiir das Sorbische interessierten Kreise, so sind die neueren Bestrebungen
auf weitere Forschungen gerichtet.

Da es lange Zeit vergessen war, dafl das 18. Jahrhundert sich sehr ausgiebig mit dem
Sorbenproblem historisch und philologisch beschéftigt hat, vor allem aber da jene Wer-
ke kaum noch greifbar sind, ist das Bemithen von Reinhold Olesch besonders dankens-
wert, das vorliegende Werk, das 1767 in Gérlitz gedruckt wurde, faksimiliert herauszu-
geben. Der Neudruck ist mit einer ausfithrlichen Einleitung des Herausgebers versehen,
die iiber den Verfasser, seine Betrachtungsweise, die Quellen und Inhalte seiner
Kirchengeschichte der Sorben berichtet und zugleich den Wert dieses Werkes fur die
Forschung herausstellt.

Knauthe beginnt seine Kirchengeschichte der Sorben mit einem Abschnitt iiber die
Religion der Westslaven. Die folgende Darstellung des christlichen Mittelalters ist un-
ergiebig, wird aber mit dem Ubergang zur Reformation aufschluffreich. Aus der Wit-
tenberger Matrikel schreibt Vf. die Sorbischen Namen aus, nennt solche, die von Bu-
genhagen ordiniert, den Dienst in der Heimat aufnahmen. Das Volkstiimliche herrscht
vor, so die Sitte, die sonntigliche Predigt im Wirtshaus zu besprechen. Eingefugt sind
auch einige kurfiirstliche Erfasse, die fiir das Sorbische Raum schaffen. Bemerkenswert
ist die Forderung durch den Frithpietismus (Ubersetzungen der Erbauungsbiicher von
Johann Arndt und Litkemann an), wobei die Mitwirkung der Grofimutter Zinzen-
dorfs, Kath. Henriette von Gersdorff, nicht unwichtig ist. Anschliefend beschreibt V.
das Wirken der katholischen Kirche in der Oberlausitz und liefert ein Verzeichnis der
wendischen Kirchspiele. Damit ist die kirchengeschichtliche Ubersicht, die bis 1766
reicht, abgeschlossen. Der letzte 3. Teil handelt ,Von den Schicksalen der Sorberwen-
den Sprache und von denen darinnen geschriebenen Biichern in Oberlausitz®
(S. 367—426). Diese vom Hsg. bereits hervorgehobene Bibliographie enthilt Gramma-
tiken, Warterbiicher, Bibeln, Agenden, Katechismen, Erbauungs-, Gebet- und Ge-
sangbiicher.

Anlifllich der 1740 stattgefundenen 300. Jahrfeier des Buchdrucks verfafite Ch.
Knauthe seine Annales typographici Lusatiae superioris oder Geschichte der Oberlausit-
zischen Buchdruckereien. Dieses Buch hat der rithrige Kolner Slavist R. Olesch mit ei-
ner instruktiven Einleitung neu herausgegeben (Slavistische Forschungen 30, Kéln:
Bohlau 1980, 96 und 26 S.). In Bautzen und Gorlitz wurde seit 1574 auch wendisch ge-
druckt. Es handelt sich vor allem um die Sorbische Bibeliibersetzung und um Uberset-
zungen deutscher Erbauungsbiicher aus dem 17. und beginnenden 18. Jh.

Kurz zuvor hatte R. Olesch in den Mitteldeutschen Forschungen Bd. 81, Koln: B6h-
lau die Kélner niedersorbische Liederbandschrift (Ein Kirchengesangbuch des 18. Jhs.)
in Faksimile herausgegeben. Das Manuskript ist zum grofiten Teil von einer Hand ge-
schrieben und nicht schwer zu lesen. Der Herausgeber hat iiber diese Handschrift auf
dem VIIL. Internationalen Slavistenkongrefl in Zagreb 1978 berichtet. Von der umfang-
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reichen Handschrift (706 S.) fehlen nur die ersten und die letzten Seiten. Es handelt sich
um Umdichtungen aus dem Evangelischen Kirchengesangbuch: beriicksichtigt sind
einige Lieder des 16., sonst in der Hauptsache des 17. und beginnenden 18. Jhs. Sie sind
aus verschiedenen Gesangbiichern zusammengetragen, daher ist die Identifizierung er-
schwert. Das Lied des Pietismus ist zum grofiten Teil ausgeschaltet. Die Ausgabe dieser
Handschrift, die sich mit anderen beriihrr, ist nicht nur fiir den Slavisten von Interesse,
sondern will auch vom Kirchenhistoriker beachtet sein.
Miinster Robert Stupperich

Erich Beyreuther (Hg.): Philipp Jakob Spener. Schriften. 1. Abt., Bd. 1, ein-
geleitet von E. Beyreuther und D. Blaufufl. Hildesheim — New York: Georg Olms
Verlag 1979. Lw., 999 S.
7u den bedeutendsten kirchlichen Persénlichkeiten des 17. Jahrhunderts zahlt ohne

Frage — auch was die Breitenwirkung angeht — Philipp Jakob Spener. Trotzdem
existiert bis heute keine historisch-kritische Gesamtausgabe seiner Werke oder auch nur
cine Auswahl aus seinen Schriften, die wissenschaftlichen Anspriichen geniigt. An man-
nigfachen Bemithungen, diesen Mifistand zu beseitigen, fehlte und fehlt es nicht. Erfolg
hatten solche Projekte allerdings bislang keinen. Angesichts dieser Situation entstand
der Plan, die Hauptschriften Speners wenigstens im Reprint einer breiteren, an der Ge-
schichte und den Problemen des Pietismus interessierten Offentlichkeit zuganglich zu
machen.

Die Edition soll insgesamt 12 Bande umfassen, die — entsprechend der »Wirkungs-

hasen im Leben und Werk Speners® (7) — in drei Abteilungen gegliedert sind. Der vor-
ﬁegende erste Band aus der ersten Abteilung, also aus Speners Frankfurter Zeit, enthalt
die folgenden finf Schriften: Pia desideria (in der Ausgabe von 1680 mit den wichtigen

Gurachten von Horb und Stoll, 123—548), Das geistliche Priestertum (1677; 549—731),

Sendschreiben an einen christeifrigen auslindischen Theologen (1677; 733—851), Abge-

ndtigte Erbrterung dreier Lehrpunkte (1678; 853—899) sowie die christliche Predigt von

notwendiger Vorsehung vor den falschen Propheten (1668; 901—999). Mit Ausnahme
der Pia desideria, deren Text nach der einzigen Separatausgabe zu Speners Lebzeiten
wiedergegeben wird, also der 5. Auflage von 1680, Eegt allen Abdrucken die Erstaufla-

ge zugrunde. Vorangestellt sind den Texten relativ ausfithrliche Einleitungen (9—122):

Blaufu berichtet iiber die Uberlieferung der Werke Speners (9—42) und fishrt in die Pia

desideria ein (43—69). Von ihm stammen auch in den Einleitungen zu den folgenden

Stiicken, die Beyreuther verfafit hat (70—114), die bibliographisc%-ncn Angaben.

Die Argumente, die gegen eine Reprintausgabe sprechen, sind auch den Herausge-
bern dieses Bandes bewufit (41); sie sind im iibrigen so bekannt, daf es sich eriibrigt, in
diesem Rahmen noch einmal darauf einzugehen. Verdienstvoll erscheint das Bemiihen,
diesen Texten eine wenigstens etwas grofiere Publizitit zu verschaffen, wohl auf jeden
Fall. Die Frage kann m.E. nur sein, ob innerhalb der bekannten engen Mabglichkeiten
einer solchen Edition alles getan wurde, um dem Leser den Zugang zu den Quellen zu
erleichtern. Das scheint mir nicht in dem Mafe geschehen zu sein, wie es denkbar und
erreichbar gewesen wire.

Zunichst einmal bleibt unverstindlich, warum die Texte dieses Bandes nicht in chro-
nologischer Reihenfolge geboten wurden. Welches Gliederungsprinzip verbirgt sich
hinter dieser merkwiirdigen Anordnung? Als vollends unméglich aber muff die hier be-
kundete Absicht beurteilt werden, zeitlich und sachlich eng zusammengehorende Stoffe
auf weit auseinanderliegende Binde zu verteilen (41 f.). Die Berufung auf technische
Schwierigkeiten iiberzeugt hier keineswegs. Es lassen sich durchaus andere Weisen der
Reproduktion als die einer mechanischen Wiedergabe von Sammelbinden denken!

Grundsitzliche Fragen scheinen mir aber auch im Blick auf die Einleitungen geboten.
Welche Zielgruppen haben die Editoren dieses Bandes eigentlich im Auge gehabt? Wer
hier eine historische Einleitung in Speners Frankfurter Jahre erwartete und eine Erhel-
lung des ,Sitzes im Leben® dieser Schriften, sieht sich jedenfalls weithin enttiuscht. Auf
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weite Strecken argumentieren diese Einleitungen so, als rechneten sie allein mit einigen
Spenerspezialisten als Lesern. Geradezu irger%ich aber mutet diese Einstellung an, wenn
auch noch breit gegen Positionen der neusten Forschung polemisiert wird (so z.B.
74—77, 85 f. u.4.). Dergleichen gehort nun wirklich nicht in eine Werkausgabe!

Man mag abschliefend fragen, ob die Herausgeber dieses Bandes es sich mit der
Kommentierung nicht doch etwas zu leicht gemacht haben. Sie wollten — dankenswer-
terweise — keine nackte Textausgabe bringen; sie verfiigten — leider — nicht tiber die
Voraussetzungen, um eine umfinglich kommentierte historisch-kritische Quellenedi-
tion vorzulegen. Die dazwischen liegenden Moglichkeiten haben sie offenbar nicht
griindlich genug reflektiert; deshalb vor allem begegnen hier wohl auch so viele Vermu-
tungen und Halbheiten (vgl. etwa 92, 100; 78 und 122 usw.). Gerade weil das mit die-
sem Band begonnene Unternehmen so wichtig ist, erscheint es besonders geboten, auf
die bezeichneten Defizite hinzuweisen. Zu hotfen bleibt, dafl die folgenden Binde der
Spenerausgabe diesen nétigen und niitzlichen Anfang erheblich iibertreffen!

Gieflen Martin Greschat

Dieter Wolfel: Niirnberger Gesangbuchgeschichte (1524—1791) (= Nin-
berger Werkstiicke zur Stadt- und Landesgesciichte. Bd. 5). Niirnberg (Stadtarchiv/
Korn und Berg) [1971] 21977. XXXVI, 307 S., DM 33,50.

Das Entstehen dieser Arbeit ist durch zwei gliickliche Umstinde gefordert worden:
der Vater des Verfassers besafl ,eine der grofiten privaten Gesangbuchsammlungen im
deutschsprachigen Raum® (S. III). Der Doktorvater des Verfassers, der am 30. Januar
1982 verstorbene Ordinarius fiir Historische Theologie und Missionswissenschaft, D.
Wilbelm Manrer, hat Mut gemacht, dafl der Verfasser sich auf ein ,Randgebiet der
bayerischen Kirchengeschichte® begeben hat. Das klingt harmloser als es ist. Weder
Provinzialismus, noch Oberflichlichkeit sind hier moglich. Gesangbuchforschung ist
ein mithsames Geschift. Methodisch gibt es nicht so furchtbar viele Vorbilder. Man
konnte erinnern an die mehr hymnologisch-musikgeschichtlich angelegte Arbeit zur
Geschichte des evangelischen Gesangbuchs Rothenburgs/T. aus dem Jahre 1923/1928
von Ernst Schmidt, in ZKG (52, 1933, 404 f.; s.a. ThLZ 55, 363—5) von Paul Schatten-
mann auch kritisch gewiirdigt. Ernst Schmidt (1864—1936), von 1917 bis 1929 (1933) in
Erlangen als Universitatsmusikdirektor titig, hatte mehr als 20 Jahre dafiir geforscht,
was den Wolfel zur Verfiigung stehenden Zeitraum natiirlich um ein Vielfaches tiber-
traf! Wolfel legt indessen seine im Fach Kirchengeschichte erarbeitete Erlanger theolo-
lgische Dissertation von 1971 vor, u.z. in leicht {iberarbeiteter, um Beitrige zur Gesang-
duch}geschichte Ansbach-Bayreuths gekiirzter Form. (Die zweite Auflage ist unveréin-

ert.

Die Kapitel 2 bis 5 stellen kundig und im allgemeinen fliissig geschrieben die Gesang-
buchgeschichte Niirnbergs vom 16. bis 18. Jahrhundert dar. Das 16. Jahrhundert wird
dabei knapper behandelt. Noch ist man in Niirnberg weit entfernt von einem ,,offiziel-
len Gesangbuch. Die Initiativen von Druckern und Verlegern sind entscheidend.
Selbstverstandlich wacht die Zensur iiber die Drucke. Aber in liturgicis war man ohne-
hin auch in Niirnberg nicht zu spektakuliren Neuerungen bereit. Die Orientierung an
den grofien, ,kanonischen® Vorbildern Klug/Babst ist unbestritten. Aus dem Jahr 1569
stammt eine den Gesangbiichern Niirnbergs des 17. Jahrhunderts als ,,Grundstein® die-
nende Sammlung.

1 Vgl. zu beiden die Pietismus-Bibliographie (von Klaus Deppermann und Dietrich
Blaufuf) in: Pietismus und Neuzeit 2, 1975, S. 166, Nr. 42 und S. 182, Nr. 243 b;
ebd. 4, 1977/78, S. 352, Nr. 44.46 und ebd. 5, 1979, S. 289, Nr. 45 sowie Gerhard
Schrottel: J. M. Dilherr. In: Frink. Lebensbilder 7. 1977, S. 142—151.
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Der Schwerpunkt der Arbeit ist zweifellos das 3. Kapitel, das die ,Blitezeit der
Niirnberger Gesangbiicher® im 17. Jahrhundert darstelle (S. 37—147). Behutsam wird
in den 1644 gegriindeten Pegnesischen Blumenorden eingefithrt, Vorldufer und Vertre-
ter vorgestellt, um dann der Darstellung breiten Raum zu geben. In diesem Zusammen-
hang mufite auch auf die beiden bedeutendsten Theologen Niirnbergs im 17. Jahrhun-
dert, Johann Saubert d.A. (1592—1646) und Johann Michael Dilherr (1604—1669) ein-

egangen werden.' Letzterer ist das Bindeglied zwischen Saubert und Heinrich Muller/

ostock (1631—1675), der in der zweiten Hilfte des 17. Jahrhunderts firr Niirnbergs
Liedersammlungen eine beachtliche Rolle spielte. Neben einer ynahezu enthusiasti-
schen Vielfalt an Gesangbiichern wihrend der Hochbliite der reichsstidtischen Barock-
dichtung® (S. 83) erwichst indessen aus den auf das 16. Jahrhundert zuriickgehenden
Gesangbiichern Niirnbergs erstes ,,offizielles Gesangbuch aus dem Jahre 1700. Wélfel
stellt ausfuhrlich die Beteiligung des Niirnberger Ministeriums an diesem Gesangbuch
dar und bringt eine so formell klingende Formel wie: ,durch der simtlichen Hrn. Pre-
diger Approbation fiir gut befunden® aus den handschriftlichen Quellen einmal so recht
zum Sprechen. Selbstverstandlich zeigt sich auch die treibende Kraft unter den Geistli-
chen bei diesem Unternehmen: Johann Conrad Feuerlein (1656—1718)2. Luther, Paul
Gerhardt und Johann Rist (1607—1667)° sind die drei hiufigsten Verfasser, weit abge-
schlagen die Pegnitzschifer, deren ,Stern . . . ist bereits im Verblassen!“ (S. 107). Au-
Rerst instruktiv ist ein Exkurs iiber Gesangbiicher im Niirnberger Landgebiet, Altdorf-
Lauf (S. 108—132). Nicht nur, dafl hier Neuentdeckungen gemacht werden; im
18. Jahrhundert konnen wir hier auch tiefe Einblicke in die wirtschaftliche Bedeutung
des Gesangbuch-Verlages tun, einschlielich der daraus entstehenden Streitigkeiten
zweier Verlage (Meyer/Zobel). — Besonderer Aufmerksamkeit sei der ,Rickblick®
(S. 133—147) aus zwei Griinden empfohlen: einmal begegnen hier wichtige Grundsatz-
iiberlegungen zur Wertung des reicﬁen Quellenmaterials, welches gegentiber ,tibereil-
ten Schliissen und tiefsinnigen theologischen Interpretationen® vorsichtig machen kann
(S. 141). Sodann geht Wolfel hier im Zusammenhang auf das kirchliche Leben in der
Reichsstadt Niirnberg ein, um die Gesangbuchgeschichte nicht als isolierte Angelegen-
heit verkiimmern zu lassen. Die Nachfrage bei handschriftlichen Quellen zeigt auch in-
sofern erniichternde Ergebnisse, als die allgegenwirtige Wachsamkeit des Rates immer
wieder deutlich wird — keine Férderung durchgreifender Reformen!

Die Kapitel 4 und 5 wenden sich dem 18. Jahrhundert zu mit dem abschliefenden Ge-
sangbuch von 1791. — Eine Fiille von Privatgesan biichern entsteht. Thre z.T. pietisti-
sche Pragung darf nicht als Ausdruck einer Volks rommigkeit, sondern einer entspre-
chenden Pragung vieler Geistlicher gewertet werden (S. 210). Immerhin bleibt es aus-
sagekriftig, Andreas Rehbergers an Zinzendorf erinnernden Kirchenliedbeitrag vorge-
fﬁ%rt 71 bekommen: hier ist wertvolles Material fiir weitere vergleichende Studien be-
reitgestellt. Voll in die Problematik der Aufklirungsgesangbiicher fithrt die Darstellung
iiber das letzte Niirnberger Gesangbuch von 1791. Wolfel nahert sich dieser Aufgabe
auf dem Weg iiber allgemeine, sehr ausgewogene Feststellungen zu Gesangbuchbemii-
hungen in der Aufklarung und zur speziellen Lage in Nirnberg (S. 211—223). Der
theologische Charakter der Aufklirung wird besonders unterstrichen. Exorzismus, Pri-
vatbeichte u.a. stehen erst im letzten Fiinftel des 18. Jahrunderts ernsthaft zur Diskus-
sion. Und 1775 beginnt der letzte Akt reichsstadtischer Gesangbuchgeschichte in Niirn-
berg. Detailliert wird die Vorgeschichte samt beriicksichtigten rationalistischen Gesang-
biichern (s. S. 232!) entfaltet, was den Keim fiir Konflikte schon um die inhaltliche Pra-

2 Vgl. zu diesem jiingst F. J. M. Blom: Christoph and Andreas Arnold and England
[...]. Diss. Nijmwegen 1981, S. 85 ff. [Die Arbeit Bloms ist nun — wie die hier be-
sprochene Untersuchung Wélfels — in den ,Niirnberger Werkstiicken® erschienen. ]

3 Vgl. zu Paul Gerhardt und Johann Rist die jiingst erschienenen Primérbibliogra-
phien von Gerhard Dinnhaupt: Bibliographisches Handbuch der Barockliteratur
[...] Sturtgart 1980/1981 (= Hiersemanns Bibliogr. Handbiicher 2.1-111), 1.Teil,
S. 659—665; 3. Teil, S. 1555—1602.
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gung des Gesangbuches schon deutlich werden lifit. Die Text-, Verbesserungen® an vie-
len Dichtungen waren keine vertrauenerweckenden Mafinahmen, und die fast tumultu-
arischen Begleiterscheinungen v.a. im Niirnberger Land bei der verordneten Einfiih-
rung dieses Gesangbuchs standen neben willkommener Aufnahme bei anderen Gemein-
den; ,aufs Ganze gesehen . . . ein Fehlschlag® (S. 297) — so das erniichternde Ergebnis.
Erstaunlich ist nur — und dies sei eindringendem Studium empfohlen —, daff schon
Zeitgenossen sehr realistisch Griinde fiir das Scheitern erkannten und auch aussprachen:
u.a. Unklarheit iiber Absicht der Gesangbuchreform und Tiuschung iiber gie nicht
mehr vorhandene ,Untertanigkeit’ der Bevolkerung (vgl. z.B. S. 292).

Wolfels Beitrag als , Vorarbeit zu einer vollstindigen Geschichte der ,vorbayerischen'
Gesangblicher (s. S. 12) erfillt, ja ubertrifft die Erwartungen an eine ,,Niirnberger Ge-
sangbuchgeschichte® in vieler Hinsicht. Der Verfasser scﬁlé ¢ fiir den Leser nachvoll-
ziehbar Schneisen auf diesem verwickelten Gebiet. Er macht es sich angesichts einer
Uberfiille von Quellen, auch handschriftlichen Materials, nicht leicht. Seine Bewertun-
gen sind an der Darstellung selbst zu @iberpriifen. Dieses so vielfiltige, z.T. auseinan-
derstrebende Material auf rund 300 Seiten darzustellen ist eine respektable Leistung, zu-
mal wenn man beriicksichtigt: hier handelt es sich um einen Erstling. Auch ein Erstling
verdient es, genau gelesen zu werden. Ging solche notwendige genaue Lektiire der Ab-
fassung einer (nicht speziell gezeichneten) Besprechung des Wélfelschen Werkes im re-
nommierten Jahrbuch fiir Liturgik und Hymnologe (18, 241 f.) vorauf? Bleibt der Fach-
mann der Hymnologie mit seinen — natiirlich immer méglichen — Erginzungen von
Quellen und Literatur nicht weit entfernt von einem Verstindnis dieser Untersuchung,
die der Leser gar nicht vorgestellt bekam? Anders als mit fliichtiger Lektiire des Buches
kann der Rezensent den JHL 18, 241 gemachten falschen Vorwurf, Wélfel habe einen
Fundortnachweis der Gesangbiicher lediglich ,versprochen®, nicht entschuldigen! Die-
ser schwere, aber falsche Vorwurf beruht auf der Ignorierung des (freilich nicht schon
S. X, aber unmifiverstindlich dann S. XXXIII zu findenden Hinweises Wolfels, daf}
die Fundortangabe ,Will“ sich gerade nicht auf das Niirnbergische Gelehrtenlexikon
bezieht (wie JLH 18, 241 ausdriicklich angenommen wird), sondern auf den 8-bindigen
Bibliothekskatalog von Georg Andreas Will aus den Jahren 1772—1793! Das macht in-
dessen den entscheidenden Unterschied aus: erhebliche Teile der ,Bibliotheca Norica
Williana“ sind auf uns gekommen.* Walfel hat Fundorte also nicht ,,versprochen®, son-
dern geliefert (iibrigens zum gréBeren Teil gar nicht aus Will)! Auch der ebenfalls in
JLH 18, 241 erhobene Vorwurf einer unvollstindigen (!) Quellenauswertung reiche
nicht hin. Wélfel hat z.B. die Niirnberger Ratsverﬁisse von 1524 bis zum Ende des
18. Jahrhunderts fir sein Thema durchgearbeitet, von vielen weiteren Handschriften
hier ganz abgesehen (s. S. 28, Anm. 48 und S. VIII {.). Dies muf fiir eine zureichende
Beurteilung von ,Vollstindigkeit* der Quellenauswertung, von Wélfel iibrigens aus-
driicklich nicht beabsichtigt (s. S. 55), wenigstens genannt werden, bevor hier Folge-
. rungen gezogen werden. Wer ahnt schon, daf8 0.g. Arbeit an den Ratsverlissen eine Sa-
che von Monaten ist? Nur wird man nicht leicht Gesangbuchuntersuchungen mit Ghn-
lich intensiver Beriicksichtigung von Hintergrundquellen finden, die z.B. eine anonyme
Gesangbuchvorrede erst wieder in vollem Licht erscheinen lassen, den Einblick in die
Vorstadien ihrer Entstehung und die Kenntnis ihres Autors ermdglicht. Mingel mag der
buch- und verlagsgeschichtlich interessierte Leser darin erblicken, dafl Drucker- und
Verlegerverzeichnisse fehlen. Die Hymnologie hat die Nichtkenntlichmachung der Ge-
sangbiicher mit Melodien als iiberwunden geglaubten ,Riickfall bezeichnet (JLH 18,
241) — wohl etwas starke Worte angesichts ger Tatsache, daff hierfiir ausgezeichnete
Hilfsmittel vorliegen. Natiirlich hat die Arbeit Mingel. Gelegentlich begegnen Lingen.
Das 16. Jahrhundert mag hingegen zu knapp erscheinen.® Das Register ist lickenhaft.

# Die Dinge sind wissenschaftlich geklirt; vgl. Friedrich Bock: Gg. A. Will [. . .].
In: Mitt. des Ver. fiir Gesch. der Stadt Nirnberg 41, 1950, S. 404—427, hier 420
m.Anm. 82—84 (Lit.!).

* Doch vgl. Walfels Beitrag im Katalog der Ausstellung ,,Reformation in Niirnberg*
1979.
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Das Inhaltsverzeichnis ist zu knapp (nur der wirkliche Leser [s.0.!] stdfit z.B. auf die
beiden allgemeinen Abschnitte zum kirchlichen Leben Niirnbergs im 17. und im
18. Jahrhundert; S. 142—147.218-223). Im Verzeichnis der Gesangbiicher (8. X—XXI)
fehien Hinweise auf ihre jeweilige Behandlung in der Darstellung. Viele Fundortnach-
weise begegnen doppelt. Reprints und Faksimile-Drucke kénnten ofters vermerkt sein.®
Aber diese Mingel treffen simtlich nicht die wissenschaftliche Substanz des Walfel-
schen Werkes — ganz abgesehen davon, dafl natiirlich erheblich mehr Literatur zu ein-
zelnen Gesangbiichern u.3. herangezogen hitte werden kénnen. Die Forschung ist hier
sehr im Fluf und wird gut dokumentiert, wenn man nur an JLH, MGG oder den gro-
Ren Forschungsbericht Walter Blankenburgs iiber ,Die Entwicklung der Hymnologie
seit etwa 1950 in ThR (1977.1979) denkt. Und entscheidend scheint ja nicht, was und
wie vollstindig aus zuganglichen Publikationen abermals referiert wird, entscheidend
ist doch wohl der eigenstindige Forschungsbeitrag. Auch in dieser Hinsicht tibertrifft
Wolfels kirchengesciichtliche Arbeit iiber die ,Niirnberger Gesangbuchgeschichte
(1524—1791)¢ die gegeniiber einem Erstling fast unbilligen Erwartungen, indem histo-
risch, frommigkeitsgeschichtlich und hymnologisch/liturgiegeschichtlich eine gute
Ubersicht und erhebliche neue Ergebnisse zu tber 250 ]jlren reichsstidtisch-niirn-
bergischer Gesangbuchgeschichte vorgelegt werden.
Erlangen Dietrich Blaufuf}

Margaret C. Jacob, The Radical Enlightenment: Pantheists, Freemasons

and Republicans. London: George Allen & Unwin 1981. XII + 312 S.

Als 3. Band der Reihe Early Modern Europe today legt die Dozentin am Baruch Col-
lege der City University von New York M. C. Jacob eine hochst instruktive Studie vor,
die den Anfingen radikalen politischen Denkens in den Reihen der sog. Pantheisten und
Freimaurer des 17. und 18. Jahrhunderts nachgeht. Die Verfasserin gestaltet ihren Stoff
aus bisher so gut wie unerschlossenen Quellen, zumal gerade eine literarisch-historische
Beschiftigung mit dem Freimaurertum den Autor vor fast uniiberwindliche bibliogra-
phische Schwierigkeiten stellt. Sie korrigiert das bisherige Vorurteil, demzufolge man in
der Geschichtsscﬁreibung der Aufklirung Naturwissenschaft und Naturphilosophie als
Ideen ohne Bezug zur politischen Realitat verstanden hat, die allenfalls dem zeitgends-
sischen Absolutismus als Legitimation dienten.

Die Verfasserin setzt die Urspriinge des politischen Radikalismus, der in der Forde-
rung nach einer republikanischen Verfassung der Gesellschaft seinen Ausdruck fand,
nicht erst im 18.Jhd. an, sondern findet diese bereits im 17.Jhd. in England zwischen
1640 und 1660. Der sog. Pantheismus, der zur Gleichsetzung von Gott und Natur
kommt und mit der Annahme eines ,corporeal God* sich kaum vom Materialismus un-
terscheidet, wird zum Ahnherrn des Republikanismus des 18. Jhd. Das Freimaurertum
ist der Ort, an dem schon seit John Toland 1720 sich die neuen Ideen hiufig im Gegen-
satz zur traditionellen christlichen Metaphysik ausbreiten konnten. Lange ehe um 1750
in den Pariser Salons und den Schriften des Baron Holbach und seinen atheistischen
Freunden die Aufklirung ihren Hohepunkt erreichte, war sie in Den Haag und den hol-
lindischen Verlagshiusern und Buchhandlungen beheimatet. Eine wichtige Rolle bei
der Verbreitung radikaler Ideen spielte die Geheimliteratur, die vor 1750 von Hand zu
Hand ging und in der 2. Hailfte cfes 18. JThds. zum Sturz des Ancien Régime fithrte.

Jacob setzt ein bei dem Wiedererwecker der hermetischen Geheim-Tradition, dem
Renaissancephilosophen Giordano Bruno. Er entwickelt bereits die drei Themen der
Radikalen des 18.Jhds.: pantheistischen Materialismus, Naturreligion und Republika-
nismus. Auf dem We iiger Holland (Eugen von Savoyen) und die Rosenkreuzer ver-
breiten sich Brunos Ideen bei den Freimaurern. Neben Bruno steht ein anderer neapo-

6 Vgl. Blankenburg, a.2.0. (z.B. ThR 1977, S. 362—365) und die in JLH laufend
von Konrad Ameln gebrachten Hinweise auf Reprints/Faksimile-Drucke.
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litanischer Monch, Lucilio Vanini, der dieselben Ideen wie Bruno vertreten und dassel-
be Schicksal wie Bruno erlitten hat. In dieser Ahnenreihe erscheint weiter Bonaventura
des Périers (1500—1544) mit seinem Werk Cymbalum Mundi. Von diesem freidenkeri-
schen Atheisten erscheinen ein Jahr nach Calvins Institutio die Dialogues satyrigues sur
differens Sujets (1537). Selbst Descartes’ Dualismus konnte materialistisch und revolu-
tiondr ausgelegt werden, wenngleich Descartes selbst diese Auslegung von sich wies.

Der Republikanismus erhielt im 17. Jhd. und spiter starken Auftrieb durch den Trac-
tatus theologico-politicus Spinozas (1677). ,Spinozismus® ist noch im 18. Jhd. ein Reiz-
wort, von der Orthodoxie als gefihrlich gefiirchtet und deshalb meist geheimgehalten.

Im frithen 18.]hd. sucht die Aufklirung auf dem Kontinent Orientierung bei den
Englandern, die ihre Revolution hinter sich und eine Alternative zum religiésen und po-
litischen Absolutismus zu bieten hatten. Durch Vermittlung Voltaires ge%angl: Newtons
System aufs Festland.

Fiir desillusionierte Christen wurde das Freimaurertum zur neuen Religion; der ,,gro-
e Architekt” Newtons war der Gott der Anhinger der ,koniglichen Kunst®, wie man
die Freimaurer damals nannte. Wenn Geschichtsschreiber des Freimaurertums im
20. Jhd. dessen unpolitischen Charakter hervorheben, als sei dieses das ,,Ende der Ideo-
logie“ gewesen, so widerspricht dem Jacob und findet sowohl in der politisch konser-
vativen newtonschen wie der radikalen Variante entschieden politische Téne.

Im 5. Kapitel geht Jacob den Anfingen des aufklarerischen Radikalismus nach. Sie
fithrt ithn auf die protestantischen Fliichtlinge aus Frankreich und die Verleger in Hol-
land zuriick. Eine der meistverbreiteten subversiven Schriften war der Tra:té des tros
impostenrs, der 1719 in Den Haag herauskam und auf den Kreis der Jubiliumsritter
(Knights of Jubilee) zuriickgeht. Die schon bei dem Stauferkaiser Friedrich II. zu fin-
dende Idee vom Betrug der tres impostores Moses, Jesus und Mohammed feiert hier
frohliche Urstand und wird mit modernen naturwissenschaftlichen und spinozistischen
Vorstellungen verbunden. Es fillt auf, dafl bei Jacob jeder Hinweis auf jene mittelalter-
liche Vorlage fehlt, in der sich bereits die Hauptargumente gegen die drei Betriiger fin-
den. Sollte Frau Jacob so auf das Auﬂdirungszeitaﬁ:r spezialisiert sein, dafl ihr Gegen-
stande der Mediavistik unbekannt sind?

Aus den Kreisen der protestantischen Fliichtlinge aus Frankreich stammt der zweite
radikale Traktat, der bei der Entstehung des politischen Radikalismus eine Rolle spielte:
Vindiciae contra tyrannos (Basel 1579), der wahrscheinlich von du Plessis-Mornay
(1549—1623) verfafit wurde. Die im Traktat vertretene Vertragstheorie als Grundlage
der Herrschaft und die Rolle der stidtischen Notabeln in der Revolution kam den An-
sichten der englischen Whigs entgegen. Im politischen Radikalismus trafen sich die von
calvinistischen Voraussetzungen herkommenden Vindiciae mit dem gottlosen Traité.

Eine Rezension kann die Fiille der aus bisher unbekannten Quellen geschépften In-
formation nur andeuten, nicht im einzelnen darstellen. Sicher hat die Verfasserin das ge-
steckte Ziel erreicht, nimlich die Wege der Verbreitung der Aufklirung von England
iiber Frankreich und Holland und die bisher undeutlich gebliebenen Zusammenhinge
zwischen Philosophie und Politik aufzuzeigen.

Heidelberg Heinz-Horst Schrey

Katholische Aufklirung und Josephinismus. Herausgegeben im Auftrag der
Wiener Katholischen Akademie von Elisabeth Kovacs, Miinchen (R. Oldenbourg
Verlag) 1979, 388 S., 8 Abbildungen, kart.

Bekanntlich hat im Jahr 1908 der Wiirzburger Kirchenhistoriker Sebastian Merkle
durch sein Aufsehen erregendes Referat tiber ,,Die katholische Beurteilung des Aufkli-
rungszeitalters“ vor dem Internationalen Kongref fiir historische Wissenschaften zu
Berlin — mitten in der ,modernistischen Kontroverse® — eine erbitterte Diskussion
tiber den Problemkreis Katholische Kirche und Aufklirung ausgeldst. Ihre anfingliche
Leidenschaftlichkeit ist in den seither verflossenen Jahrzehnten langst abgeklungen, von
ihrer urspriinglichen Aktualitit jedoch hat sie bis heute kaum etwas verloren, zumal
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durch das Zweite Vatikanum nicht wenige einst von der Aufklirung inspirierte kirch-
liche Reformanliegen (wenn auch nicht bewuflt als solche wieder au%gegriffen, so doch
de facto) verwirklicht worden sind.

In seinen (1909 im Druck erschienenen) Ausfithrungen wandte sich Merkle mit wohl-
fundierten Argumenten gegen eine pauschale Verwerfung der Aufklirung und der ih-
rem Geist entsprungenen kirchlichen Reformen oder Reformansatze, wie sie im Zuge
der theologischen und kirchlichen Entwicklung des 19, Jahrhunderts im katholischen
Bereich gangig geworden war. Kriterium einer sachlichen, gerechten Wiirdigung der
Aufklirung, der unter ihrem Einflufl in die Wege geleiteten Reformen und der diese tra-
genden Personlichkeiten konne nicht ein Parteistandpunkt sein — so stellte er mit der
thm eigenen Nachdriicklichkeit fest —, vielmehr habe sie sich streng an den historischen
Voraussetzungen zu orientieren und in ihrem Kontext die aufgeklirten Bestrebungen zu
sehen. Es sei infolgedessen unerlifilich, sich von den Verdikten der diesen Bestrebungen
feindlichen Zeitgenossen (und deren eifernden Nachfahren) endlich zu emanzipieren
und mit energischer, aber methodischer Kritik an das Studium der Quellen zu gehen.
Allein dieses gewiihre die Grundlage fir ein sachgerechtes Urteil. Als in dieser Hinsicht
beispielhaft konnte Merkle damals nur ein einziges Werk anfiihren: die 1869 erschiene-
ne, gurch Selbstindigkeit der Forschung wie durch Objektivitit des Urteils gleicherma-
Ren sich auszeichnende Monographie ,Franz Berg, geistlicher Rath und Professor der
Kirchengeschichte an der Universitat Wiirzburg, Ein Beitrag zur Charakteristik des ka-
tholischen Deutschlands, zunachst des Fiirstbisthums Wiirzburg, im Zeitalter der Auf-
klirung® aus der Feder des 1851 von seinem Lehrstuhl verdringten Wiirzburger
Kirchenhistorikers Johann Baptist Schwab — eine Arbeit, der Merkle selbst unverkenn-
bar nicht wenige Anregungen zu verdanken hate, die sein Anliegen im Grunde bereits
vorausgenommen hatte, insofern als bahnbrechend anzusehen und in ihrem Ergebnis
bis heute im wesentlichen giiltig geblieben ist.

Merkles Anliegen, die Aufklirung und die ihr widerstrebenden Krifte nach den
Quellen zu studieren, hat — nach einer Phase des Zogerns — ein vielfaltiges Echo gefun-
den. Was Merkle von Anfang an vertreten und in dem an seinem Vortrag sich entziin-
denden Broschiirenkrieg mit immer neuen Argumenten verteidige hatte: daf man zwi-
schen Aufklirung und Aufklirung unterscheiden miisse, wurde durch die nachfolgende
Forschung eindrucksvoll bestétigt, und Persénlichkeiten wie Johann Michael Sailer, der
Freiherr Ignaz Heinrich von Wessenberg und auch Kaiser Joseph I1., allesamt einst libel
beleumdet, erscheinen heute in einem ginzlich anderen Licht. Thre katholische Gesin-
nung und die Aufrichtigkeit ihrer Absichten kénnen mit Grund nicht mehr bezweifelt
werden. Sailers weit ausstrahlende, auf der Heiligen Schrift und den Kirchenvitern
griindende Spiritualitit und seine nicht abschatzbaren Verdienste als theologischer Leh-
er und Priestererzieher in schwierigster Zeit werden heute erkannt und anerkannt (ob-
wohl er noch als Bischof von Regensburg, bis in seine letzten Lebensjahre hinein, un-
entwegt seine Rechrgliubigkeit zu beteuern gezwungen war!). Die Quellenpublikatio-
nen und Untersuchungen iiber Wessenberg lassen das Bild einer edlen, verantwortungs-
bewufiten, um die Zukunft der Kirche Deutschlands zutiefst besorgten Priesterperson-
lichkeit erstehen, und die Erfahrungen des Zweiten Vatikanums haben Wessenbergs li-
turgische und auf Hebung der Seelsorge abzielende Reformen im Bistum Konstanz als
herausragende Leistung zu verstehen gelehrt.

In der Beurteilung Josephs II. und des (nach ihm benannten, jedoch bereits unter
Maria Theresia grundgelegten, mit seinen Wurzeln noch betrachtlich weiter zuriickrei-
chenden) Josephinismus stehen sich zwei Positionen gegeniiber. Die eine, pointiert ver-
treten von Eduard Winter (,Der Josefinismus. Die Geschichte des dsterreichischen Re-
formkatholizismus 1740—1848¢, Berlin 21962), sieht im Josephinismus einen — durch-
aus legitimen — spezifisch osterreichischen Reformkatholizismus, die dsterreichische
Spielart also des im 18, Jahrhundert vom aufgeklarten Denken angestofienen Versuchs
einer durchgreifenden Reform der rémisch-katholischen Kirche, die unter Joseph IL
ihren Hohepunkt erreichte. Die andere, nicht weniger pointiert vertreten von Ferdi-
nand Maaf} S] (,Der ]os?hinismus. Quellen zu seiner Geschichte in Osterreich® I-V,

Wien 1951—1961), sieht dagegen im Josephinismus ein von einem katholischen Staat der
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Aufklirungszeit installiertes kimpferisches, die Rechte der Kirche brutal verletzendes
Staatskirchentum. Die hier skizzierte gegensitzliche Beurteilung des Josephinismus —
der freilich ein sehr komplexes Phinomen darstellte und sich keineswegs in kirchenre-
formerischen Aktionen erschopfte, gerade unter ihrem Blickwinkel aEer zahlreichen
geistlichen Fiirsten des Reiches zum Vorbild diente — hat deutlich zwei verschiedene
Kirchenbegriffe zur Voraussetzung. Und an diesem Sachverhalt hat sich auch in der
nachfolgenden Diskussion wenig geindert. Zwar wird man kaum mehr in Abrede stel-
len konnen, daff das josephinische Reformanliegen, jedenfalls zum groferen Teil, be-
griindet und berechtigt war, von welchen Interessen immer Joseph II., seine Mitarbei-
ter und Berater dabei geleitet wurden — es waren gewif§ nicht ausschlieflich religids-
kirchliche, sondern auch staatliche, 6konomische Interessen. Man wird sich ferner dar-
in einig sein, dafl Joseph II. bei seinen Reformmafinahmen staatsminnische Klugheit
vermissen lieff und wohl vor allem deshalb auf weiten Strecken scheiterte. Der Streit
dreht sich um die Frage der Legitimitit der josephinischen Reformmafinahmen im
kirchlichen Bereich unc% wird als solcher eben diktiert von einem je unterschiedlichen
Kirchenverstindnis, wie ja andererseits die positive oder negative Bewertung einer ,Ka-
tholischen Aufklirung, verstanden als eine mit den philosophischen und wissenschaft-
lichen Bewegungen des 17. und 18. Jahrhunderts zusammenhingende und von diesen
befruchtete, wenn auch in sich hdchst uneinheitliche ,liberal-katholische® Geistesrich-
tung, — sieht man nur genau hin — zuletzt immer resultiert aus einer bestimmten (wei-
ten oder engen) theologischen Sicht.

In der Absicht, die Ergebnisse der Josephinismus-Forschung im fachwissenschaftli-
chen Gesprich kritisch zu reflektieren ung zu einer streng an den historischen Bedin-
gungen und Tatbestinden orientierten Beurteilung der josephinischen Reformtitigkeit
— damit zu einer Uberwindung der Gegensitzlichkeit — beizutragen, veranstaltete die
Wiener Katholische Akademie vom 8. bis zum 10. Dezember 1977 ein internationales
Symposion zum Thema ,Katholische Aufklirung — Josephinismus®. Den Ertrag dieses
Symposions prisentiert nun der vorliegende Band. Er enthilt die Referate, die auf dem
Symposion nur in thesenartiger Zusammenfassung vorgetragen und fir den Druck teil-
weise nochmals iiberarbeitet oder erginzt wurden, sowie die Beitrige der an die einzel-
nen Thesenvortrige sich anschlieflenden Diskussionen. Bei letzteren fillt es dem Leser
freilich zuweilen schwer, die ,, Anschlufistelle” zu finden; aber das hat eben méglicher-
weise seinen Grund darin, dafl den Ausgangspunkt der Diskussionen Statements (Kon-
grefipapiere) bildeten und nicht die abgedruckten Referate.

Die Sammlung erdffnet ein umfinglicher Beitrag von Bernard Plongeron, gewidmet
der grundsitzlichen Frage: , Was ist Katholische Aufklirung?“ (S. 11—56). Der Verfas-
ser bietet keine Antwort — es sei denn die Feststellung, daff Katholische Aufklirung ei-
ne in sich sehr komplexe, eigene Spezifika ausdriickende Komponente christlicher Auf-
klirung sei, die ihrerseits ein vielschichtiges Phinomen darstelle. , Katholische Aufkli-
rung® ist fiir thn vielmehr eine Arbeitshypothese: Er sucht in sehr differenzierter
(manchmal auch diffiziler, jedenfalls aber anregender) Weise, gestiitzt auf Methodologie
und Ergebnisse der Mentalititsforschung, sozio-kultureller und sozio-geographischer
Studien, den Horizont kiinftiger Forschngsarbeit zu umreiflen und %ﬁr diese quer
durch verschiedene Reihen von Gedankengingen Perspektiven aufzuzeigen. Immerhin
wird auf Grund der Darlegungen — unter anderem — soviel deutlich, daf} den katholi-
schen Aufklirern ein sie von aller anderen Aufklirung unterscheidendes Merkmal ge-
meinsam war: das bewufite oder unbewufite Festhalten an einem Traditionalismus, ger
ihre gewagtesten Thesen und avantgardistischen Engagements korrigierte, gegebenen-
falls auch blockierte. Neuerung, die sie erstrebten, mufite, um nicht in Verirrung um-
zuschlagen, der Kontrolle der Tradition, verkérpert durch die , ecclesia antiquior®, un-
terworfen sein. Ob allerdings ihre Vision eines gereinigten Christentums, ihr Streben
nach dem ,rationabile obsequium® im Dienst einer zum Modell der ersten Jahrhunderte
zuriickgekehrten Kirche, lediglich elitire Vorstellung blieb oder tatsichlich auch eine
Reform ,nach unten, im sozialen und religiésen Denken und Leben der Zeit, bewirk-
te, ist eine weithin noch unerforschte Frage.

. Ein erstes Biindel von Beitrigen befaft sich mit dem Aspekt , Territoriale Einflusse
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und Beziehungen®. Adam Wandruszka (,Die Katholische Aufklirung Italiens und thr
EinfluR auf Osterreich®, S. 62—69) schildert ~ meisterhaft in der Sprache und in der
Klarheit der Problemstellung — die Entstehung des Aufklirungskatholizismus einer
von starkem kritischem Reformverlangen erfiillten intellektuellen Elite in Italien an der
Wende vom 17. zum 18. Jahrhundert (herausragend Ludovico Antonio Muratori) und
wie durch das Einstrémen seiner Ideen in Osterreich erst die Aufklirung erwachte (um
spiter in josephinischer Umformung wieder zuriickzufliefen). Jan Roegiers (,,Die Be-
strebungen zur Ausbildung einer Belgischen Kirche und ihre Analogie zum Gsterreichi-
schen [tieresianischen] Kirchensystem*®, S. 75—92) untersucht die Tendenzen, die zwi-
schen 1750 und 1780 — im Zuge der Modernisierung und Zentralisierung der staatlichen
Verwaltung in den Osterreichischen Niederlanden — zur Ausbildung einer autonomen
belgischen Nationalkirche fithrten. Dabei zeigt er, daf8 dieses belgische Staatskirchen-
tum, das auf jansenistischen, gallikanischen und febronianischen Prinzipien griindete,
keineswegs einer Initiative des Wiener Hofs entsprang, sondern das eigenstindige Werk
traditionell regalistischer Kreise in Briissel (Patrice Frangois de Neny) war und hochst-
wahrscheinlich dem theresianischen Staatskirchensystem zum Vorbild diente. Daff im
18. Jahrhundert auch das zur Habsburgermonarchie gehorende Konigreich Ungarn von
ciner Katholischen Aufklirung erfafit wurde, die sich in einer erstaunlichen wissen-
schaftlichen Regsamkeit (jedoch nicht in antikurialen Tendenzen) kundtat, zeigt anhand
neuester Forschungen Gyérgy Holvényi (,Katholische Aufklarung und Jansenismus in
Ungarn®, S. 93—100) auf. Wegbereiter dieser Aufklirung waren — tiberraschenderwei-
se — die von nationalem Selbstbewufitsein getragenen ungarischen Jesuiten und dann
die Piaristen, die Anfang des 18. Jahrhunderts in Ungarn eine segensreiche kulturelle
Titigkeit zu entfalten begannen.

,Wirkungen wirtschaftlicher und struktureller Verinderungen® beleuchten vier Bei-
trage. Gustav Otruba (,Probleme von Wirtschaft und Gesellschaft in thren Beziehun-
gen zu Kirche und Klerus in Osterreich® mit zwei statistischen Anhangen, S. 107—139)
untersucht die theologische Reaktion auf das wirtschafts- und sozialpolitische Denken
der aufgeklirten dsterreichischen Kameralisten. Er kommt zu dem Schluf}, daf die kla-
ren Forderungen der neuen Wirtschafts- und Gesellschaftsordnung an die Kirche von
seiten der , Katholischen Aufklirung® weit mehr im Sinne der Grundsitze der Frage-
steller denn im Sinne der Lehren des Christentums beantwortet wurden. Isnard
W. Frank (,Zum spitmittelalterlichen und josephinischen Kirchenverstindnis®,
S. 143—172) bietet einen héchst instruktiven, ,klirenden® Uberblick iiber den Wandel
in Verstindnis und Praxis der ,potestas circa corpus Christi mysticum® seit dem Spit-
mittelalter. Seine Ausfihrungen demonstrieren mit aller Klarheit, wie sehr das Ver-
stindnis von Kirche und Kirchengewalt einer von verschiedenen Faktoren beeinflufiten
historischen Entwicklung unterworfen war, wie es zu verschiedenen Zeiten, in den ver-
schiedenen Lindern, je nach den vorwaltenden Bedingungen je verschieden aktualisiert
wurde. Im Licht dieser historischen Voraussetzungen — und nicht im Licht eines erst
durch das Erste Vatikanum festgeschriebenen Kirchenbegriffs — ist auch das josephini-
sche Kirchenverstindnis zu sehen, und nur von hier aus kann eine Beantwortung der
Frage angegangen werden, ob die josephinische Kirchenreform als (illegitimer) staatli-
cher Ubergriff oder im Sinne eines ,Reformkatholizismus® zu qualifizieren ist. Peter
Hersche (,Der bsterreichische Spitjansenismus. Neue Thesen und Fragestellungen®,
S. 180—193) macht auf Beobachtungen aufmerksam, wonach die Triger des Spitjanse-
nismus (in dem sich jansenistische mit urspriinglich dem Jansenismus fremden Ideen:
antikurialen kirchenrechtlichen Theorien und Gedanken der Aufklarung, verbanden) in
Osterreich — wie anderswo auch — vor allem im Biirgertum zu suchen sind, das wie-
derum seit der Mitte des 18. Jahrhunderts zunehmend die Bischofe und die Verantwort-
lichen der staatlichen Kirchenadministration stellte. Karl Otmar Freiherr von Aretin
(»,Die Unionsbewegungen des 18. Jahrhunderts unter dem Einfluf von Katholischer
Aufklirung, deutschem Protestantismus und Jansenismus®, S. 197—208) beschiftigt
sich, ausgehend von ,Febronius®, mit den im Reich ventilierten Plinen fiir eine Wieder-
vereinigung der Konfessionen und den Griinden nicht nur ihres Scheiterns, sondern
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auch des Scheitern der Katholischen Aufklirung, die dennoch der Kirche ihrer Zeit
— wie er hervorhebt — wesentliche Impulse gegeben hat.

»Zwischen Politik und Theologie® ist vielleicht nicht die treffendste zusammenfas-
sende Uberschrift fiir die folgenden vier Beitrige. Sie gehen der Frage nach, wie sich der
Einfluf oder die Herausforderung jansenistischen undg aufgeklirten Denkens im Bereich
von Kanonistik, Theologie und Liturgie tatsichlich ausgewirkt hat. Dabei ist die Dar-
stellung Franz Pototschnigs (,Die Entwicklung des Kirchenrechts im 18. Jahrhundert
mit besonderer Beriicksichtigung Osterreichs®, S. 215—233) ein Musterbeispiel einer
kanonistischen Argumentation, die unter vélliger Ausklammerung historischer Aspekte
— sie scheinen iiberhaupt nicht zu existieren — wie selbstverstindlich das erst durch die
dogmatischen Beschliisse von 1870 begriindete ,vatikanische® Kirchenrecht zuriickpro-
jiziert und dann natiirlich allitberall nur ,abusus® konstatieren kann. Die fundamenta-
len Fehlurteile blieben in der Diskussion allerdings nicht unwidersprochen. Demgegen-
iiber bietet Adam Seigfried (,Die Dogmatik im 18. Jahrhundert unter dem Einfluff von
Aufklirung und Jansenismus*®, S. 241-265) einen sorgfiltig gearbeiteten, abgewogenen
Uberblick tber die dogmatischen Bemithungen, unter dem Ansturm der Aufklarung
(gegen den die katholische Theologie in keiner Weise gewappnet war) einen Weg zu fin-
dgen zwischen einer erstarrten, ahistorischen, oft in Spitzfindigkeiten sich verlierenden
Jesuitenscholastik und einem extremen Augustinismus, neue methodische Ansitze zu
entwickeln fiir die so dringend notwendig gewordene Synthese von Glauben und Wis-
sen. Der Verfasser unterstreicht mit Recht, dafl trotz-der (allzu verstindlichen) Unzu-
langlichkeit jener Versuche damals und eben von jenen Theologen, die sich auf eine
wirkliche Auseinandersetzung mit den Postulaten der Aufklirung einliefen, einer kiinf-
tigen Theologie die Richtung gewiesen wurde. Desgleichen konstatiert Andreas Laun
(,Die Moraltheologie im 18. Jahrhundert unter dem Einfluf von Jansenismus und Auf-
klirung®, S. 266—294) auf dem Gebiet der Moraltheologie, hier in Konfrontation mit
probabilistisch-laxistischen, jansenistisch-rigoristischen und aufgeklirt-utilitaristischen
und -eudaimonistischen Tendenzen, aber eben auch im Blick augf nicht wenige ,huma-
ne* Elemente der Aufklirung, eine im ganzen fruchtbare Auseinandersetzung und in
ihrem Zuge ein Zuriicktreten (oder doch die Zuriickdringung) einer allzu verrechtlich-
ten Kasuistik und Siindenlehre zugunsten einer auf Schrift und Vitern basierenden Tu-
gendlehre (wie sie etwa Franz Stephan Rautenstrauch in seiner theologischen Studien-
ordnung von 1782 forderte). Kritisch, wohl zu kritisch (was auch in der Diskussion ver-
merkt wurde), beurteilt Hans Hollerweger (, Tendenzen der liturgischen Reformen un-
ter Maria Theresia und Joseph IL.%, S. 295—306) die staatliche Reformtitigkeit im got-
tesdienstlichen Bereich, die jedenfalls ein Anliegen Muratoris (,Uber die wahre An-
dacht des Christen®) aufgriff, freilich dann deutlich das belehrende, im staatsbiirgerli-
chen Sinn erzieherische Moment betonte, allerdings streng am Latein als liturgischer
Sprache festhielt und in ihren ,Purifikations“- und Sparsamkeitsbestrebungen zweifel-
los erheblich den Bogen iiberspannte, ganz zu schweigen von ihrer die religidsen Ge-
fithle des Volkes verletzenden Uberstiirztheit. Andererseits bestreitet er nicht, dafl Re-
formen nottaten, und er sicht auch, dafl diese ohne die subsidiire Hilfe des Staates kaum
zustande gekommen wiren (was im iibrigen auch fiir eine ganze Reihe anderer, iiberfl-
liger Reformen gilt).

Im letzten Teil , Wandel in und durch Wissenschaft — Reflexe in der Kunst“ beleuch-
tet Gottfried Roth an einigen aufschlufireichen Beispielen (Problem der Besessenheit,
Frage des Zélibats) ,Pastoralmedizinische und arztethische Probleme im Rahmen der
Entwicklung der Nervenheilkunde in Osterreich des 18. Jahrhunderts® (S. 310—322).
Er konstatiert fiir die damalige 6sterreichische Neuropsychiatrie eine beispielhafte Aus-
geglichenheit der Position, das redliche Bemiihen, Eigenstindigkeit und Zustandigkeit
von Theologie und Medizin zu wahren. Helmuth Grossing erlautert am Beispiel der
,Revolution® Lavoisiers (Einfiihrung der Oxydationsmethode in die Chemie) die Be-
ziehung zwischen ,,Naturwissenscha%t und Aufklirung. Zum Verstindnis des Wissen-
schaftsbegriffs der Aufklarung (S. 323—331). Ernst Wangermann (,Josephinismus und
kathoiiscﬁer Glaube®, S. 332—341) bekriftigt nochmals, daff — im Gegensatz zu Ferdi-
nand Maafl® These — von offenbarungs- oder kirchenfeindlichen Motiven des Josephi-
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nismus keine Rede sein konne. Giinther Heinz schliefilich geht durch das aufgeklirte
Denken bewirkten , Verinderungen in der religiosen Malerei des 18. Jahrhunderts mit
besonderer Beriicksichtigung Osterreichs® (S. 349—370) nach (dazu 8 Abbildungen).

,Die wesentlichen Faktoren fiir Erkenntnis und Beurteilung des ,Josephinismus* sind
die Begriffe des Staates und der Kirche im 18. Jahrhundert*: Diese im Vorwort formu-
lierte Feststellung fait wohl treffend das Ergebnis dieses Wiener Symposions zusam-
men. Die vorliegenden Aufsitze, die — von einer Ausnahme abgesehen — jede apolo-
getische Sicht vermeiden und die im 18. Jahrhundert nach wie vor herrschende starke
Verflechtung von Staat und Kirche sowie die daraus wiederum sich ergebenden Zusam-
menhinge und Wechselwirkungen von Politik, Theologie, Religion, Naturwissenschaf-
ten und Bildender Kunst streng im Auge behalten und im iibrigen , Katholische Aufkli-
rung® und Josephinismus im européischen Rahmen zu erfassen suchen, spiegeln gewill
eine Forschung im Ubergang, aber jedenfalls eine Forschung, die sich von aﬁer Einsei-
tigkeit geschichtlicher Betrachtung befreit und somit als richtungweisend angesprochen
werden muf}.

Luzern Manfred Weitlanff

D. W. Bebbington: The Nonconformist Conscience. Chapel and politics
1870—1914. London (George Allen & Unwin) 1982. 193 S., geb. £ 10.00.
Bebbington ist Lecturer in history an der Universitit Stirling. Aus seiner eigenen Stel-

lung im Nonconformismus bietet er auf Grund eingehender Quellenkenntnis —
S. 161—185 iiber 1000 Anmerkungen aus Manuskripten, Zeitschriften und Zeitungen,
Parlaments- und Konferenzdebatten, Biographien und Literatur — eine Darstellung der
(nach dem 17. Jahrhundert) zweiten Periode entscheidender Betitigung dieser kirchli-
chen Richtung im britischen Leben. Grundlegend war die Verbindung zwischen Non-
conformismus und liberaler Partei und dariiber hinaus die Verbindung von Religion
und Politik, z.B. in Frage wie Disestablishment der Hochkirche, Freihandel, Behand-
lung der Kolonien, internationaler Frieden. Disestablishment hatte jeweils eine spezielle
Bedeutung in Irland und Wales. Es wurde auch als Mittel gegen den Anglokatholizis-
mus in der Church of England angesehen und sollte die Kontrolle der Kirchen durch
den weltlichen Staat verhindern. Erst 1900 regelte die Burial Grounds Act, dafl Konse-
kration von Friedhofsteilen nicht mehr obligatorisch war, daft Friedhofskapellen von al-
len Denominationen benutzt werden durften und da Gebithren nur fir wirklich gelei-
stete Dinge beim Begribnis zu zahlen waren.

Der Nonconformismus war fithrend in der Bekimpfung von sexueller Unmoral, von
Trunk- und Spielsucht und von Arbeitslosigkeit. Das Modell fir die Kolonien zur Re-
krutierung Arieitsloser fiir Landarbeit wurde von der deutschen protestantischen Kir-
che 1883 gegeben, aber in England gab es nicht wie in Deutschland Staatsbeihilfen far
dieses Unternehmen (56). Kampf gegen Verunehrung des Sonntags durch Arbeit, Sport
und endlich auch das Kino spielte eine grofie Rolle. In der Losung sozialer Probleme
wandte sich der Nonconformismus nicht gegen Privatinitiativen, forderte aber mehr
Initiative durch ortliche und staatliche Behérden. Die wichtigste institutionelle Ent-
wicklung im Nonconformismus war wahrend der betrachteten %eriode der Aufstieg der
Free Church Councils. Auch hier bezog man sich auf das deutsche Vorbild (62). Die
Church Councils dienten gemeinsamer Sozialarbeit und wirkten ékumenisch, z.B.
durch gemeinschaftliche Benutzung des gleichen Kirchengebiudes. Von vier solcher
Councils 1889 stieg die Zahl bis 1897 auf 175, sank dann aber bis 1899 wieder auf 99,
cine der vielen in diesem Buch beschriebenen Entwicklungen. Anfinglich hatte man
Vertreter der Heilsarmee, der Plymouth Brethren, der Unitarier und der Swedenborgia-
ner zugelassen; spiter wurden die Grenzen enger gezogen, besonders hinsichtlich der
Annahme der trinitarischen Theologie. Merkwiirdigerweise wurden die Quiker nie
ausgeschlossen. Auch bei den Church Councils war die Mischung von Religion und Po-
litik nicht unproblematisch (76). Die Diskussionen um die iriscEe Home Rule Bill seit
1886 spaltete die Nonconformisten; die irischen waren durchweg gegen diese Bill, in
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England fand sie viel Anklang. Antikatholizismus war das Riickgrat des Widerstandes
gegen die Home Rule Bill. Der Fall Parnell verquickte hier wieder Politik und Moral
und im Zusammenhang damit gebrauchte die Times am 18. 12. 1890 — vermutlich erst-
malig — den Begriff Nonconformist conscience.

Die Church Councils zeigten sich frith geneigt fur die Anliegen der aufkommenden
Labourpartei. Bebbington kiindigt an, daf} er das Verhiltnis des Nonconformismus zu
Labour (nach 1918) in einem weiteren Werk behandeln will.

Basel John Hennig

Martin Heckel: Korollarien zur Sikularisierung (= Sitzungsberichte der Hei-
delberger Akademie der Wissenschaften, Phil.-hist. Klasse 1981/4). Heidelberg (Carl
Winter) 1981, 54 S., kart. DM 24,—. -

Der Tubinger Kirchenrechtler wendet sich mit den hier veréffentlichten Uberlegun-
gen, die in anderer Gestalt bereits 1980 Gegenstand einer Abhandlung waren (M.
Heckel: ,Sdkularisierung. Staatskirchenrechtliche Aspekte einer umstrittenen Katego-
rie“, in: ZSavRG KA 66), gegen die herrschende Auffassung, die den allgemeinen ge-
schichtsphilosophischen und geistesgeschichtlichen Sikularisierungsbegriff durch c%en
— nach vereinzelten ilteren Belegen, auf die jiingst H.-W. Stratz hingewiesen hat — zu-
erst 1646 auf dem Westfilischen Friedenskongreff in Miinster gebrauchten Begriff der
Kirchengutsikularisation bestimmt sicht. Diese ,einseitige, verallgemeinernde und
tiberdies verabsolutierende Ausrichtung des Sikularisierungsbegriffs an den Kirchen-
gutsikularisierungen sei ,,historisch unrichtig und systematsch fehlgegriffen (S. 11),
zumal mit diesem Kurzschlufl die Sikularisierung auf ,,den Kampf des Staates gegen die
Kirche von auflen® reduziert worden sei, was ,die Kategorie ganz unangemessen mate-
rialisiert und fiir sublimere geistige Prozesse verdorben® habe, so daff ,innerreligiose
und innerkirchliche Prozesse® damit ,nicht mehr zu erfassen (S. 12) seien: ,Die ent-
scheidenden Sikularisationsvorginge in der Geschichte des Staatskirchenrechts haben
sich anderer Formen bedient, die vielleicht auch als Ausgangspunkt und Kontrastbild
des allgemeinen ,erweiterten® Sikularisierungsbegriffes bessere Dienste leisten kénnten®
(S. 12). Unausgesprochen lenkt Heckel damit mit dieser auch fiirr den Historiker, der
wie der Rezensent von der Kirchengut-Sikularisation herkommt, anregenden Studie
von der Begriffsgeschichte zu den Sachproblemen zuriick, wihrend in der Geschichts-
wissenschatt — vor allem im Umbkreis um das von Otto Brunner, Werner Conze und
Reinhart Koselleck getragene Unternehmen ,,Geschichtliche Grundbegriffe — zur Zeit
begriffsgeschichtlichen Forschungen zunehmend grofle Aufmerksamkeit geschenkt
wird. So kann er zeigen, dafl das Sachprogramm der Sakularisierung bereits 1848 in der
Frankfurter Nationa%versammlun von den linken Hegelianern in aller Breite diskutiert
wurde (S. 22—26), wihrend der c%ieses Sachprogramm abdeckende Sakularisierungsbe-

riff — aus der englischen Freidenkerbewegung und ihrem kulturpolitischen Programm

es ,secularism® von 1846 kommend — erst nach dem Internationalen Freidenker-Kon-
grefl von 1881 von der deutschen Freidenkerbewegung im Sinne antireligiéser kulturpo-
litischer Sikularisierungspostulate aufgenommen wurde.

Nach der kenntnisreichen Durchmusterung der seit dem 19. Jahrhundert gefiihrten
Sikularisierungsdebatte (1) der kirchenpolitisch-religiésen Sikularisierungskritik,
(2) der kulturpolitisch-emanzipatorischen Programme und Postulate der ,Verweltli-
chung® seit Hegel, (3) der Sikularisierungsdiskussion in den geistes- und sozialwissen-
schaftlichen Einzeldisziplinen und in der Theologie sowie (4) in der Rechtswissenschaft
und Judikatur gelangt Heckel auf seinem Weg von der Begriffsgeschichte zur Sachge-
schichte der Sakularisierung zu der von der Glaubensspaltung des 16. Ilahrhunderts an-
gestoflenen Sikularisierung des Staatskirchenrechts im Reich. Die Sikularisierung des
Rechts habe zunichst die Funktion der Friedenssicherung gehabt, mit der — im Reich,
nicht in den Territorien! — die pax christiana zum weltlichen Frieden sikularisiert wor-
den sei (1555, 1648). Die Sikularisierung des Friedensbegriffs habe sodann die Sikula-
risierung anderer rechtlicher Institutionen wie des Eides, des Kaiseramtes, der Kirchen-
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vogtei, des Reichstages und der Reichsgerichte nach sich gezogen. Die Sikularisierung
des Rechts im Reich habe ferner der Einheitswahrung gedient, da nach der Glaubens-
spaltung das Reich nur als ,sikularisierte Einheit“ (S. 51) lebensfahig gewesen sei, Die
Sikularisierung des Reichsrechts habe sich durch ,sikulare Relativierung des theologi-
schen Gehaltes in den Zentralbegriffen und -normen des Reichskirchenrechts® (S. 51)
vollzogen und eine ,Kardinalfunktion zur Sicherung der religiosen Freiheit* (S. 51) —
wiederum im Reich, nicht in den Territorien — erfiillt, indem die sikulare Relativierung
des Rechts der beste Schutz vor Ubergriffen der jeweils anderen Konfession gewesen
sei. SchlieBlich habe die Sikularisierung des Reichsrechts der Gleichheitswahrung und
damit der ,Zentralaufgabe der Reichsverfassung in der frithen Neuzeit gedient, die
konfessionelle Paritit zu bewahren und zu bewiltigen.

Von hohem Interesse ist dariiber hinaus Heckels mehrfacher Aufweis der schon im
konfessionellen Zeitalter deutlich werdenden , Ambivalenz der Sikularisierung* (S. 53),
der ,Frontverkehrungen, die die Sikularisierungsdebatte immer wieder verblifften und
verwirrten® (S. 19), wie sie etwa darin greifbar wird, dafl die Sikularisierung des
Rechts, obgleich Ergebnis der Sikularisierung des geistigen Lebens, nicht nur in
Distanz geht zu den antisikularen Kriften, sondern auci zu denen der antireligiosen Si-
kularisierung, so dafi das sikulare Recht in einer sikularisierten Umwelt religidsen
Gruppen besseren Schutz zu bieten vermag als es deren antisikulares Beharren auf
transzendent begriindeten Privilegien oder Suprematsanspriichen kénate: ,Die rechtli-
che Sikularisierung vereinigt somit in komplexer, hochst differenzierter Weise die Be-
kimpfung des Religisen, seine Abwehr, seine Relativierung, seine Entleerung, seine
Ausgrenzun% seine Selbstbestimmung, seine Selbstverwirklichung, seine Anerken-
nung, seine begrenzte Rezeption® (S. 49).

Nicht zuletzt auch fiir den Historiker festzuhalten sind die methodologischen War-
nungen des Juristen, hinter dem Wandel dlterer, wiewohl ganz sikularer, Mentalititen,
Verfassungsnormen, Wirtschafts- und Sozialstrukturen und dergleichen — ob ihrer
,archaisierend religiosen Sprach- und Symbolverkleidung (. 33) — Sakularisierungs-
vorginge zu sehen. Hier ist Begriffsgeschichte dann doch wieder gefragt, und zwar als
Hilfswissenschaft bei der Quellenerschliefung.

Miinster und Koln Harm Klueting

Rudolf von Thadden, Fragen an PreuBen. Zur Geschichte eines aufgehobenen

Staates. Miinchen 1981, 195 Seiten

Der Verfasser, dem ostelbischen Kleinadel, dem Preuflen so viel verdankt, entstam-
mend und durch eine geschitzte Arbeit iiber die brandenburgisch-preuflischen Hofpre-
diger wissenschaftlich ausgewiesen, ist aufs beste fiir das von ihm behandelte Thema
vorbereitet: gelehrte Kenntnis und lebendige Anteilnahme verbinden sich, wie es bei ei-
nem Geschichtsschreiber der Fall sein muff, wenn sein Werk mehr als eine blofie Be-
standsaufnahme sein soll.

Die Lektiire hinterlafit einen guten Eindruck. Der Stil ist sauber, die wesentliche Li-
teratur, nicht nur die Kleinmeisterei unserer Tage, sondern auch das iltere Schrifttum
— es sind Werke von klassischer Grofie, die diegbOrussische Geschichtschreibung her-
vorgebracht hat — wird angefithrt (wenn es freilich geschieht, dafl fast in einem Atem-
zuge mit den Koryphien ein Mehring zitiert wird (S. 49. 68 f.), dann mag dieser Lapsus
mit der Gelegenheit, fiir die der grofiere Teil des Buches urspriinglich verfafit wurde
(s. S. 11), entschuldigt werden). Der Verf. hiitet sich vor der Lust am Bilderstiirmen, er
geht, von gelegentlichen Verbeugungen abgesehen, einen mittleren Weg. Sein Urteil ist,
auch da, wo der Rez. meint, abweichen zu sollen, stets erwagenswert.

Der Verf. umreifit die Zeit, in der Preufien als eigenstindige Grofle existierte (seltsa-
merweise ldammert er den Deutschordensstaat aus, obwohl derselbe besonders Charak-
teristisches der preuftischen Gesinnung wie dem preuBischen Geschichtsinn zugesteuert
hat; der auf S. 15 oben fiir die Auslassung angegebene Grund wird keinen Historiker
iiberzeugen), er geht in einem ansprechenden Abschnitt auf die Probleme, die sich aus



206 Literarische Berichte und Anzeigen

der Zersplitterung des preuflischen Besitzes ergaben, ein (véllig verfehlt ist freilich die
Behauptung, daff Preuflen sich am Ende des 18. I]aI-LrE'lum:lerts »mehr im Sog der polni-
schen Geschichte® befunden haben soll; S. 29; vgl. S. 36. Das war nicht einmal im Sach-
sen Augusts des Starken der Fall!), er beriihrt die Entwicklung (und Zusammensetzung)
der Bevolkerung und der tragenden Schichten, erwigt das Verhiltnis Preuflens zum
Reich und verweilt bei dem, was man den preuffischen Geist nennt. Er betont, dafl das
Preuflen des 18. Jahrhunderts im Vergleich zu den anderen Michten iiberaus fort-
schrittlich war und hebt hervor, daff auch die Entwicklung im 19. Jahrhundert nicht wie
die Qesterreichs ,,im billigen Sinne restaurativ® war (S. 62). Wenn der Verf. des 6fteren
Auflerungen des Miflvergniigens an Gesellschaft und Kirche und des Verlangens nach
neuem Ziel notiert, so sind diese zundchst Ausdruck der lebendigen Spannung, wie sie
in einem Gemeinwesen, will es sich entwickeln, vorhanden sein miissen. Viele Anzei-
chen deuten darauf hin, daff, hitte nur der erste Weltkrieg ein dem Hubertusburger
Frieden vergleichbares Ende genommen, das Gemeinwesen sich zu neuer Gestalt ge-
formt haben wiirde. Wenn eine Katastrophe von auflen ausgeldst ist, so kénnen Stim-
men, wie die vom Verf. zitierten als Beweis fiir das Unvermogen des Unterlegenen an-
gefiihrt werden. Gibt der Verf., der weif}, daff solches Verfahren geschichtlicher Be-
trachtung unangemessen ist, dieser Versuchung kaum nach, so sollte es auch der Leser
nicht tun. Was Sas preuflisch-deutsche Verhiltnis anbelangt, so spricht der Verf. von ei-
nem ,urspriinglichen® Spannungsverhiltnis zum Deutschen Reich. Das ist niche richtig.
Noch Friedrich Wilhelm I. war ein treuer Vasall des Kaisers und Albrecht von Bran-
denburg, der erste weltliche Herzog von Preuflen durfte das Reichsschwert tragen (eine
Abbildung in: Albrecht von Brandenburg — Ansbach und seine Zeit. Bonn 1968,
Tfl. XXXVI und XXXVII), wie ja auch das Wirken des Dt. Ordens ganz und gar von
der Unterstiitzung aus dem Reich bestimmt war. Die zeitgeschichtlich bedingte Span-
nung im 18. Jahrhundert wurde in der napoleonischen Zeit aufgeldst. Preufien verband
sich untrennbar mit Deutschland, der deutsche Beruf ist sein Schicksal geworden. Ein
Riickgriff auf Preuflen, der absieht von diesem Bezug, wire eine Fluchtbewegung und
eine geschichtliche Unméglichkeit. Ein Orakeln tiber andere Perspektiven wire Phan-
tasterei. Ebenso gilt das Umgekehrte: Deutschland ist auf Preufien gewiesen. Der Verf.
zitiert das Wort Walter Rathenaus: ,Zieht Preufien von Deutschland ab: Was bleibt?
Der Rheinbund. Ein verlingertes Oesterreich, Eine klerikale Republik® — ein Wort,
das auch nach zwei Generationen noch der Uberlegung wert ist. Sollte es zutreffend
sein, was der Verf., v. Krockow folgend, sagt, daf8 ,die Briicke zwischen Preufien und
der Bundesrepublik sehr schmal“ sei, so wiire dies kein giinstiges Omen fiir den west-
deutschen Notstaat. Der Verf. denkt selbst in diesem Sinne, indem er die Auflésung des
preuflischen Staates zu einer ,, Aufhebung im Hegelschen Sinne® (SS. 11.158) umprigt,
und damit eine wie auch immer geartete Rolle fiir Gegenwart und Zukunft anzeigt.
Das im Rahmen des Buches besonders lange Kapitel iiber Preuflens Kirche darf Auf-
merksamkeit beanspruchen. Der Verf. behandelt gen gesellschaftlichen Stand der Ver-
treter der Kirche, staatskirchliche und Verfassungsfragen. In dem allen kommt er zu pa-
rallelen Urteilen: die Pastorenwelt hatte unter einem Ansehensnachteil zu leiden, die
Kirche stand in Abhéngigkeit zum Staat, ihre Organe wurden allzu spit und unzurei-
chend ausgebildet: ,,das kirchliche Leben wirkt . . . seltsam bla“ (S. 107). Wiederholt
wird das alte Lied der Klage iiber Versiumnisse in der Gestaltwerdung, obwohl doch
die Tatsache, dafl auch nach 1945, als die Kirche alle nur denkbare Freiheit hatte, kein
in den Verfassungsorganen lebendiger Kirchenorganismus entstand, Zuriickhaltung
auferlegen sollte und dgle Frage wach werden lafit, ob denn die angefiihrten wirklich die
fiir das Leben der Kirche entscheidenden Schwichepunkte waren. Wenn man von Ver-
sdumnissen spricht, liegen sie nicht viel frither, bereits in der Zeit der Missionierung, als
die Kirche einer fir das Christentum offenbar besonders unbereiten Unterschicht be-
gegnete? Es fillt auf, daff die Kritik von einer kirchlich restaurativen Einstellung, wie sie
tir die funfziger Jahre typisch war, bestimmt ist. Es verwundert ein wenig, dafl der
Verf., der in dem Géttingen Hirschs und Gogartens seine Erziehung empfangen hat,
diesen Standpunkt ohne ein Bedenken sich zu eigen gemacht hat. Die von dem Verf,
kritisierte Konstellation ist, wie das englische Beispiel zeigt, an sich nichts Ungewéhn-
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liches. Als negativ erscheint sie doch hauptsichlich, weil der staatliche Teil zerbrochen
ist. War das aber die Schuld der Kirche? Es ist doch nicht unbezeichnend, kein Geringe-
rer als Harnack sich zum energischen Verteidiger der preuflischen staatskirchlichen
Ordnung, in der er den Fortschritt von Kdgel zu Barkhausen erlebt hatte, aufwarf und
meinte, dafl in einem solchen System die religiése Freiheit besser gedeihen konne als in
einer selbstandigen Kirche.

Was schwerer wiegt: auf diese Weise begibt sich der Verf. der Moglichkeit, die we-
sentlichen Linien der preufiischen Kirchengeschichte nachzuzeichnen. Die brandenbur-
gische Kirchenordnung, die Hinwendung zum Calvinismus, der Halle’sche Pietismus,
Friedrich Wilhelm 1., die preuflische Union, die Liturgie Friedrich Wilhelms III., die
Restauration unter Friedrich Wilhelm IV., die Berliner Theologie Harnack’s wie See-
berg’scher Prigung — welche Ereignisse, welche Gestalten tiirmen sich vor dem Be-
trachter auf! Sie zu schildern gegen den Hintergrund eines unreligisen Mutterbodens,
die dadurch begriindeten Spannungen und die hingebungsvollen Bemithungen, sie zu
iiberwinden, aufzuzeigen, die weltgeschichtliche Reichweite Halles und der preufli-
schen Union herauszuheben, das Preufientum als die neben dem Puritanismus einzige
Erscheinung eines neuzeitlichen Christentums zu schildern — dies erst hitte zu dem,
was eigentlich preuflische Kirchengeschichte ist, hingefithrt und wire eine Aufgabe, die
die hochste Anstrengung eines genialen Geschichtschreibers erforderte. Nichts in dem
Kapitel deutet darauf hin, dafl ger Verf. sich nach solcher Leistung hingestrecke hitte.
Gewifl gibt es interessante Bemerkungen; etwa die, dal das Preuflen des 17. und
18. Jahrhunderts ,in besonderem Mafe Korrektivkriften aus der Substanz des reforma-
torischen Erbes selbst Raum gab® (S. 113). Aber auch das wird nicht entfaltet. So er-
scheint das Urteil iiber die Blisse (das auf einer Ebene durchaus nicht unrichtig ist) als
ein Votum, das mehr fiir den Verf. als fiir den von ihm behandelten Gegenstand aussagt.
So ist dieser Abschnitt zwar eine niitzliche Zusammenfassung dessen, was Forster,
Wendland, Reichle und neuerdings Besier zum Thema der Ver%assung der A.P.U. ge-
schrieben haben, kann jedoch schwerlich als mehr gelten. Was immer man tiber die Ver-
bindung des westdeutschen Teilstaates mit Preuflen sagen mag, fiir die deutsche
Kirchengeschichte gilt, daf der preufiische ihr wichtigster (und in der E.K.U. fortle-
bender) Bestandteil 1st. Der Kircﬁengeschichtler wird, vielleicht sogar mehr noch als der
politische Historiker, allen Grund haben, dies Erbe neu zu erwerben, um es zu besit-
zen.

Preufien ist ein so grofies Thema, dafl es unbillig wire zu erwarten, daf einer es in ei-
nem Anlauf bewiltigen konnte. Freuen wir uns uber das, was der Verf. geboten hat. Es
ist ein solider, gegeniiber anderen Veréffentlichungen sich heraushebender Beitrag, der
auch iiber das sogenannte Preuflenjahr hinaus Beachtung verdient.

Cambridge Ernst Bammel

Rudolph, Hartmut: Das evangelische Militirkirchenwesen in Preufien. Die
Entwicklung seiner Verfassung und Organisation vom Absolutismus bis zum Vor-
abend des I. Weltkrieges. Gottingen: Vandenhoeck und Ruprecht 1973. 433 5., LN
DM 49,— (Studien zur Theologie und Geistesgeschichte 8).

Die von dem Sozialethiker H, E. Todt angeregte, jedoch als solche nicht gekenn-
zeichnete Heidelberger akademische Abhand%ung greift mutig einen bisher (wie der
Forschungsstand ausweist) noch kaum bearbeiteten Themenkreis auf. Die Quellenlage
erwies sich dabei als so giinstig, daR der Vf. sich auf die Durchsicht der restlichen
Heeresakten, der vollstindigeren Marineakten (iiber seine Aufgabe hinausgehend auch
der Norddeutschen und der Kaiserlichen Marine) und der Generalia aus der Uberliefe-
rung des Ev. Oberkirchenrats beschrinkt hat. Nicht ausgewertet wurden die Akten der
Provinzialkonsistorien, der Landesarchive und des preuflischen Ministeriums der geist-
lichen etc. Angelegenheiten (letzteres z.Zt. in Merseburg). Das herangezogene Material
hat jedoch véﬁig ausgereicht, um mehr zu geben als nur einen sicheren organisatori-
schen Uberblick. Der Wandel der Militirkirchenverfassung Preuflens wird aus den
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Quellen dargestellt, ein besonderes Augenmerk auf das Verhaltnis der Landeskirche zur
Militirseelsorge geworfen. Die Einrichtung der kurbrandenburgischen Amter des
Kriegskonsistoriums und des Feldpropstes, das preuflische Militir-Konsistorial-Regle-
ment von 1711/1750, die Militir-Kirchenreglements von 1811 und 1832, die katholische
militarkirchliche Organisation, die ev. militarkirchliche Dienstordnung von 1902 sind
ausfithrlich erdrtert. Das ,eigentliche geistliche Amtsgeschift des Militirpredigers
wird dabei wiederholt angesprochen, gewinnt aber nicht die zentrale Bedeutung, die ihr
in der vorliegenden Untersuchung zukommen sollte. Gewiff wiren hierfir noch weitere
der obengenannten Aktenbestande heranzuziehen gewesen. Die Ursache fiir die bekla-
genswerte Akzentverschiebung liegt aber bereits in der (zeittypischen!) Vorstellung, als
ob hier ein ,besonders exponiertes Tatigkeitsfeld“ zu untersuchen wire. So sind bereits
Wertungen vorweggenommen, die einem unbefangenen Verstindnis der hier gestellten
Aufgabe im Wege stehen. Die methodisch bedenkliche Verfahrensweise wird offen dar-
gelegt: ,,Die Arbeit selbst stellt die Angemessenheit und Fruchtbarkeit dieser Fragestel-
lung unter Beweis“. Unseligerweise 1ifit sich der Vf. ferner dazu bestimmen, die ,ge-
samtgesellschaftlichen Entwicklungen®, aus denen sich die Anderungen im Militirkir-
chenwesen erkliren lieflen, ebenfalls in seine Arbeit breit einfliefen zu lassen. Da hier-
fur keine selbstindigen Forschungen angesetzt werden konnten, wird nun unterschieds-
los aus zweiter Hand, vielfach aus Dissertationen mit ganz anderer Themenstellung, das
zitiert, was in die eigene Beweisfithrung hineinpassen will. Darin spiegeln sich deutlich
die Auffassungen der siebziger Jahre, im Jargon jener Zeit vorgetragen. Methodisch lifit
hier die Sorgfalt nach; so ist anstelle der Stein-Gesamtausgabe der Berliner Akademie-
Teildruck herangezogen, Bismarcks Gedanken und Erinnerungen als Goldmann-Ta-
schenbuch zitiert, Arndt oberflichlich abgetan (was durch sein Briefwerk jetzt wider-
legt wird). Sachfremde Exkurse (,Das Kriegsbild der Reformer; Militarisierung des
Burgertums, Armee als Waffe gegen politischen Fortschrittswillen) tiberdecken mit
hastigen Urteilen die urspriinglichen, wichtigen und allein die Substanz dieser Arbeit
verburgenden Quellenanalysen, so dafl der Kenner sich mithsam seinen Weg durch diir-
res Gestriipp bahnen muff, wihrend der mit der Materie nicht vertraute Leser in den
Dornen hingen bleibt. So hitte es sich z.B. angeboten, die verstindige Einrichtung der
Amtsvisitation mit dem sehr erfolgreichen System der General-Kirchenvisitation des
EOK in Beziehung zu setzen. Auch sonst vergigt der V1. iiber hervorragendes Material,
das aber nicht immer wiinschenswert deutlich interpretiert und in genetischer Folge
dargebracht worden ist. Das viel zu weit gespannte Thema muf} einen einzelnen Wis-
senschaftler, der ein solches Neuland betritt, iiberfordern, wenn er nicht ausreichende
Beratung erfihrt. Es wire zu winschen, daff Rudolph seine vorziiglichen Forschungs-
felder in Einzelanalysen streng sachgerecht weiterbearbeiten méchte, um die verdienst-
vollen Ansitze nicht als Torso zu verlassen. Die Erwartung von H. E. Todt, daff wei-
tere Untersuchungen zur Geschichte der Militirseelsorge folgen werden, hat sich nicht
erfullt. Vielmehr ist durch den zeitlichen Abstand seit Erscheinen von Rudolphs Buch
nur noch deutlicher geworden, was davon bereits wieder verblaflt ist und wo die Fun-
damente wirklich liegen, auf denen weiter gebaut werden kann und soll.
Bonn Walther Hubatsch

Ulrich Horst: Papst — Konzil — Unfehlbarkeit. Ekklesiologie der Sum-
menkommentare von Cajetan bis Billuart (= Walberberger Studien, Theol.
Rethe Bd. 10) Mainz (M. Griinewald) 1978. XXXIV, 350 S., Ln., DM 52,—.

Die vorliegende Untersuchung — eine Habilitationsschrift an der Kath. theol. Fakul-
tit der Universitdt Miinchen — will ,,zuerst eine historische Aufgabe erfiillen, es geht ihr
um die Darstellung der Ekklesiologie einer bestimmten Epoche, aber sie kann und will
nicht ginzlich von der aktuellen Diskussion absehen, in der historische Argumente eine
wichtige Rolle spielen. Das muf} schon deshalb so sein, weil die hier untersuchten Theo-
logen eine duflerst wichtige Phase in der Entfaltung und Prizisierung der Infallibilitits-
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lehre verkérpern. In diesem Sinn versteht sich die Arbeit als ein Beitrag zur Vorge-
schichte des 1. Vatikanischen Konzils* (SS. 6).

Gegenstand der Untersuchung sind die Summenkommentare unter besonderer Be-
riicksichtigung des Verhaltnisses von Kirche und Papst. Der Traktat iiber die Kirche
hatte, nachdem die Sentenzen des Petrus Lombardus durch die Summa Theologiae des
Thomas von Aquin nach und nach verdringt worden waren, im Anschlufl an § Th II/
IL, 1,10 einen festen Ort erhalten. Das zeigt sich bereits, als Franz von Vitoria im Stu-
dienjahr 1526/27 diesen Artikel in Salamanca kommentierte. So entstand der locus clas-
sicus der Ekklesiologie bis in die Ausliufer der Summenkommentierung im 18. Jahr-
hundert. Von hierher war es naheliegend, die in diesem Zusammenhang zur Sprache ge-
kommenen Themen — vornehmlich Probleme der Lehrautoritit von Papst und Konzil
— in chronologischer Folge zu behandeln. Werke anderer Literaturformen wurden nur
ausnahmsweise herangezogen. Insgesamt werden mehr als 50 Autoren und Anonyma
behandelt.

Besondere Beachtung verdient die Tatsache, dafl der Autor sich nicht auf die im
Druck vorliegenden Quellen beschrinkte, sondern etwa 30 Handschriften heranzog
und daraus die wichtigsten Texte ausfithrlich mitteilte. Nach einem Einleitungskapitel
iiber die Grundlagen bei Thomas von Aquin (I. Kap.) orientieren sich die Ausfihrun-
gen des Werkes an folgendem Aufrifl: Die Anfinge der ekklesiologischen Summenkom-
mentierung — Thomas de Vio Cajetan, Franz von Vitoria — (IL. Kap.); Die Dominika-
nerschule bis 1600 (IIL. Kap.); Die spanischen Augustinertheologen (IV. Kap.); Die
Theologen des Jesuitenordens — (V. Kap.); Portugiesische Summenkommentare
(VL. Kap.); Die Summenkommentare des 17. Jahrhunderts (VIL. Kap.); Andreas Duval
und die Auseinandersetzung mit dem Gallikanismus (VIIL. Kap.); Die letzten grofien
Summenkommentare (IX. Kap.).

Ausfithrlich wird die Ekklesiologie von Franz von Vitoria dargestellt, der in einer be-
sonders intensiven Auseinandersetzung mit dem Konziliarismus steht, den er wihrend
seiner Pariser Studienzeit aus eigener Anschauung kennengelernt hatte. Im Interesse ei-
ner von ihm dringend ersehnten Kirchenreform suchte er emen Ausgleich zwischen den
beiden wichtigsten Schulen, der auch Kompromisse — etwa in Extremsituationen sowie
bei verweigerter Kirchenreform — nicht ausschlof, die so spiter keine Nachahmung
mehr fanden. Er gesteht dem Papst oberste Lehrgewalt zu, aber — und dieses Prinzip
wird dann von den meisten Dominikanertheologen bis ins 18. Jahrhundert aufgenom-
men — er bindet sic an die normalen Mittel der Wahrheitsfindung, wie Studien und an-
gemessene Konsultationen. Eine definitive Entscheidung ist erst moglich, wenn das
Oberhaupt das in seinen Kriften Stehende getan hat (fecit quod est in se). In schwieri-
gen Dingen muf} sogar ein Konzil einberufen werden. Die letztgenannte Eingrenzung
wird zwar bald von fast allen Dominikanern als zu weit gehend aufgegeben, aber das
Prinzip der Sorgfalt bleibt als Bedingung der Infallibilitdt bestehen. Dem Konziliaris-
mus wird also ein betrichtliches Zugestindnis gemacht. Die Unfehlbarkeit ist somit Be-
dingungen unterworfen, die via humana wird zu einer ihrer Voraussetzungen, auf die
man nicht verzichten kann, um die Bindung des Hauptes an die Kirche zum Ausdruck
zu bringen. Das heifit: Obschon die Infallibilitit von simtlichen hier untersuchten Au-
toren vertreten wird, versteht man sie doch bis etwa 1600 keineswegs als uneinge-
schrinkt, sondern als bedingt. Sie wird noch nicht losgeldst von den normalen Mitteln
der theologischen Wahrheitsfindung im Rahmen der Gesamtkirche. Der Heilige Geist
wirkt durch sie und nicht an ihnen vorbei im Sinne einer persénlichen Erleuchtung oder
eines personlichen Privilegs. Man war sich allerdings der Problematik dieser Sicht von
Anfang an bewuft, insofern man sah, dafl der Konziliarismus gleichsam durch die Hin-
tertiir eindringen konnte. Man stellte darum sogleich die Frage, was im Falle einer
Nichteinhaltung einer derartigen Klausel zu geschehen habe. Um die Méglichkeit einer
etwaigen Anfechtung oder einer Konzilsappellation von vorneherein auszuschliefen,
lehrt man, da Gott selbst de facto dafiir sorgen werde, daf8 die genannten Vorausset-
zungen menschlicher Art eingehalten werden. Gleichwohl gilt: die Infallibilitit und die
Kirche mit der in ihr zu beobachtenden via humana gehdren zusammen. Das wiederum
bedeutet: die jeweilige Wertung jener media humana ist ein Indikator dafiir, ob die ein-
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zelnen Autoren einer ,personlichen® Unfehlbarkeit zuneigen, die im grofleren Kontext
der Kirche und des Konzils gesehen wird. Die grofie theologische Leistung dieser ersten
Epoche besteht also darin, dafl sie bei der schrittweisen Uberwindung des konziliaristi-
schen Erbes, fest umrissene Kriterien fiir die Infallibilitit ausarbeiten, die die Diskussio-
nen der Zukunft beherrschen werden. Unter Ankniipfung an extreme Positionen von
Albert Pigge machen sich freilich schon bald auch gegenliufige Tendenzen bemerkbar.
Sie finden 1hren ersten Ausdruck 1559 bei dem Dominikaner Juan de la Pena, der somit
als Auflenseiter von der sonst konsequent beobachteten Linie zu gelten hat. Er méchte
die héchste Lehrgewalt von allen denkbaren Risiken freihalten und leugnet deshalb die
Bindung an etwaige Klauseln. Der Papst definiere stets verbindlich, ob er die via huma-
na beriicksichtige oder nicht, seine Definitionen erfreuten sich stets der absoluten Au-
toritit. Er bleibt gewif zunichst ein Einzelginger, aber die bedingungslose Unfehlbar-
keitskonzeption gewinnt rasch an Boden, zumal sich die meisten fihrenden Vertreter
des Jesuitenordens diese Auffassung zu eigen machten. Zum Kennzeichen der neuen
Richtung wird das Suchen nach einer méglichst umfassenden historischen und systema-
tischen Sicherheit auf allen Gebieten von theologischem Gewicht. Méglichkeit und Tat-
sichlichkeit der papstlichen Haresie werden nun ganz oder teilweise geleugnet, das Sy-
stem wird liickenlos aufgebaut, etwaige Risikofaktoren, die bisher stets akzeptiert wor-
den waren, werden rigoros ausgeschaltet. In der Auseinandersetzung mit der Reforma-
tion benétigt man eine klare und unzweideutige Regel, die keiner innerkatholischen In-
fragestellung mehr unterliegen darf. Die Ekklesiologie insgesamt steht von nun an unter
dem Vorzeichen einer absoluten Sicherheit, die keinerlei Ausnahmen duldet, wie immer
sie auch in einer langen Tradition bezeugt gewesen sein mogen. Die Unfehlbarkeit wird
jetzt, anders als in der vorwiegend durch Dominikaner reprisentierten Phase, gleichsam

unktuell gedeutet. Was als Grenzfall seine Berechtigung hitte, wird zur Regel erho-
Een. Auf Einsicht aus den Wechselfillen der Geschichte glaubte man verzichten zu kén-
nen und miissen, um ein nach allen Seiten unangreifbares Gebiude errichten zu kénnen.
Nur das juristisch Faflbare darf mafigebend sein, da sonst ein Rest bleibe, der zu uner-
wiinschten Konsequenzen fithrte.

Diese Richtung ist freilich in sich selbst keineswegs geschlossen, es gibt in ihr Rigo-
risten (einige portugiesische Autoren), deren Thesen (so etwa: der Papst konne auch als
Privatmann nie Falsches lehren) von der Mehrheit nicht geteilt wurden.

Wihrend des hier untersuchten Zeitraums konkurrieren beide Schulen miteinander.
Die Vielfalt der Argumente ist geradezu ein Kennzeichen dieser Epoche, aber man be-
ginnt zu ahnen, daf die schweren Krisen der Neuzeit die Tendenz zur Vereinheitli-
chung und zur Eliminierung von Risiken noch verstirken werden. Wie das im einzelnen
vor sich ging, liegt schon auflerhalb der Ziele dieser Untersuchung, doch sollen die
Schluflbemerkungen (341—343) zeigen, daff die unterschiedlichen Konzeptionen auf
dem I. Vatikanischen Konzil letztmals aufeinander stoflen werden. Die wichtigsten Re-
sultate fafit der Autor abschlieflend zusammen. Die Lehre von der Unfehlbarkeit des
Papstes wurde von den Summenkommentatoren seit Franz von Vitoria als Konsequenz
aus den Kontroversen zwischen Papalisten und Konziliaristen, wie sie vor allem in der
zweiten Halfte des 15. Jahrhunderts gefihrt wurden, entwickelt. Thnen kommt das
Verdienst zu, die einzelnen Elemente zu einer relativ geschlossenen Theorie gemacht zu
haben, indem sie sich ausfithrlich mit dem Problem der Grenzen und Bedingungen eines
infalliblen Urteils beschiftigt haben. Die Mitwirkung der Kirche in Gestalt der jeweils
zu beobachtenden media humana nehmen hierbei einen festen Platz ein. Das Konzil er-
freut sich — wenigstens in Extremfillen — einer verhiltnismifig eigenstindigen Rolle.
Innerhalb dieses Rahmens bildet die Ekklesiologie noch das Bild einer {iberraschenden
Vielfalt. Im Anschluff an S Th II/I1, 1,10 entsteht ein umfangreicher Traktat De eccle-
sia, in dem allerdings die Kirche lediglich unter dem Aspekt der Autoritit abgehandelt
wird. Andere Probleme treten demgegeniiber auffallend stark zuriick. Einseitigkeit und
Engfiithrung, deren Folgen erst spiter fithlbar werden, sind hier grundgelegt. Die
Ekklesiologie wird lange Zeit brauchen, um sich von ihnen wieder frei zu machen.

Die innere Mannigfaltigkeit der ersten grofien Entwiirfe wird allerdings nicht lange
durchgehalten. Sie war nur so lange moglich, wie der Hauptgegner die konziliaristische
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Bewegung in all ihren Veristelungen gewesen ist. Die Verengung zu einem rigoros kon-
zipierten Papalismus geschieht vorwiegend unter dem Einflufl der Reformation, weil
man jetzt der auflerkirchlichen Kritik nicht mehr den geringsten Spielraum lassen mach-
te. Das Problem der dogmatischen Sicherheit schiebt sich nun in den Vordergrund, es
wird in den Debatten des 1. Vatikanums einen Hohepunkt erreichen. Gleichiwohl be-
hauptet sich die Unfehlbarkeitskonzeption der ilteren Dominikanerschule bis ins
18. Jahrhundert, aber sie verliert zusehends an Boden, zumal Suarez, Bellarmin, Gre-
gor von Valencia u.a. mafigebenden Einflufl gewinnen.

Da sich in dem hier untersuchten Werk die bedeutendsten Theologen des Zeitalters
suflern, diirfen die Resultate dieser Arbeit reprisentativen Charakter beanspruchen.
Dies gilt insbesondere fiir die Jahrzehnte vor und nach Trient. Aus dem Umstand, daf8
es den meisten Autoren darum ging, den Konziliarismus in seinen mannigfachen Spiel-
arten zu tberwinden, folgen die Themen: Das Verhiltnis von Papst und Konzil, die
Fragen nach Wesen, Umfang und Bedingung der obersten Lehrgewalt. Es versteht sich
somit von selbst, da der Untersuchung fiir die Begriindung und detaillierte Ausarbei-
tung der Infallibilititsdokerin grofie Bedeutung zukommt, zumal erstaunlicherweise die
meisten Texte noch nie Gegenstand der Forschung waren.

Das Werk des gelehrten Autors wird hochsten wissenschaftlichen Anspriichen ge-
recht. Wer sich, sei es historisch oder systematisch, mit diesen zentralen Themen be-
faflt, wird daran nicht vorbei gehen kénnen.

Miinchen Richard Heinzmann

L’Actualité de Lamennais, Colloque de La Tourette 2. —4. Juin 1978. Pré-

face par Jean Lacroix, Cerdic-Publications (Straliburg 1981) 171 S

Lamennais, der 1854 starb, hat dem franzésischen Klerus — gegen den Widerstand
der Bischofe Frankreichs — den Weg zum Ultramontanismus gewiesen, aber auch die
Philosophie und Theologie seiner Zeit stark beeinfluflt. Er besitzt noch heute Aktuali-
tit, wie in dem vorliegenden Berichtsband iiber das Colloquium von La Tourette iiber-
zeugend deutlich wird. Fithrende Lamennaiskenner erorterten hier die Bedeutung die-
ses groflen Franzosen, die sich auch in der Edition seines Briefwechsels (in den Jah-
ren 1971—78 erschienen 7 Bande seiner Korrespondenz) und in den zahlreichen Verdf-
fentlichungen iiber ihn zeigt (vgl. die Bibliographie Seite 169 ff.).

Im ersten Referat berichtet P, Guiral iiber die Aktivitit des L’ Avenir, jener Zeitung,
die am 16, Oktober 1830 zum 1. Mal mit einem Leitartikel von Lamennais erschien. In
der Zeitung wurde zur allgemeinen Abriistung und zur Vereinigung Europas aufgerufen
und das Selbstbestimmungsrecht gefordert. Lamennais betrachtete sich als die Seele die-
ses Organs.

L. Iz Guillou zeichnet die Griinde fiir die Verurteilung von Lamennais durch den
Heiligen Stuhl auf. J. Gadille erortert das Verhiltnis von Lamennais zur Demokratie.
Uber die Arbeiterunruhen in Lyon, damals die bedeutendste Industriestadt Frank-
reichs, in den Jahren 1831 und 1834 informiert F. Rude. Der Verfasser kann neues Ma-
terial Gber die Haltung Lamennais zu den Unruhen vorlegen. Das hilosophische Sy-
stem von Lamennais beleuchtet R. Payot. Seinen Einfluff auf den Sozialkatholizismus
zeigt . R. Derré auf, der iiber die Sozialtheologie von Bischof Philipp Gerbet, ehemals
Mitarbeiter und engster Vertrauter von Lamennais, der 1854 BiscIlJ'\of von Perpignan
wurde, berichtet. Ein abschlieBender Beitrag wiirdigt das Werk von Lamennais im
Lichte des 2. Vatikanischen Konzils.

Von besonderem Interesse ist die an jedes Referat sich anschliefende Diskussion, in
der die Vortrige von den verschiedensten Seiten erginzt und beleuchtet wurden. Ein
gut informierender Beitrag zum neuen Lamennais-Bild.

Freiburg Remigius Biumer
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Buschkiithl, Matthias: die irische, schottische und romische Frage. Dis-
raeli’s Schliisselroman ,Lothair® (1870) (Kirchengeschichtliche Quellen und
Studien, 11): Eos Verlag der Erzabtei St. Ottilien 1980, 239 S. kart.

Diese Dissertation bewegt sich auf der Grenzlinie von Literatur-, allgemeiner und
Kirchen-Geschichte. Ausgangspunkt ist die Erkenntnis, daff in B. Disraeli’s Schliissel-
roman ,Lothair* (1870) weit mehr historische Zusammenhinge und konkrete Einzel-
heiten verwertet sind, als bislang angenommen. Mit diesem Roman versuchte es der ge-
rade in Opposition befindliche Disraeli, die groffen kirchenpolitischen Probleme seiner
Zeit, besonders im Hinblick auf England und Italien, erzihlerisch zu gestalten. Es ent-
stand ein Schliisselroman von interessanter Konkretheit. Das Hauptverdienst des Au-
tors besteht in der iiberraschend weitgehenden Auflésung der Verscﬂlﬁsselungen und in
der Kommentierung der zugehorigen historischen Vorgiange. Der Autor benutzt dies,
um praktisch alle vatikanisch-englischen Probleme des 19. Jahrhunderts, besonders
aber die der letzten Jahre des Kirchenstaates, darzustellen. Auf diesem Gebiet erweist
er sich als guter Kenner. Die vielen Problemkreise, die auf diese Weise mit hereingezo-
gen werden, machen die Lektiire allerdings nicht immer tbersichtlich. Doch sei noch-
mals betont, dafl man auf dem Gebiet der literaturgeschichtlichen (die Arbeit ist eine li-
teraturwissenschaftliche Dissertation) und diplomatiegeschichtlichen Zusammenhinge
reiche Belehrung schopfen kann.

Etwas anderes ist die ausgesprochene Parteilichkeit, die das Buch praktisch véllig
durchtrinkt. Die ganze, und um ein vom Autor zu oft gebrauchtes Wort zu benutzen,
ressentimentgeladene Abneigung gilt dem Liberalismus des 19. Jahrhunderts. Das ei-
gentliche An%iegen des Autors ist gar nicht literatur- und geistesgeschichtlich, es gehort
der Verteidigung der papstlichen Unfehlbarkeit und seiner englischen Protagonisten so-
wie der Herabsetzung der Gegner derselben. Man sollte modernen Autoren und frithe-
ren Menschen nur dann ,Ressentiments® vorwerfen, wenn man wirklich sicher ist, da-
von selber frei zu sein. Und das sind Historiker ebenso selten wie andere Intellektuelle.
Wichtige Wertfragen affizieren eben auch menschliche Gefiihle. Mit der Konstatierung,
daf z.B. die englische liberale historische Tradition gegeniiber dem Papsttum ressenti-
mentgeladen war, ist noch nicht viel gesagt. Dann mufl man schon tiefer graben und fra-
gen, ob diese Ressentiments unverursacht waren oder nicht. Fiir den Autor ist die ul-
tramontane Bewegung Pius’ IX. generell die verfolgte Unschuld, und wer den Syllabus
errorum dadurch bekimpfte, da% er die negativ %ormul.ierten Aussagen ins positive
ubersetzte, macht sich einer boswilligen Interpretation schuldig (S. 85), obwohl dies die
deutschen Jesuiten doch ebenso getan hatten. Das rote Tuch fiir den Autor ist einerseits
die sog. whiggistische Geschichtsauffassung, andererseits Déllinger und die liberalen
deutsc%xen Katholiken. Hingegen folgt er gerne W. Brandmiiller in seiner Auffassung,
dafl ,die Mehrheit der ultramontanen Theo%ogen gemafligt war®. Ich kann nach ausdau-
ernder Lektiure ultramontaner Autoren des 19. Jahrhunderts bezeugen, dafl dies nicht
der Fall ist, wenn das Wort ,gemifigt“ denn irgendeinen Sinn behalten soll.

Wenn der Autor ,Déllingers Verhaftetsein in den Denkschemata der englischen Ge-
schichtsideologie, der sog. nationalliberalen Geschichtsauffassung® kritisiert, so hitte
man sich eine ausgewogene und vertiefte Analyse dieser , Geschichtsideologie®, die im-
merhin den Gedanken der politischen, religiésen und personlichen Freiheit zum Inhalt
hatte, gewtinscht (S. 148—50). In all diesen Fragen Erﬁubt sich der Autor jedoch vor-
wiegend apodiktische und dogmatische Urteile.

Geradezu haflerfullt ist das Kapitel uber Déllinger und Acton. Der Autor bewegt sich
hier vollig auf den Spuren von W. Brandmiillers polemischem Werk: ,Ignaz von Dol-
linger am Vorabend des I. Vatikanums® (St. Otulien 1977).

Bisher war der Offentlichkeit der Name M. Buschkithls nur aus dem Artikel be-
kannt, den er am 14. Juli 1978 im ,,Rheinischen Merkur® unter dem Titel ,,Einer INS-
Schrift aufgesessen” verdffentlicht hat. In diesem Artikel versuchte Buschkiihl zu be-
weisen, dafl A. B. Hasler in seinem bekannten Werk iiber Pius IX. und die Dogmati-
sierung der pipstlichen Unfehlbarkeit im wesentlichen ,,lediﬁlich das Thesengeriist“ des
SS-Obersturmbannfithrers E. Schmidt (-Volkmar) ,,aufgefiillt und das ganze mit etwas
Ideologiekritik modisch garniert habe®. Abschlieﬁenc% bescheinigte Buschkiihl dem
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Schweizer Autor eine ,Affinitit® zu dem SS-Mann, was jeden, der die zutiefst huma-
nistische Denkweise Haslers kannte, im héchsten Grade verwundern mufite. Diese den
Sachverhalt entstellende Darstellungsweise hat sich selbst gerichtet, doch hat es sich der
Verfasser natiirlich selber zuzuschreiben, wenn man seine Dissertation, die er in dem-
selben Artikel ankiindigte, dann in diesem Lichte liest, besonders, da er seine Sachkom-
petenz in der Beurteilung des Haslerschen Werkes mit der Beschiftigung an seiner Dok-
torarbeit begriindete. Wogegen der Rezensent speziell protestieren mufl, ist die Bean-
spruchung einer eigenen Arbeit durch den Autor. Er reifit einzelne Auflerungen von
mir aus dem Zusammenhang, um sie zu verwerten, chne meine Auffassung i‘ﬁ)er den
Kirchenstaat und Pius IX. im geringsten zu teilen oder an irgendeiner Stelle zu disku-
tieren (S. 49, 75, 150).
Diisseldorf Christoph Weber

Georg Schwaiger, Johann Michael Sailer. Der bayerische Kirchenvater. Verlag

Schnell & Steiner, Miinchen — Ziirich 1982, 212 S., 74 Abb.

Im Todesjahr Goethes 1832 starb auch eine der bemerkenswertesten und liebenswer-
testen Gestalten des neueren deutschen Katholizismus: Johann Michael Sailer
(geb. 1751 — fast ein genauer Zeitgenosse Goethes!). Das vorliegende Buch ist also eine
Jubiliumsgabe zu seinem 150. Todestag. Drei Dinge kann man nach der Lektiire des
Buches uneingeschrinkt sagen: es ist ein sehr schénes Buch; es ist ein sehr gut gearbei-
tetes und dokumentiertes Buch; es ist ein sehr lesbares und lesenswertes Buch.

Es ist ein sehr ,schones® Buch, dem der Verfasser und der Verlag alle Liebe haben an-
gedeihen lassen. Neben Druck, Format und uflerer Gestaltung sind vor allem die zahl-
reichen groflartigen und zum Teil seltenen Bilder zu rithmen, die der Verfasser selbst
ausgew&ilt hat: wohl simtliche Portrits Sailers, die wichtigsten Orte seines Lebens in
zeitgendssischen Ansichten, die wichtigsten Menschen, denen er begegnet ist. Dazu
kommen im Text die Faksimiles von Titelblittern zahlreicher Erstdrucke von Schriften
Sailers.

Man spiirt sehr bald beim Lesen, und ein Blick auf die Nachweise bestatigt es, daf es
sich um ein glinzend dokumentiertes Buch handelt. Nicht nur ist der wissenschaftliche
Unterbau sorgfiltig erarbeitet, das ganze Buch lafit auf eine sehr lange und intensive Be-
schiftigung mit seinem Gegenstand schliefen (was auch frithere Veroffentlichungen des
Verfassers erkennen lassen). Aber Georg Schwaiger, aus dem Regensburgischen stam-
mend, wo Sailer seine letzten Lebensjahre verbrachte, ist nicht nur mit diesem Mann
sehr vertraut, er besitzt auch eine intime Kenntnis fast simtlicher Orte seines Lebens.

s ist ein sehr lesbares Buch; der Verfasser macht es dem Leser leicht, dem verschlun-
genen Lebensweg Sailers zu folgen, man vertraut sich gern seiner Fithrung an. Eine
Darstellung dieses Lebensweges aber ist im hochsten Mafle interessant und lesenswert.
Das Leben Sailers umfafite die letzten Jahrzehnte des 18. und die ersten des 19. Jahr-
hunderts, chaotische Zeitliufe, deren Umbriiche fiir das katholische Deutschland in vie-
ler Hinsicht tiefer und gravierender waren als fiir das evangelische, mittendrin ,die Tage
der Zertriimmerung®, wie Sailer selber es ausdriickte (47-56), der Zusammenbruch des
alten deutschen Kirchenwesens in der Sikularisation. Kein Wunder, dafl Johann
Michael Sailer es in diesen Umbruchzeiten nicht leicht hatte, sein Weg vom Novizen im
Jesuitenorden bis schlieflich zum Bischof von Regensburg umfafit Héhen und Tiefen
und ist voll iiberraschender Wendungen. Zum Beispiel: , Als angeblicher Aufklirer war
Sailer 1794 in Dillingen mit seinen Freunden ungnadig entlassen worden, als vermeint-
lichen Aufklirer berief ihn nun (1799) die bayerische Regierung nach Ingolstadt® (65).
Dieser Lebensweg wird vom Verfasser sachkundig eingebettet in die bewegte geschicht-
liche Umwelt. Das Buch bietet so zahlreiche, weithin auch unbekannte Details zur Kul-
wr- und Sozialgeschichte, zur Bildungs- und Geistesgeschichte, zur Kirchen- und
Weltgeschichte, nicht zuletzt natiirlich zur bayerischen Geschichte dieser Jahrzehnte.

Doch letzten Endes ist es immer wieder Johann Michael Sailer selbst, der mit Recht
unsere Aufmerksamkeit auf sich zieht — gerade auch die Aufmerksamkeit des evange-
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lischen Lesers. Denn der ,evangelische Katholik® Sailer hatte es in diesen Umbruchzei-
ten in seiner Kirche doppelt schwer. Es war nicht leicht, Christus und der Kirche zu
dienen, wie Sailer es wollte. Verleumdungen, Geriichte, Intrigen begleiteten seinen Weg
(vgl. z.B. 106 ff., 114 £.). Schlieflich wirft man thm vor, Christus zu sehr betont zu ha-
ben (111)! Er ist in seiner Kirche (auch schon der vorvatikanischen!) ein angefochtener
Mann, Vor allem (der spitere Heilige aus dem Redemptoristenorden) Klemens Maria
Hofbauer gab auf Anfrage der Nuntiatur 1817 ein vernichtendes Zeugnis tiber Sailer ab,
den der bayerische Kronprinz Ludwig als Bischofskandidaten in Vorschlag gebracht
hatte (107 t)f’.). Hofbauer hat ,das Sailerbild bis tief ins 20. Jahrhundert herein verdun-
kelt und grob verfalscht (107). Sailer werden auch Kontakte zu Nichtkatholiken vor-
geworfen. Hofbauer schreibt: ,sie (Geistliche in der Di6zese Augsburg) sagen, er sei
gefahrlicher als Luther; dieser habe offen die Kirche Gottes umzugestalten gesucht,
wihrend Sailer dies im geheimen betreibe® (109).

Auf diesem Hintergrund ist es zu sehen und zu werten, dafl Sailer schliefilich doch
auf Betreiben Ludwigs I. (!) fiir die letzten Jahre seines Lebens in seiner Kirche Bischof
sein konnte (1822 Weihbischof und Koadjutor, 1829 Bischof — mit 78 Jahren!). Diese
Ernennung zum Bischof in seinem Greisenalter war fiir den berithmten Universitatsleh-
rer und theologischen Schriftsteller doch eine gewisse Erfillung. Zwar habe er nie ein
Bischofsamt erstrebt (115), und doch empfand er es schliefllich als ,, Anerkennung seiner
Rechtgliubigkeit im Mittelpunkt der Kirche® (128). Sailer darf es erleben, dafl er als
Bischof in dem von ihm fiir Glauben und Priestertum gewonnenen Melchior von Die-
penbrock (dem spiteren Fiirstbischof von Breslau und Kardinal) einen nahezu konge-
nialen jugendlichen Helfer geschenkt bekommt — trotz des Altersunterschieds von ei-
nem halben Jahrhundert verbindet beide Minner eine tiefe Freundschaft, die nicht ohne
romantisch-idyllische Ziige ist (135 ff., vgl. 138, 141 f.).

Dafl Sailer trotz der er%angten Mitra in seiner Kirche ein umstrittener Mann bleibt,
zeigt eine Einzelheit, in der sich die gelegentliche Penetranz, Stillosigkeit und Lieblosig-
keit des vatikanischen ,ultramontanen® Katholizismus der Ara Pius’ IX. offenbart:
1873 beantragt Senestrey, sein Nachfolger im Regensburger Bischofsamt, bei der Hei-
ligen Inquisition in Rom ein Verfahren gegen Sailer und eine feierliche Verdammung der
Schriften Sailers — er sei Subjektivist und Pseudomystiker gewesen (97 f.)!

Vor diesem Hintergrund bekommt der Untertitel des Buches ,Der bayerische
Kirchenvater® sein eigentliches Gewicht. Sailer wird vom Verfasser — innerkatholisch
betrachtet — vielmehr als der Mann gesehen, der auf das II. Vatikanische Konzil hin-
fithrt (z.B. 98 f.). Dieser Aspekt hitte freilich noch erweitert und vertieft werden kon-
nen. Denn Johann Michael Sailer gehdrt auch in die Geschichte des katholischen ,Oku-
menismus als eine zentrale Gestalt mit hinein. Indem er die alte protestantische Frage:
Steht die Kirche iiber Christus oder Christus iiber der Kirche? jedenfalls im letzteren
Sinne beantwortet, war er den Evangelischen seiner Zeit nahe und ist dies auch heute
noch.

Sailer hat auch auf den Protestantismus seiner Zeit eingewirkt. Er ist hier auch nicht
ganz vergessen, wenngleich man sich zu wenig mit ihm befafit hat. Neben den obligaten
Lexikonartikeln hat eigentlich nur Friedrich Wilhelm Kantzenbach in fritheren Jahren
sich mit dieser Gkumenischen Gestalt niher befafit (Johann Michael Sailer und der 6ku-
menische Gedanke, 1955; Johann Michael Sailer in evangelischer Sicht: Materialdienst
des Konfessionskundlichen Instituts Bensheim 7, 1957, 21—24). Vor allem Katholiken
haben mit Nachdruck auf dieses Thema hingewiesen, als erster wohl der um die Sailer-
forschung so auflerordentlich verdiente Hubert Schiel 1928 in zwei Arbeiten (vgl. 195,
Anm. 29); zuletzt Franz Georg Friemel in einer in der DDR entstandenen Arbeit ,,Jo-
hann Michael Sailer und das Problem der Konfession® (Erfurter Theologische Studien,
Band 29) Leipzig 1972, die in der Bundesrepublik wohl nur selten greifbar ist. Was sei-
ne 6kumenische Haltung betrifft, ist Sailer fiir seine Zeit ein nahezu singulidrer Mann,
es kommt im gemeinsamen Christusglauben zu emner erstaunlich tiefgehenden ,Ver-
schwisterung der Herzen® iiber die Konfessionsgrenzen hinweg. Die wichtigsten Bei-
spiele sind die Freundschaft mit Johann Caspar Lavater (vgl. Register) und die geistliche
Seelenfreundschaft, die den reifen Sailer mit der regierenden Grafin von Stolberg-Wer-
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nigerode und ihrer Familie verbindet (bei Friemel, Kapitel 14). Gerade diese Verbin-
dung des katholischen Geistlichen mit der evangelischen Grafenfamilie ist von aufleror-
dentlicher Tiefe und Intensitit gewesen. Zwischen 1799 und 1811 hat Sailer die Stol-
bergs siebenmal fiir viele Wochen aufgesucht (davon fiinfmal in der Grafschaft Werni-
gerode. Schade abrigens, daft sich kein Portrit der Grifin beschaffen lie}!). Diese ,oku-
©lenische® Sache ist im Buch von Georg Schwaiger vielfach prisent und doch wird sie
nicht eigentlich thematisiert.

Johann Michael Sailer war sicher der bayerische Kirchenvater, als den das Buch ihn
sieht; aber er war doch zugleich mehr. Philipp Funk hat ihn vor Jahren einmal den
,Heiligen jener Zeitenwende* genannt (166). Er war dies jedenfalls nicht in einem engen
konfessionalistischen Sinne, sondern als eine wahrhaft & umenische, verbindende Ge-
stalt, an die sich zu erinnern und mit der sich zu befassen bisher beide Seiten, vor allem
auch die evangelische, vielleicht nicht genug getan haben. Mége das vorliegende Buch
‘AnstoR werden zu neuer Beschiftigung und neuer Bewertung dieser strahlenden Ge-
stalt, die fiir die gesamte Christenheit da sein wollte.

Kiel Gottfried Maron

Fiirst, Walter: Wahrheit im Interesse der Freiheit. Eine Untersuchung zur
Theologie Johann Baptist Hirschers (1788—1865). (Titbinger Theologische Studien
Bd. 15) Mainz 1979. Matthias-Griinewald-Verlag. 615 S., kart., DM 86,—.

Das Interesse an dem lange vergessenen Johann Baptist Hirscher (1788—1865) — er-
ster Ordinarius fir Moral- und Pastoraltheologie an der 1817 neu errichteten katho-
lisch-theologischen Fakultit der Eberhard-Karls-Universitit zu Tibingen, ab 1837 Pro-
fessor fiir Moraltheologie und Religionslehre an der Albertina zu Freiburg i.Br, und seit
1849 Ehrenmitglied an der Universitit Prag, Mitbegriinder der Tibinger Theologischen
Quartalschrift, erster Systematiker auf dem Gebiet der Katechetik sowie Autor zahlrei-
cher anderer theologisch-praktischer Schriften — ist seit dem Ende des Ersten Weltkrie-
ges neu erwacht. Die Wende brachte H. Schiel mit seiner auch heute noch fiir den
Historiker unentbehrlichen Biographie: Johann Baptist von Hirscher. Eine Lichtgestalt
aus dem deutschen Katholizismus des XIX., Jahrhunderts, Freiburg i.Br. 1926. 1959
verdffentlichte A. Exeler die erste umfassende Monographie zur ,,Christlichen Moral®:
Eine Frohbotschaft vom christlichen Leben. Die Eigenart der Moraltheologie Johann
Baptist Hirschers (1788 —1865), Basel-Freiburg-Wien. Es folgte das Hirscher-Lesebuch
von E. Keller: Johann Baptist Hirscher (Wegbereiter heutiger Theologie, hrsg. von H.
Fries und J. Finsterholzl, Bd. 1), Graz-Wien-Kéln 1969. Tgrotz der inzwischen erschie-
nenen 14 Monographien und fast 50 Zeitschriftenaufsitzen tiber Hirscher bleibt ein
qualitativer Rest um seine Gestalt. Wenn hier diesen Untersuchungen eine weitere hin-
zugefiigt wird, muf} dies im Kontext der Dringlichkeit der ethischen Frage in der Ge-
genwart gesehen werden. Der Verf. will mit seiner Arbeit — die bisher umfassendste
fber Hirscher — einen Beitrag zur wissenschaftlichen Selbstbesinnung der Moraltheo-
logie leisten, insofern nimlich die Einsicht der Theologie in den esciichtlichen Cha-
raﬁter ihres Vollzugs die Einsicht in den Modus der Erkenntnis unc% der Verwirklichung
ihrer Wahrheit und damit fiir die Gegenwart kritischer Maflstab und fruchtbarer Impuls
zugleich ist. Fiir ein solches Unternehmen bietet sich Hirscher, der neben Johann Mi-
chael Sailer als der gewichtigste und einflufireichste Neubegriinder der moraltheologi-
schen Wissenschaft im 19. Jahrhundert gilt, geradezu an.

In einem bistorischen 1. Teil (75—291) zieht Fiirst eine Bilanz der Hirscher-For-
schung, wobei er diskret auf deren Ungeniigen hinweist: daf nirgendwo der ernsthafte
Versuch unternommen wurde, das tiefere Interesse aufzuspiiren, das Hirscher bei sei-
nen theologisch-wissenschaftlichen Bemiihungen und in seinem &ffentlichen Wirken
leitete. Somit konnten auch seine entscheidenden Grundvoraussetzungen nur unzurei-
chend zur Sprache kommen. Das Thema der vorliegenden Arbeit — die offene Frage
nach der prinzipiellen Form der Hirscherschen Theologie und ihren Zusammenhang
mit dem speziellen Inhalt — dringt sich somit als ein aus der geschichtlichen Entwick-
lung und dem gegenwirtigen Stand der Forschung entspringendes Desiderat auf.
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Fiirst wird dem gerecht im systematischen 2. Teil (293—583) der Untersuchung. Dort
stellt er die wesenhafte Form der Theologie Hirschers und deren Hervorgehen aus der
grundlegenden Einsicht und dem leitenden Interesse dar. Mit Akribie werden schliissig
und tiberzeugend nacheinander die ,, wissenschaftliche Konzeption®, die ,,praktische In-
tention und die ,systematische Konstruktion“ des Theologen aufgezeigt. Hierbei wird
deutlich, wie Hirschers moraltheologische Vorstellungen zunichst in engem Kontakt
mit der kantischen Philosophie, dann aber unter dem Einflufl der Philosophie Fichtes
und Schellings entwickelt wurden. Hirschers Wissenschaftsbegriff versteht Fiirst als
notwendige Folge seiner idealistischen Denkart und charakterisiert ihn als ,.im weitesten
Sinn transzendental-philosophisch mit ausgesprochen praktischer Tendenz“. Leitend
ist das Grundprinzip, nach dem sich Freiheit ,als Verwirklichung der Wahrheit des
Geistes vollzieht* (364). ,Das moral- und pastoraltheologische Werk des Tiibingers
geht aus einem einheitlichen, erkenntnistheoretisch verantwortbaren und auf prakti-
sches Handeln gerichteten Grundsatz hervor. Es ist in gewisser Hinsicht mit dem Werk
{. S. Dreys in der dogmatischen Disziplin vergleichbar und kann, was die wissenschaft-
iche Leistung und theologiegeschichtliche Bedeutung angeht, mit diesem durchaus auf
eine Stufe gestellt werden. Insbesondere bildet die ,Christliche Moral, das systemati-
sche Hauptwerk, ein theologisch ethisches System von erstaunlicher Geschlossenheit
und Konsistenz, das in jener von der Philosophie des Deutschen Idealismus gepragten
Zeit den Anspriichen praxisrelevanter Wissenschaftlichkeit in hohem Mafie Rechnung
trigt und zu ?eich den spezifisch theologischen Desideraten der christlichen Glaubens-
tradition und Kirchlichkeit auf weite Strecken gerecht zu werden vermag® (569).

Der Historiker wird in dieser materialreichen Tiibinger Dissertation (50 Seiten Quel-
len- und Literaturverzeichnis) nicht nur einen wichtigen Beitrag zur Person und zum
Werk Hirschers, zur frithen Katholischen Tiibinger Schule sowie zu deren neuschola-
stischen Gegnern finden, sondern dariiber hinaus auch einen bedeutenden Beitrag zur
Katholizismusforschung des 19. Jahrhunderts. Der kiinftigen Hirscher-Forschung gibt
Fiirst folgende Wegweisung: ,Nicht die Inhalte als solche sind es, die eine kritische
Auseinandersetzung mit seiner Theologie lohnen, vielmehr ist es die spezifische Form

seines Denkens, die . . . kiinftiger Kritik den geeigneten, sachgemiflen Ansatzpunkt
bietet* (576).
Mainz Johannes Reiter

James J. Bacik, Apologetics and the Eclipse of Mystery. Mystagogy accor-
ding to Karl Rahner, Notre Dame, Indiana, University of Notre Dame Press, 1980,
166 Seiten.

Im Mittelpunkt dieser Arbeit stehen die Begriffe ,Geheimnis® (mystery) und ,,Mys-
tagogie (mystagogy). Der A. geht von einer Feststellung aus, die allerdings schon eine
Wertschitzung impliziert. Viele unserer Zeitgenossen hitten nur wenig Sinn fiir das Ge-
heimnis, das sich in der Existenztiefe des Einzelnen verbirgt; die heutige Menschheit lei-
de an einer regelrechten ,Verdunkelung® dieser unausweichlichen Dimension (Kap. 1).
Elementare und dringende Aufgabe des Theologen wird es deshalb sein, das Mysterium
als menschliche Grunderfahrung aufs neue herauszuarbeiten und zu entfalten. Nach
Bacik hingen die jetzigen Chancen einer christlichen Apologetik von einem intensiven
»Suchen nach dem Mysterium® ab (Kap. 2). Dieses Suchen veranlafit zunichst eine me-
taphysische Analyse der menschlichen Selbsterfahrung. Der sich selbst bewufite
Mensch schliefit auf die Erfahrbarkeit jenes Geheimnisses, das als Quelle und Ziel zu-

leich sein samtliches Trachten umfafit (Kap. 3). Nun gilt es, die Selbsterfahrung zum
aren Bewufitsein zu bringen. Dazu konnen nicht nur die Geisteswissenschaften ver-
helfen, sondern auch sorgfiltige Beobachtung der menschlichen Existenz sowie geistli-
ches Leben und moderne Techniken der Meditation (Kap. 4). Eben diese Ergriindung
der geheimnisvollen Tiefe menschlicher Selbsterfahrung nennt der A. ,Mystagogie®. Er
sicht darin die notwendige Grundlage einer aktuellen Apologetik. Wird sich der heutige
Mensch des Geheimnisses bewuf}t, das in seinem Innersten wurzelt, dann fithrt thn die-
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ser Dynamismus iiber den empirischen Horizont hinaus zum unendlichen Mysterium
(Kap. 5).

Im II. Teil seines Werkes beschreibt Bacik zwei Varianten — ~Modelle® — seiner
mystagogischen Methode. Beide Wege entspringen der theologischen Anthropologie
und sollen eine Phinomenologie der menschlichen Selbsterfahrung begriinden (Kap. 6).
Das 1. Modell beschiftigt sich mit dem unendlichen ,Fragen® des Menschen, das eine
absolute Offenheit und Verheiflung in sich birgt. Das 2. Modell griindet auf der Erfah-
rung der Freiheit und der personalen Liebe; auch darin, meint Bacik, erschliefit sich
dem Menschen ein Weg zum absoluten Geheimnis (Kap. 7). Zum Schluf versucht es
der A., seine Methode philosophisch und theologisch auszubauen. Die in allen Men-
schen angelegte Ausrichtung auf das Absolute ist eigentlich die ,Bedingung der Mog-
lichkeit“ menschlichen Denkens und Handelns tiberhaupt (Kap. 8).

Wie es dieser Uberblick erkennen lait, beruft sich der A. ausdriicklich auf die theo-
logische Anthropologie K. Rahners. Er will aber dessen transzendentale Heuristik nicht
einfach erliutern; es ist ihm daran gelegen, die Rahnerschen Thesen schopferisch wei-
terzuentwickeln. So erklirt sich die zentrale Rolle, die Bacik dem Terminus rnystagogy
suweist. Das Wort kommt bei Rahner nur selten vor, und zwar in Anlehnung an seinen
urspriinglichen (liturgisch-sakramentalen) Sinn. Gewif! steht es jedem Theologen frei,
einen herkommlichen Sprachgebrauch aus bestimmten Griinden abzuwandeln. Er geht
dann allerdings das Risiko ein, von seinen Lesern mifiverstanden zu werden. In der Ein-
leitung, die er fiir dieses Buch geschrieben hat, spricht sich Rahner selbst eher vorsichtig
iiber das Unternehmen des A. aus. Zudem wirkt das apologetische Vorhaben von J. J.
Bacik heute etwas befremdend. Es handhabt zu unkritisch Ausdrucksweisen wie secu-
Larized oder troubled atheists, religions experience, categorical mystagogy usw. Auch das
Verhiltnis der Metaphysik zu den modernen Humanwissenschaften ist ungeniigend ge-
klirt. Vielleicht hitte der A. einen grofieren Nutzen aus den Denkanstofien eines M.
Blondel ziehen kénnen, den er nur fliichtig zitiert.

Strasbourg Charles Wackenheim

Quapp, Erwin H. U, Barth contra Schleiermacher? ,Die Weihnachtsfeier als

Nagelprobe. Marburg 1978/ 104 S. kart. 18.80 DM.

Quapps Studie beinhaltet eine Auseinandersetzung mit K. Barths Abhandlung iiber
,Schleiermachers , Weihnachtsfeier* von 1924 (K. B., Die Theologie und die Kirche,
106 ff.; jetzt auch Gesamtausgabe Bd. 11, Die Theologie Schleiermachers, Vorlesung
Gottingen Wintersemester 1923/24, 98 ff.), den Versuch einer eigenen Interpretation
von Schleiermachers , Weihnachtsfeier und eine kritische Vorstellung wichtiger Inter-
preten di}elzses Werkleins von Schelling iiber D. F. Strauf, W. Dilthey, H. Bleek bis zu
E. Hirsch.

Quapps Anliegen ist zu zeigen, dafi Christus, u.zw. im Sinne der Christologie von
Joh 1,1 und 1,14, tragender Grund der ganzen »Weihnachtsfeier® sei. ,Auf die Trag-
weite dieses Grundtextes der Schleiermacherschen Dogmatik ist nicht nur alles in der
Weihnachtsfeier abgezielt, sondern von der Tragfahigkeit dieses Grundtextes lebt die
ganze Weihnachtsfeier. (28) Auch wenn Schleiermacher die Frauen von dem Gottli-
chen in (ihren!) Kindern sprechen lafit, ,so ist der letzte Grund Joh 1,14 (30
Anm. 122). Gegen Dilthey gewandt: Nicht ,findet Schleiermacher . . . im Johannes-
Evangelium seine spekulative Christologie wieder, sondern Joh 1,14 ist die Bedingung
der Méglichkeit seiner Spekulation, die Voraussetzung®. (74) ,Nein, ohne Christus
verwirklicht sich bei Schleiermacher nichts® (81), auch er versteht das Allgemeine vom
Besonderen, von diesem Besonderen her.

Man begreift, dafl es den Verf. verdrieft, wenn Barth die Gewichte bei Schleierma-
cher, auch dem spiteren Schleiermacher, im entscheidenden anders verteilt sieht, wenn
Barth bei Schleiermacher gleichsam immer wieder den Pferdefufl findet — selber chri-
stozentrischer Theologe, nicht pro, sondern contra Schleiermacher angetreten ist. In
der Tat kommt Barth in seiner Schleiermacher-Vorlesung 1923/24, von der seine Be-
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trachtung der ,, Weihnachtsfeier” ein Teil ist, zu einem traurigen Resultat: ,,Fiur mich ist
das Ergebnis dieser Vorlesung ein ziemlich erschiitterndes. Ich war . . . auf schlimme
Dinge gefafit. Aber ich war nicht gefafit darauf, dafl die Entartung der protestantischen
Theologie — und von einer solchen mufl man doch wohl im Blick auf die historische Be-
deutung des Mannes reden — so tiefgehend, so ausgedehnt, so mit Handen zu greifen
sei . . . Der Protestantismus hat tatsichlich seit den Reformatoren keinen grofleren
Theologen gehabt als diesen. Dieser aber hat uns, hat das Ganze in diese Sackgasse ge-
fithrt! (Ges.ausg. Bd. 11, 461).

Nun ist K. Barth trotz solch negativem Resultat nie mit Schleiermacher fertig gewe-
sen. Das zeigt wenig spiter seine Rezension ,Brunners Schleiermacherbuch’ (ZZ 1924,
H.8, 49 ff.), ferner die Schleiermacher-Abhandlungen im Rahmen seiner Vorlesungen
tiber neuere Theologie (,Schleiermacher’, Die Theologie und die Kirche, 136 ff.;
,Schleiermacher®, Die protestantische Theologie im 19. Jahrhundert, § 11), schlieilich
noch einmal sein ,Nachwort® zu einer Schleiermacher-Auswahl (Siebenstern Bd. 113/
114, 1968, 290 ff.). Ich selber habe zwei diesem Theologen gewidmete Seminare bei
Barth mitbekommen, davon eins, das zur Hilfte eben die ,, Weihnachtsfeier® zum The-
ma hatte, und kénnte ein Lied davon singen, mit welcher Liebe, Erwartung und Hoff-
nung Barth immer wieder an diesen seinen frithen Lehrer herangegangen ist. Sein ,,Mit
Schleiermacher habe ich gelebt® wirkte, wie wenn eine Birin sich anschickt, ihr Junges
zu verteidigen, oder ein Mann, fir seinen alten Vater in die Bresche zu treten.

So kénnte man sich fir Quapps Versuch, eine reprisentative Schrift Schleiermachers
konsequent von Joh 1,1 und 1,14 her zu verstehen, ieinen angelegentlicheren Beobach-
ter ung Befiirworter denken als K. Barth, der die Christologie jedenfalls, mindestens als
»die grofle Stérung in Schleiermachers Glaubenslehre® gesehen hat (Die protestant.
Theologie, 2. Aufl., 385) und der zu einem klar christozentrisch und christo-universa-
listisch zu verstehenden Schleiermacher starke Affinitit empfunden hitte.

Schade deshalb, wenn Quapp ungewohnlich feindselig mit Barth umgeht. Wihrend
er mit den anderen Schleiermacher-Interpreten sachlich-kritisch verfihrt, fithrt ihm in
der Auseinandersetzung mit Barth offenbarer Haf} die Feder. Verf. kommt einem vor
wie ein Schulmeister, der nicht davon ablassen kann, einen schlechten Schiiler zu schel-
ten und blofzustellen, zu zausen und zu priigeln, oder wie ein Herr, der nicht mide
wird, einen Hund mit der Schnauze durch den von ithm angerichteten Bach zu ziehen.
Da wird Barth mit diebischer Lust fortwihrend des Falschzitierens geziehen, wo er
iiberhaupt nicht zitiert (besonders 38 £.), und ist dem Verf. selbst ein Druckfehler gut
genug, spottische Téne zu produzieren (37 Anm. 174) — obgleich auch sein Buch nicht
arm an solchen Fehlern ist. Sein letztes Wort iiber Barth lautet: ,brutale theologische
Fehlauswertung®, auf die ,,um der theologischen Genauigkeit und dogmatischen Wahr-
haftigkeit willen® (!) eine Renaissance der Schleiermacher-Forschung folgen mufite
(60). Aufler der Unart, dafl Barth den durchgehenden christologischen Grund Schleier-
machers nicht sehen wolle, reizt den Verf. besonders Barths ,,Stilmittel der Ironie® (21),
das er scharf trennt von der Schleiermacher selbst eigenen romantischen Ironie, die
skeine herabsetzende, sondern eine maieutische Funktion® habe (22). Dafl Barth im
Blick auf die Menschen in der ,Weihnachtsfeier” von einer ,gebildeten deutschen Fa-
milie® spricht, gentigt ihm als Paradebeispiel fur Barths idtzende Ironie (21). Das hat K.
Barth mit seinem Engagement fiir uns Deutsche wohl nicht verdient, und es pafit nicht
zu seinem liebenden Humor.

Diesem Barthschen Humor entspricht es indes, trotz dem Pamphletcharakter der
Quappschen Auseinandersetzung auf das sachliche Anliegen einzugehen. Doch sehe
ich, auch auf Grund dieser Studie, noch nicht, wie wir iiber diejenige Schleiermacher-
sche Ambivalenz bzw. die Schleiermachersche Ellipse, die auch Barth dauernd vor Au-
gen gehabt hat (vgl. Die protestant. Theologie, 2. Aufl., 385. 415), hinauskommen.
Quapp selber hat in seinem Buch ,Christus im Leben Schleiermachers (1973) nachge-
zeichnet, wie Schleiermacher durch Herrnhutertum #nd Rationalismus #nd Spinozis-
mus hindurchgeht. Im Blick auf dieses Buch bemerkte H. Peiter: ,Quapp bezeichnet
auf S. 313 die Christologie als das Hauptthema Schleiermachers . . . Das lglingt anders
als die Behauptung, daff Schleiermacher sich selbst kognitiv zum Maf} und Inhalt der
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Christologie erhebt und zum Zeitpunkt einer neuen philosophischen Erkenntnis diese
jeweils zur Grundlage einer neuen Beurteilung und Umformung seiner alten Christus-
erfahrung macht (16). Die Behauptung, Christus sei fiir Schleiermacher ,Eins und Alles®
geblieben, steht unausgeglichen neben der Behauptung, die Idee, die Christus gewesen
war, sei auswechselbar (313. 307).“ (H. Peiter, ThLZ 99/1974, 215).

Im Falle der , Weihnachtsfeier” soll es zuerst eine ,Unterstellung® sein, wenn Barth
auch die Figur des Leonhardt als ein Stiick von Schleiermacher selbst sieht
(37 Anm. 173). Dann aber arbeitet Quapp seinerseits heraus, daf ,das Verhaltnis der
drei Redner der ,Weihnachtsfeier® nichts anderes darstellt als die Personifikation des
Verhiltnisses der Lehnsitze der Glaubenslehre® (91; cf.58: ,Barth hat schon
recht . . .) — der Lehnsitze aus der Ethik, der Apologetik und der Religionsphiloso-
phie zueinander (cf.54) — und kann Quapp schreiben: , Wie Schleiermachers Dogmatik
auf Lehnsatzen aus der Ethik fuflt, so fufit die Christologie der Weihnachtsfeier auf der
Sittlichkeit des Festefeierns iberhaupt® (46). E. Hirsch, als der letzte Interpret, wird ge-
lobt fiir seine ,christozentrische Orientierung des Schleiermacherschen Glaubensver-
standnisses® (83) — die Hirsch dann aber in der ,, Weihnachtsfeier® in concreto selber
nicht durchgehalten sieht (vgl. 95 f.). Fiir Quapp hat Barth Schleiermacher viel zu stark
durch die Brille Diltheys gesehen, um allerdings zu tadeln, was Dilthey lobt
(71 Anm. 12). Barth indes konnte bzw. mufite dem Interpreten Dilthey recht geben
(vgl. Die Theologie und die Kirche, 135) als einer, der niche durch Dilthey zu Schlei-
ermacher %!ekommen war und der andere Mafistibe mitbrachte.

%uapp at mit seinem Buch, indem er so viel Feindseligkeit gegen Barth loswerden
mufl, wenig Atem von Schleiermacher und von Weihnachtsfeier verbreitet. Dieweil ich
Barths dies%ezﬁgliches Seminar als in gutem Sinn weihnachtlich und als Liebe zu Schlei-
ermacher weckend in Erinnerung habe. So scheint mir, der Verf. kime sine ira et studio
weiter mit Schleiermacher. Noch besser, wenn er mit Barth Schleiermacher als begna-
deten Sinder zu sehen und zu wiirdigen unternihme. Ich habe gesagt: mit Barth, Ich sa-
ge jetzt noch: Schleiermacher wie auch Barth.

Wauppertal-Scholler Jiirgen Fangmeter

Raem, Heinz-Albert: Pius XI. und der Nationalsozialismus. Die Enzyklika
_Mit brennender Sorge® vom 14, Mirz 1937 (= Beitrige zur Katholizismusfor-
schung. Reihe B: Abhandlungen), Paderborn-Miinchen-Wien-Zirich (Verlag Ferdi-
nand Schéningh) 1979, 268 S., kart., DM 38,—.

Die Arbeit, Neufassung einer von Bernhard Stasiewski betreuten und 1977 von der
Bonner Theologischen Fakultit angenommenen Dissertation (urspriinglicher Titel:
,Entstehung, Inhalt und Auswirkungen der Enzyklika ,Mit brennender Sorge’ vom
14. Mirz 1937 in ihrem historischen Kontext®, der auch — um es gleich vorwegzuneh-
men — exakt den Inhalt der Neufassung trife), verfolgt das Ziel, die Bedeutung des
pipstlichen Rundschreibens ,Mit brennender Sorge* fir die Auseinandersetzung zwi-
scﬁen der katholischen Kirche und den Machthabern des Dritten Reiches ,einem brei-
teren interessierten Leserkreis vor Augen zu fiihren®. Dabei ist es des Verfassers Inten-
tion, ,ein bislang vernachlissigtes Kapitel aus der Zeit des Nationalsozialismus aufzu-
arbeiten®. Denn er konstatiert zwar emne Flut von Literatur, die sich mit dem Komplex
,Machtergreifung Hitlers und Haltung der katholischen Kirche®, also mit der Phase bis
sum Abschluff des Reichskonkordats vom 20. Juli 1933, beschiftigt, dagegen einen
Mangel an kritischen Untersuchungen, die die Haltung derselben Kirche gegeniiber
dem neuen Regime in der Phase nach dem Konkordatsabschluf, also angesichts der
massiven Konkordatsverletzungen durch den Nationalsozialismus, beleuchten, was sei-
ner Ansicht nach nicht selten dem Fehlschlufl Vorschub leistet, »Stellungnahmen aus
dem Jahre 1933 . . . ohne weiteres als letztendliche und ausschlieRliche Meinung der
katholischen Kirche fiir den gesamten Zeitraum® zu werten (Vorwort).

Indes haben die Forschungen gerade der letzten Jahre diesem Mangel zu einem guten
Teil bereits abgeholfen, und so kann der Verfasser denn auch auf eine ganze Reihe
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grundlegender Vorarbeiten (Quelleneditionen und Untersuchungen) zuriickgreifen,
was frei%ich keineswegs besagt, dafl seine eigenen Archivstudien nichts Neues erbracht
hitten. Bei seinen Forschungen ist er vielmehr in zahlreichen kirchlichen und staatli-
chen Archiven auf eine Fiille noch unbeniitzten Materials gestofien. Hervorzuheben
sind seine Funde im Bischéflichen Didzesanarchiv Aachen, im Bistumsarchiv Trier, im
Politischen Archiv des Auswirtigen Amtes in Bonn und im Bundesarchiv Koblenz. Das
Erzbischofliche Diézesanarchiv Breslau hat ihm immerhin Zugang wenigstens zu einem
einschligigen Bestand gewihrt. Verschlossen geblieben sind ihm freilich die Akten des
Archivs des Staatssekretariats im Vatikan und des Reichskirchenministeriums in Pots-
dam. Dagegen haben ihm verschiedene Druckereien, die wegen der Drucklegung der
Enzyklika von den staatlichen Behérden seinerzeit zur Rechenschaft gezogen worden
sind, ihre privaten Unterlagen zur Einsichtnahme vorgelegt. Den einzelnen Schicksalen
dieser von staatlichen Zwangsmafinahmen hart betroffenen Druckereien nachgegangen
zu sein, ist ibrigens ein Verdienst der Arbeit.

Die Darstellung ist in 8 Kapitel gegliedert. Sie zeichnet zunichst (Kap. 1) die infolge
der Ubergriffe der staatlichen Organe zunehmend bedringter werdende Lage der Kir-
che in Deutschland nach Unterzeichnung und Ratifikation des Reichskonkordats und
die vergeblichen Versuche des Heiligen Stuhls und des deutschen Episkopats, die
Reichsregierung zum Einlenken zu bewegen. Im Verlauf dieser (mehr und mehr die Of-
fentlichkeit suchenden) Bemithungen kam es am 4. November 1936 auf dem Obersalz-
berg bei Berchtesgaden bekanntlich zu einer dreistiindigen Unterredung Hitlers mit
dem Erzbischof von Miinchen und Freising, Kardinal Faulhaber, die in vélliger Unver-
bindlichkeit steckenblieb, nichtsdestoweniger aber den Kardinal merkwiirdig tief beein-
druckte und mit (wenn auch gedimpften) optimistischen Erwartungen erfillte — zur
Bestiirzung vor allem des Berliner Bischofs Grafen Preysing, der — wie die vorliegende
Arbeit erneut deutlich macht — die Konsequenzen des nationalsozialistischen Regimes
von Anfang an unter allen deutschen Bischofen am klarsten erkannt hat.

Die offenbare Fruchtlosigkeit diplomatischer Einspriiche bestimmte schlieflich den
Vatikan, einen offiziellen Schritt an die Offentlichkeit vorzubereiten (Kap. 2). Im Ge-
gensatz zu seiner ,Strategie bei den Konkordatsverhandlungen, die der Kardinalstaats-
sekretar Pacelli in ihrer ersten, entscheidenden Phase ohne die geringste Fithlungnahme
mit dem deutschen Episkopat gefiihrt hatte — die Bischofe waren lediglich vertraulich
angewiesen worden, Exre bisher ablehnende Haltung gegeniiber dem Nationalsozialis-
mus zu revidieren —, hielt der Heilige Stuhl diesma% jedoch eine vorausgehende Kon-
sultation des deutschen Episkopats fiir zweckmifig. Fiir Januar 1937 wurden deshalb
fiinf Vertreter des deutschen Episkopats zu einer Lagebesprechung nach Rom gerufen:
die Kardinile Bertram (Breslau), Schulte (Kéln) und Faulhaber (Minchen und Freising)
sowie die Bischofe von Galen (Miinster) und von Preysing (Berlin), und hier fiel dem
Minchener Kardinal, der sich eben in einem Referat vor der Fuldaer Bischofskonferenz
(12. Januar 1937) mit der neuesten Entwicklung der kirchlichen Lage in Deutschland
auseinandergesetzt hatte und somit hervorragend geriistet schien, die Aufgabe zu, einen
Entwurf fiir ein pipstliches Rundschreiben zu konzipieren. Das Konzept Faulhabers,
11 handgeschriebene Blitter, wihrend dreier Nichte erarbeitet und am 21. Januar dem
Kardina.Fstaatssekretﬁr zugeleitet, wurde unter des letzteren personlicher Verantwor-
tung in drei sorgfiltigen Redaktionen, bei denen man u.a. in die Darlegungen einen ge-
schichtlichen Rickblick iiber die Rechtswirksamkeit des Reichskonkordats einfiigte
und sorgsam simtliche sprachlichen Eigenheiten des Kardinals tilgte, zu einem ausge-
reiften pépstlichen Lehrschreiben umgestaltet. Anfang Mirz konnte das Dokument
Pius XI. unterbreitet werden. Auch er nahm nochmals eine Reihe von Korrekturen vor,
che er am 10. Mirz — unter Vordatierung auf den 14. Mirz — das Dokument unter-
zeichnete. Der Verfasser schildert sodann gie unter héchster Geheimhaltung organisier-
te Vervielfaltigung und Verbreitung des Rundschreibens, das am 12, Mirz in einer An-
zahl von Abzugen mittels Kurier an die Nuntiatur in Berlin gegangen und von dort den
einzelnen Ordinariaten zugestellt worden war, seine Veroffentlichung am Palmsonntag,
den 21. Mirz, von den Kanzeln aller katholischen Kirchen und die durch sein Bekannt-
werden hervorgerufenen ersten Reaktionen im Kirchenvolk, in protestantischen Krei-
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sen und nicht zuletzt bei den von der Publikation der papstlichen Erklirung vollig iiber-
raschten staatlichen Organen.

Es folgt eine grindliche Analyse der Enzyklika (Kap. 3) — bekanntlich der bisher
einzigen in deutscher Originalsprache —, ferner ein Vergleich ihrer Endfassung mit dem
Entwurf Faulhabers. Dieser Vergleich zeigt, da der Text im Laufe seiner insgesamt vier
Redaktionen zwar stark angewachsen, auch durch den bereits erwihnten Einschub des
historischen Riickblicks iiber die Rechtswirksamkeit des Reichskonkordats (der deut-
lich die Handschrift Pacellis verrit) neu akzentuiert worden, aber dennoch im Rahmen
seines Ursprungs verblieben ist, also im wesentlichen die Grundkonzeption Faulhabers
bewahrt hat. Die dffentliche Diskussion iiber die Enzyklika, welcher sich der Verfasser
anschliefend zuwendet (Kap. 4), konnte freilich in Deutschland kaum stattfinden; denn
hier sorgte ’énach Uberwindung des ersten Schocks) die staatliche Pressezensur fiir ein
sofortiges Totschweigen des Papstwortes. Um so aufmerksamer und positiver setzte
sich mit ihm die internationale Presse auseinander, die zwar je nach politischem Stand-
ort oder Nationalitit unterschiedliche Aspekte in den Mittelpunkt riickte, aber jeden-
falls die Blicke der Weltoffentlichkeit auf die bedrangte Kirche in Deutschland lenkte
und eine Welle von (weit iiber den katholischen Bereich hinausgreifenden) Solidaritéts-
kundgebungen ausloste, allerdings keinerlei dariiber hinausge ende Reaktionen. Die
Reichsregierung, vom Papst vor aller Welt als vertragsbriichig gebrandmarkt, sah sich
in eine auferst unerquickliche aufenpolitische Situation hineinmanévriert (Kap.5).
Wohl wies sie, die Offensive als Verteidigung wihlend, in einer ersten, durch die aus-
lindischen Presseberichte erzwungenen Stellungnahme (in der offiziésen ,Deutschen
diplomatisch-politischen Korrespondenz® vom 25. Mirz) die Enzyklika als einseitiges
und inhaltlich unberechtigtes Propagandainstrument des vatikanischen Vertragspartners
scharf zuriick und suchte das Konkordat als einen bloflen Rahmenvertrag hinzustellen,
iiber dessen Ausfithrungsbestimmungen nur infolge der intransigenten vatikanischen
Haltung bislang keine Einigung habe erzielt werden konnen. Auch wurde der deutsche
Botschafter beim Heiligen Stuhl, Baron von Bergen, kurzfristig in Urlaub geschickt.
Doch vor einer formellen Kiindigung des Reichskonkordats und damit vor dem Ab-
bruch der diplomatischen Beziehungen zum Heiligen Stuhl — mit Nachdruck pladierte
dafiir insbesondere der Reichskirchenminister Hanns Kerll, der auch die ents rechende
Note schon entworfen hatte — scheute Hitler zuriick, einmal mit Riicksicht auf den
Ausbau der deutsch-italienischen Allianz (eben traten die Vorbereitungen fiir den
Staatsbesuch Mussolinis in ihr aktuelles Stadium), zum andern um durch abertriebene
Hirte in der deutschen Kirchenfrage den auf weitere Sicht geplanten Anschluff Oster-
reichs (mit seiner fast ausschlielich katholischen Bevélkerung) nicht unnétig zu er-
schweren. So kam der durch eine drastische Auflerung des Erzbischofs von Chikago,
Kardinal Mundelein, iiber Hitler verursachte Zwischenfall der Reichsregierung gerade
recht, um auf diplomatischer Ebene den Heiligen Stuhl zu einem Einlenken zu veran-
lassen, wihrend sie selbst, weit entfernt davon, ihren kirchen olitischen Kurs auch nur
im mindesten zu korrigieren, ihre Beziehungen in betont kithler Distanz (in einem
»Schwebezustand®) hielt.

Unter solchen Voraussetzungen verhallten natiirlich auch die Proteste der deutschen
Bischofe, in Hirtenworten und in Eingaben an die Reichsregierung und ihre Organe
formuliert, absolut wirkungslos (Kap. 6). Was man erntete, waren wiitende Angriffe
des Reichskirchenministers, denen Kardinal Bertram, der Vorsitzende der Fuldaer
Bischofskonferenz, iiberzeugt, nur auf dem Weg geduldigen Verhandelns eine Besse-
rung der Lage anbahnen zu konnen, mit unentwegt sachlicher Argumentation zu begeg-
nen suchte. Seine Zuriickhaltung, die beispielsweise im Herbst 1937 die Darlegung der
augenblicklichen Sorgen und Schwierigkeiten in einem gemeinsamen Hirtenbrief ver-
hinderte, fithrte schlieflich zu einem internen Konflikt mit Bischof von Preysing, der
eine scharfere Gangart forderte, weitere Verhandlungsangebote, solange der ,Feind“
nicht den Willen zu einem ehrlichen Waffenstillstand bekunde, strikt ailehnte und in
diesem Zusammenhang seine Bereitschaft zum Verzicht auf seinen Bischofsstuhl erklir-
te. Freilich drang von Preysing mit seinen Vorstellungen (in denen er sich aber mit
Bischof von Galen und in gewisser Weise auch mit Kardinal Faulhaber traf) nicht durch.
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Kardinal Bertram, Pragmatiker und bei aller Entschiedenheit in der Verteidigung kirch-
licher Rechte und Freiheiten doch von Loyalitit gegeniiber der Staatsfithrung (als der
von Gott gesetzten staatlichen Obrigkeit) erfiillt, war fiir eine energischere Sprache
nicht zu gewinnen. Er zog es vor, an seiner Eingabepolitik, die sich tatsichlich im Mo-
nolog erschopfte, festzuhalten, und unterband damit, jedenfalls fiir den Episkopat als
Gesamtheit, die Strategie begrenzter Konfrontation. Allerdings schloff dies nicht aus,
dafl die einzelnen Bisc%u'ife als eigenverantwortliche Hirten ihrer Bistiimer in der von
der Enzyklika gewiesenen Richtung weiterschritten. Zahlreiche Bischife nahmen die
Anliegen der Enzyklika zum Ausgangspunkt ihrer — teilweise grofite Resonanz hervor-
rufenden — Predigten und didzesanen Hirtenbriefe. Ab 1938 griffen allmahlich auch die
gemeinsamen Erk%iirungen der Fuldaer Bischofskonferenz wieder auf die Enzyklika zu-
riick, jedoch beschrinkten sie sich fortan in der Regel auf die Darlegung und Vertiefung
ihrer dogmatischen Aussagen. Insofern, als die Enzyklika ,Mit brennender Sorge® den
einzelnen Bischofen eine von hochster kirchlicher Stelle autorisierte Argumentationsba-
sis lieferte, mag man (mit dem Verfasser) in ithrem Erscheinen einen markierenden Ein-
schnitt erblicken. Zieht man indes die von ihr (doch offensichtlich) intendierte Wirkung
in Betracht, so kann von einem solchen Einschnitt keine Rede mehr sein (es sei denn,
man halte dem — wie hiufig zum Zwecke der Rechtfertigung des Konkordatsabschlus-
ses — das zugegebenermaf%en auf Spekulation griindende, Argument entgegen, dafl
moglicherweise Schlimmeres verhiitet worden sei).

Gewif}, nach auflen waren der Reichsregierung nach Lage der Dinge die Hinde ge-
bunden: sie mufite sich hier mit dem , Einfrieren® der diplomatischen Beziehungen zum
Heiligen Stuhl und das heifit mit einem (nun sozusagen ,offiziellen”) ,Festschreiben®
des Status quo vorderhand begniigen. Im Innern aber griff sie sehr rasch zu Vergel-
tungsmafinahmen, nicht gegeniiber den Bischéfen, die zu belangen ein allzu unkalku-
lierbares Wagnis dargestellt hitte, sondern auf der ,,unteren Ebene“ (Kap. 7). So wur-
den durch Verfiigung der Geheimen Staatspolizei vom 26. Marz in einem ersten Schlag
die an der Verbreitung der Enzyklika beteﬁigten Druckereibetriebe — 13 hatte man er-
mitteln kénnen — geschlossen und dann in einem zweiten Schlag enteignet, von einer
Ausnahme abgesehen. Zu Verhaftungen von Verteilern der Enzyklika, Geistlichen und
Laien, kam es nur in vereinzelten Fillen. Aber da gab es eine ,Schwachstelle® in der
Kirche, die man nun mit groflem propagandistischem Aufwand ,offenzulegen® gedach-
te: nimlich durch Wiederaufnahme und gezieltes Hochspielen der gegen katholische
Geistliche und Ordensleute schwebenden Sittlichkeitsprozesse, die man wie nichts an-
deres fiir geeignet hielt, das Ansehen des Klerus zu diskreditieren (einige Devisen- und
Hochverratsprozesse fielen demgegeniiber weniger ins Gewicht). Hier verschitzte man
sich allerdings: Die grobschlichtige Art der Propaganda enthiillte ganz von selbst ihre
Unglaubwiirdigkeit und wurde zur stirksten Waffe der kirchlichen Aufklarungsarbeit.
Bereits im Juli 1937 zog die Reichsregierung daraus die Konsequenz und stellte (auch
aus den schon genannten auﬁenpolitisrﬁ'xen Griinden) diese Art des Kirchenkampfes ein.

Die sachliche, weil streng an den Quellen sich orientierende, auch mit stilistischer
Gewandheit geschriebene Darstellung endet mit einer Zusammenfassung (Kap. 8), in
welcher der &erfasser die mit der Veroffentlichung der Enzyklika verbundene ,Erwar-
tungshaltung des Heiligen Stuhles zu erhellen sucht, die Stellung des Dokuments ,,im
Kontext pépstlicher Lehraussagen zum Totalitarismus® (gemeint sind die am 19. und
am 28. Marz 1937 publizierten Enzykliken , Divini Redemptoris® gegen den gottlosen
Kommunismus uncf ,Firmissimam constantiam* zur kirchlichen Lage in Mexiko) erliu-
tert und die ihr widerfahrene Beurteilung ,im Spiegel der Literatur® aufzeigt.

Nachdem der Verfasser im Verlauf seiner DarEl)egung wiederholt auf die (von Kardi-
nalstaatssekretir Pacelli mit Bedacht eingefiithrte) ,politische Dimension® der Enzykli-
ka, die dem Dokument auch die bemndgere Akzentuierung gibt, aufmerksam gemacht
hat, um dem Leser dann mit aller Ausfithrlichkeit vor Augen fithren zu miissen, wie
sehr das Papstwort gerade in politischer Hinsicht (sofern man in der Artikulierung des
Protestes nicht schon seine eigentliche Zielsetzung erfillt sieht) ginzlich ins Leere ge-
stoflen ist, ja die Fronten erst recht verhirtet hat, gelangt er in seinem — ,nicht unbe-
deutende innerkirchliche Auswirkungen® der papstlichen Verlautbarung beobachten-
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den — Resiimee zu der einigermafien iiberraschenden Feststellung, ,dafl die vom Hei-
ligen Stuhl an die Enzyklika gekniipften Erwartungen nicht nur erfiillt, sondern sogar
leicht iibertroffen® worden seien, habe man doch etwa ,das oberste Ziel — die Klarung
dogmatischer Grundpositionen — voll erreicht® (S. 248). Nun setzt der Verfasser frei-
lich, u.a. mit Verweis auf eine ziemlich resigniert klingende Auflerung Pacellis
(S. 231 £.), diese Erwartungen sehr niedrig an, und in der Tat wiirde der Heilige Stuhl
seine damaligen Méglichkeiten allzu betrachtlich iberschitzt haben, wenn er etwa da-
mit gerechnet hitte, durch seinen Schritt an die Offentlichkeit, vielleicht gar mit auslin-
discher Unterstiitzung, das ,deutsche Steuer” noch einmal herumwerfen zu konnen.
Indes, ,Klirung dogmatischer Grundpositionen® als oberstes Ziel — hitte es dazu des
Aufwands einer Enzyklika bedurft? Und was die Anprangerung der mit den Prinzipien
christlichen Glaubens unvereinbaren nationalsozialistischen Ideologie betrifft und ﬁger—
haupt das ,, Verdienst der Enzyklika, Normen fiir das Verhalten gegeniiber dem Natio-
nalsozialismus aufgezeigt zu haben® (S. 249), so mufl dem egeniiber doch daran erin-
nert werden, daf bereits vor 1933 der gesamte deutsche Episkopat in aufeinanderfolgen-
den Erklirungen unmifiverstindlich warnend seine Stimme erEoben und mit aller Ent-
schiedenheit die Unvereinbarkeit von katholischer Glaubenslehre und Nationalsozialis-
mus festgestellt hatte, unbeeindruckt iibrigens von nationalsozialistischen Umwer-
bungsversuchen, Bekenntnissen zu »positivem Christentum® und Kampfparolen ,.ge-
gen den gottfeindlichen Marxismus®. Was die Enzyklika in ihren dogmatisch-pastora-
[en Aussagen diesbeziiglich brachte, hatten die Bischofe lingst vorher geleistet gehabrt,
und zwar ehe noch der Nationalsozialismus in die Lage gekommen war, sein wahres
Gesicht ganz zu zeigen. Jedoch, die deutschen Bischéfe wurden 1933 vom Kardinal-
staatssekretir zu einer Revision ihrer ablehnenden Haltung aufgefordert, weil dieser
zum namlichen Zeitpunkt im Begriffe stand, das von ihm seit langem &in seiner vorhe-
rigen Eigenschaft als Nuntius in Berlin) vergeblich angestrebte Konkordat mit dem
Deutschen Reich, sozusagen als Kronung seiner Konkordatspolitik wie seiner diploma-
tischen Laufbahn, nunmehr mit den eben in Deutschland zur Macht gelangten atio-
nalsozialisten abzuschliefen. Dazu mufite eine entsprechend ,entspannte® Atmosphire
geschaffen werden — und die deutschen Bischofe, die weder offiziell iiber die Absichten
des Heiligen Stuhls informiert waren, noch zu den alsbald beginnenden, merkwiirdig
iiberstiirzten Verhandlungen zugezogen wurden, sondern sich, nachdem die Dinge ,.ge-
laufen® waren, vor vollendete Tatsachen gestellt sahen, ka itulierten, gehorsam und
loyal, wie sie waren. Dafl aber den Kardinalstaatssekretar Eeim Konkordatsabschluf}
mit dem neuen Regime tatsichlich nicht allein und auch nicht vornehmlich pastorale
Sorge leitete, sondern in erster Linie eben das Hauptziel der von Pius XI. initiierten und
von Pacelli mafigeblich mitgetragenen neuen Konkordatspolitik, nimlich die allgemeine
Geltendmachung des auf den dogmatischen Beschliissen des Ersten Vatikanums griin-
denden, 1917 kodifizierten neuen Kirchenrechts mit seiner stark zentralistischen Ten-
denz (und insofern gewift auch ,dogmatisches® Interesse, das man in Rom als pastorale
Sorge verstanden haien mag): dariiber lit die neuere Forschung keinen Zwei el mehr.
Und man weifl auch, dafl der Heilige Stuhl um der Erreichung dieses obersten Zieles
willen sich zu weitestgehenden Konzessionen — etwa im Bereich der Politik — bereit-
fand und dabei eine bemerkenswerte Flexibilitit des Handelns an den Tag legte. Die
Reichskonkordatsverhandlungen bis hin zur Konkordatsratifizierung sprecien hier fiir
sich.

Dies alles ist iibrigens in extenso — und sorgfiltig belegt — nachzulesen in Klaus
Scholders 1977 erschienener, sehr abgewogener Darstellung , Die Kirchen und das Drit-
te Reich. Band I: Vorgeschichte und Zeit der Illusionen 191819347, die der Verfasser
fiir die Neubearbeitung seiner Dissertation unverstindlicherweise nicht herangezogen
hat (auch in seinem Literaturverzeichnis nicht auffishre). Nicht herangezogen sind auch
die von Ludwig Volk S] herausgegebenen ,Akten Kardinal Michael von Faulhabers
1917—1945%, 2 Binde, Mainz 1975—1978. Wohl hat der Verfasser den Faulhaber-
Nachlafl beniitzen kénnen und das einschligigste Material daraus in seiner Darstellung
auch verarbeitet. Doch die Akten-Publikation macht dieses Material und eine Fiille wei-
terer wichtiger Dokumente, auf die sich der Verfasser am Rande seiner Darstellung ge-
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legentlich bezieht, nun im Wortlaut zuginglich. Einzelverweise auf die Akten-Publika-
tion wiirden daher dem Leser sehr hilfreich sein. Was aber das Werk von Klaus Scholder
betrifft, so hitte gerade seine Lektiire dem Verfasser ein vertieftes Verstindnis und da-
mit eine kritischere Sicht der ,Hintergriinde® vermitteln konnen. Sitze wie: ,Die Sorge
um das Wohl der Glaubigen war stets die oberste Maxime vatikanischer Politik . . .“
(S. 15); oder: ,Dabei ist es ein Zeichen fiir das vorsichtige Augenmaf} des vatikanischen
Vorgehens, dafl der Heilige Stuhl [in Sachen Enzyklika] keine Entscheidung treffen
wollte, die in ihren Auswiriungen auch die Stellung des deutschen Episkopats betrafen,
ohne zuvor dessen Vertreter konsultiert zu haben® (S. 32) (wo war dieses ,vorsichtige
Augenmall“ bei den Konkordatsverhandlungen?); oder: ,Insofern war es geradezu
selbstverstindlich, dafl der Vatikan alles versuchte, um die sich bietenden Ankniip-
fungspunkte [zum Abschluff des Reichskonkordats] zum Nutzen der Gliubigen aufzu-
greifen® (S. 75) wiren ihm dann vermutlich nicht so leicht in die Feder geflossen, und
im Wissen um die ,Hintergrinde® hatte sich thm wohl auch eine etwas differenziertere
Wertung des bekannten rechtfertigenden Passus aus der Ansprache Pius” XII. am 2. Ju-
ni 1945 vor dem Kardinalskollegium nahegelegt (S. 231). Die Politik des Heiligen Stuhls
pflegte (und pflegt) eben nicht ausschlieflich — wie der Verfasser zu meinen geneigt ist
— nach den Maximen ,pastorale Sorge“ und ,,opportune importune“ zu handeln. Unter
diesem Mifdverstindnis jedoch leidet die ,, Tendenz* der Darstellung. Daf} zwischen En-
zyklika und Reichskonkordat ein enger Zusammenhang bestanden hat und folglich die
Enzyklika ohne das Reichskonkordat gar nicht zu verstehen ist, betont der Verfasser
ausc{riicklich. Das heiflt aber doch, dafl die Enzyklika , Mit brennender Sorge® samt ih-
rer Motivation vor allem auf dem ,Hintergrund“ des Zustandekommens des Reichs-
konkordats gesehen und beurteilt werden mufl. Von hier aus empfingt sie ihre eigent-
liche Perspektive. Von hier aus ergeben sich allerdings auch eine Reihe kritischer Fragen
und Anfragen, die dem Verfasser auf Grund seines ,Vorverstindnisses® nicht in den
Blick gekommen sind.

Luzern Manfred Weitlanff

Rudolf Zinnhobler (Hrsg.), Das Bistum Linz im Dritten Reich (Linzer
Philosophisch-theologische Reihe, Bd. 11). OLV-Buchverlag, Linz 1979, XVIII u.
468 S.

Der stattliche, durch zahlreiche dokumentarische Abbildungen bereicherte Sammel-
band bringt wesentliche Beitrige zur Geschichte des oberésterreichischen Bistums Linz
in den sieben Jahren der NS-Zeit (1938—1945). Der Herausgeber, Kirchenhistoriker an
der Kath.-theol. Hochschule Linz, bekannt durch mehrere treffliche Arbeiten zur Ge-
schichte des (alten) Bistums Passau und des (jungen) Bistums Linz, wollte nicht in apo-
logetischer Manier ein Heldenepos vorlegen, auch nicht die Nationalsozialisten einfach
auf die Anklagebank verweisen. Es ging thm nur darum, ,darzustellen, wie es gewesen
ist, in ehrlicher, keine Seite beschonigender Art und Weise“ (S. XVI). Auch wenn die
Beitrige von den Verfassern her unterschiedlich sind, ist diese Absicht in hohem Maff
verwirklicht und daher eine Art Bistumsgeschichte fiir die genannten sieben Jahre ge-
lungen. Der Beitrag von H. Slapnicka (Die Kirche Oberésterreichs zur Zeit des Natio-
nalsozialismus) steﬁt die iibergreifende Verbindung dar. Eingehend ist das Generalvika-
riat Hohenfurt dargestellt, das 1940—1946 vom bohmischen Bistum Budweis getrennt
und der Linzer Jurisdiktion unterstellt war. Mehrere Aufsitze gehen der Haltung des
Bischofs Johannes M. Gféllner (R. Zinnhobler) und des Weihbischofs, Generalvikars
und Kapitelvikars Joseph C. Fliefler (A. Naderer) nach, wobei Fliefler schirferes Profil

ewinnt.

r Auch fiir Linz ergibt sich, wie fiir alle katholischen Bistiimer des Deutschen Reiches,

dieses Bild des Klerus: Echte, dauernde Sympathisanten des Nationalsozialismus lassen

sich in jeder Di6zese wohl an den Fingern zweier Hinde abzihlen, und fiir manches

Bistum geniigt eine Hand. Opfer der Parteigewalt wurden der Karmelitenpater Paulus

Worndl (R. Bruderhofer) und der aufrechte Laie Franz Jigerstitter (V. Conzemius).
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Bereits 1938 wurde das kirchliche Schulwesen in ganz Osterreich aufgelost bzw. ver-
staatlicht. 1939 begann die Beschlagnahme von Stiften und Klostern. Das Vorgehen er-
scheint dabei ziemlich gleichartig: Uberfallartige Besetzung des Hauses, Verhore der
Insassen, Beschlagnahme, wobei der Beschlagnahme-Erlaft bereits vorbereitet war. Ni-
her dargestellt wird das Schicksal der Stifte St. Florian, Reichersberg, Schligl, Krems-
miinster, Lambach, Wilhering, Schlierbach und Engelszell (K. Rehberger). Erstaunlich
ist, welch intensive kirchliche Jugendarbeit unter gegahrvollen Umstinden geleistet wer-
den konnte (E. Widder) und welche Bedeutung der Liturgischen Bewegun: zukam
(H. Hollerweger). Bischof Fliefler hielt aber am 8. November 1946 auch schriftlich fest
(S. XV), dafl Gauleiter Eigruber nicht zu den Scharfmachern gehérte, dafl er den beiden
Bischofen vielfach entgegenkam, das Priesterseminar gegen Ubergriffe schiitzte, mit
dem Bischéflichen Ordinariat einen kirchengiinstigen Bestandsvertrag iiber die ehema-
ligen Stiftspfarreien abschlofi. Behinderungen der kirchlichen Arbeit und personliche
Belistigungen gingen jeweils von der Gestapo aus, vom Schulamt oder von der HJ,
nicht vom Gauleiter, der auf die Gestapo und auf Himmler wegen ihrer Eigenmichtig-
keiten nicht gut zu sprechen war, nie aus der Kirche austrat und seinen Kirchenbeitrag
bezahlte; ,er war jedinfalls unter allen Gauleitern noch der anstindigste gegentiber der
Kirche®., Am Rande fallt auch einiges Licht auf den Berliner Nuntius Orsenigo und den
Heiligen Stuhl (in der romischen Ernennung des Weihbischofs und der Vollmachten des
Kapitelvikars nach dem Tod Bischof Gféllners am 3. Juni 1941).
Miinchen Georg Schwaiger

Hans-Joachim Sonne: Die politische Theologie der Deutschen Christen.
Finheit und Vielfalt deutschchristlichen Denkens, dargestellt anhand des Bundes fiir
deutsche Kirche, der Thiiringer Kirchenbewegung ,Deutsche Christen‘ und der
Christlich-deutschen Bewegung. Vandenhoeck & Ruprecht, Géttingen 1982
(= Géttinger Theologische Arbeiten, hg. v. Georg Strecker, Bd. 21), 278 S.

Die von Anneliese Sprengler-Ruppenthal und Hans-Walter Krumwiede betreute
Géttinger Dissertation dokumentiert die beim jetzigen Stand der Kirchenkampthisto-
riographie wichtige erneute Durchdringung der theologisch-ideologischen Zusammen-
hinge. An einem fiir die theologische Fragestellung des Kirchenkampfgeschehens wie
seiner Vorgeschichte zentralen Paradigma wird die Sonde umfassender kritischer Unter-
suchung angesetzt: dem seit 1922 organisatorisch sich stirker abzeichnenden Bund fiir
deutsche Kirche, dessen Anliegen die Popularisierung einer ,deutschvolkischen Reli-
gionstheorie® ist, der Ende der zwanziger Jahre aus einem Pfarrer- und Lehrerkreis her-
auswachsenden Kirchenbewegung Deutsche Christen in Ostthiiringen, die sich spater
zur iibergreifenden Nationalkirchlichen Bewegung DC formiert, wie auch der neukon-
servativ ausgerichteten Christlich-deutschen Bewegung, die von 1931 bis 1933 existier-
te, wird das Forschungsinteresse zugewandt. Von der richtigen Primisse, daft sich die
theologische Dimension des Kirchenkampfes zentral an der Frage nach der theologi-
schen Dignitit des Volksgedankens erschliefit, dem theologisch die Lehre der revelatio
generalis zuzuordnen ist (16), werden in anschaulich belegtem Darstellungsduktus die
Ergebnisse der Quellenanalyse der genannten Bewegungen vor Augen gefithrt. Der
Kirchenbewegung DC wird der Leitgedanke der (enger als bei Scholder verstandenen)
opolitischen Theologie* zugeschricben, wahrend die Christlich-Deutschen, denen
theologisch wie politisch so unterschiedliche Geister wie die deutschchristlichen Gré-
fen Hirsch und Wieneke einerseits und Rendtorff und v. Kleist-Schmenzin, die den
Wee in die Bekennende Kirche bzw. den politischen Widerstand gegen den NS-Staat
finden, andererseits* zugehorten (101), unter dem Aspeke einer ,,Geschichtstheologie®
gesehen werden. Die Berechtigung dieser unterschiedlichen Bezeichnungen ergibt sich
aus der Quellenanalyse, die auf den Leser iiberzeugend wirkt. Dominiert bei der
Deutschkirche ein liberal-aufklirerisch verstandener iibergreifender Religionsbegriff,
dessen deutsche, nordische etc. Ausformung normative Befeutung auch fiir die Rezep-
tion des biblischen Erbes erhilt, so werden die Thiringer DC in thren fihrenden Ge-
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stalten Leffler und Leutheuser von der Motorik der deutsch-volkischen Wandervogel-
romantik her verstanden und in ihren erlebnishaften Kategorien einer schliefflich natio-
nalsozialistischen Christentumsrezeption beschrieben, wobei der Rassenbiologismus
weniger Bedeutung hat als bei der Deutschkirche, deren Schlagseite zur volkischen Be-
wegung insgemein unverkennbar ist, sicher vor allem auch, weil ihre fithrenden Gestal-
ten schon vor dem ersten Weltkrieg zur umfassenden volkischen Bewegung gehorten.
Trotz der verschiedenen Uberginge von Personen und Gruppen von einer Bewegung
zur anderen, wie sie nur ereignisgeschichtlich erfaflbare Wandlungs- und Entwicklungs-
vorginge zeigen, gelingt es dem Verfasser in einer sehr subtilen, aber anschaulich ge-
schriebenen und iibersichtlich gegliederten Darstellung, die idealtypische Ausprigung
und die je spezifische Charakteristik dieser drei Bewegungen in den Griff zu bekommen
und dem Leser iiberzeugend vorzufithren. Entwicklungsvorginge innerhalb einzelner
Reprisentanten bekommt man aufgewiesen, so bei der Interpretation von Althaus und
Hirsch. In dem umfinglichen Anmerkungsteil wird auch die Eedachtsame Auseinander-
setzung mit der Literatur geboten. Das Buch steht durchaus auf der Ebene des zeitge-
schichtlichen Standards und bedient sich fiir unerlifiliche ereignis- und verlaufsge-
schichtliche Bemerkungen der neueren Spezialliteratur und setzt kritische Gesamtdar-
stellungen voraus. Dafl nicht auch noch die Glaubensbewegung DC, die sich bald
Reichsbewegung DC nannte, in die Arbeit einbezogen wurde, erklirt sich aus der the-
matischen Begrenzung und der leichteren Darbietungsméglichkeit. Doch lifit sich das
heuristische Grundprinzip der Frage nach dem Volksgedanken und des Stellenwertes
der revelatio generalis im jeweiligen theologisch-ideologischen Konzept auch dort an-
wenden. Sicher gibt es auch weitere Probleme, die ebenso signifikant sind im Blick auf
das Einstellungsverhalten von Kirche und Theologie zum Nationalsozialismus. Aber
dafl der Verfasser ein wesentliches Zentralproblem aufgegriffen hat und es iiberzeugend
am historischen Material verifiziert, macht nicht zuletzt die weiterfithrende Bedeutung
seiner Untersuchung aus, die die weitere theologiegeschichtliche Aufarbeitung des zeit-
geschichtlichen Geschehens der Zwischenkriegszeit im Blick auf den deutschen Prote-
stantismus anstoffen und in Bewegung bringen kénnte.
Leipzig Kurt Meier

Annemarie Smith — von Osten, Von Treysa 1945 bis Eisenach 1948 — Zur
Geschichte der Grundordnung der Evangelischen Kirche in Deutschland, Géttingen
(Vandenhoeck & Ruprecht) 1980, 400 S. (= Arbeiten zur kirchlichen Zeitgeschichte,
Reihe B, Band 9).

Nach dem Zusammenbruch des Dritten Reiches und damit dem Ende der national-
sozialistischen Kirchenpolitik hat sich die deutsche evangelische Christenheit eine neue
Gesamtorganisation gegeben, die ihren Ausdruck in der Evangelischen Kirche in
Deutschland (EKD) fand. Als wichtigstes Verfassungsdokument entstand zwischen der
Konferenz fithrender kirchlicher Personlichkeiten in Treysa vom 27. bis 31. 8. 1945
(Treysa I) und der Verfassunggebenden Kirchenversammlung der EKD in Eisenach
vom 9. bis 13. 7. 1948 die (bis heute im Bereich der Bundesrepublik Deutschland und
Berlin-West verbindliche) Grundordnung der Evangelischen Kirche in Deutschland
vom 13. 7. 1948 (GO; amtlicher Abdruck in ABLEKD 1948, Nr. 80).

Die Entstehungsgeschichte dieses kirchlichen Verfassungsgesetzes mit ihren zeitge-
schichtlichen Bedingtheiten und unterschiedlichsten férdernden und hemmenden inner-
kirchlichen Einﬂuﬁ%aktoren hatte im kirchenrechtlichen und theologischen Schrifttum
bislang noch keine erschépfende Wiirdigung gefunden. Zwar erfassen die einschligigen
Gesamtdarstellungen auch diesen Sachbereich, so besonders Erik Wolf, Ordnung der
Kirche, Frankfurt/M., 1961, S. 447—455, ferner Otto Friedrich, Einfilhrung in das
Kirchenrecht, 2. Aufl., Gottingen, 1978, S. 407—409, Adalbert Erler, Kirchenrecht,
4. Aufl., Miinchen, 1975, S. 81 und 166, Alfred Voigt, Kirchenrecht, Neuwied, 1961,
S. 250—252; vgl. auch Herbert Frost, Strukturprobleme evangelischer Kirchenverfas-
sung, Goéttingen, 1972, S. 497—500. Aus dem monographischen Schrifttum sind, nicht
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zuletzt wegen der unmittelbaren Beteiligung der Autoren am Verfassun swerk, die Ein-
leitune von Heinz Brunotte zu seinem Kommentarwerk, Die Grundordnung der Evan-
gelischen Kirche in Deutschland, Berlin, 1954, S. 1—88, und die Abhandlung von Erik
Wolf, Zur Entstehung der Grundordnung der EKD, in ZevKR IV (1955), 5. 126, von
Bedeutung.

In die insgesamt aber noch merklich spiirbare Liicke im Fachschriftentum tritt das
hier zu besprechende Werk, das aus einer Tiibinger evangelisch-theologischen Disser-
tation hervorgegangen ist. Die Verfasserin kniipft zeitlich an die nunmehr schon breite
Literatur zum Kircﬁenkampf an, wobei als wichtigste Vorgingerschriften wohl die Dar-
stellungen von Klaus Till, Der Einflu des Kirchenkamptes auf die Grundlagenproble-
matik des deutschen evangelischen Kirchenrechts, Jur. Diss. Marburg, 1963, und Jorg
Thierfelder, Das Kirchliche Einigungswerk des wiirttembergischen Landesbischofs
Theophil Wurm, Géttingen, 1975, angesehen werden konnen. Methodisch folgt sie da-
bei dem Ziel einer ,historisch-deskriptiven Analyse der auf die Grundordnung zielen-
den Entscheidungsprozesse® (S. 16), was konsequent den historisch bestimmten Auf-
bau der Arbeit begingt, die in 28 Kapiteln die einschlagigen Geschehnisse zwischen
1945 und 1948 zum Gegenstand der Untersuchung macht. Zur niheren Betrachtung las-
sen sich diese Kapitel in sechs Zeitabschnitte zusammenfassen.

Der erste Abscfmitt (Kapitel 1-7, S. 19—101) schildert die Vorbedingungen und die
Vorbereitungen fiir Treysa I, wo fiir den ufleren Rahmen das Verhalten der Besat-
zungsmichte gegeniiber den Kirchen, fiir den eigentlichen innerkirchlichen Raum die
Wirksamkeit und erste Konsolidierung kirchenpolitischer Einflufigruppen geschildert
werden. Zu letzteren zihlen neben dem Verwaltungsgehiuse der Kirchenkanzlei der
Deutschen Evangelischen Kirche (DEK), deren iibrige Organe seit langem untergegan-

en waren, der aus den leitenden Amtstrigern der Landeskirchen gebildeten Kirchen-
%ﬁhrerkonferenz und dem zur Verséhnung der vom Kirchenkampf aufgerissenen Fron-
ten (auferhalb der Glaubensbewegung Deutsche Christen) seit 1942 unter der Fithrung
des wiirttembergischen Landesbischofs Theophil Wurm arbeitenden Kirchlichen Eini-
gungswerk vor allem der die Tradition der Bekennenden Kirche reprasentierende
Reichsbruderrat (seit August 1945: Bruderrat der EKD) und der die Bemithungen um
eine engere Zusammenfithrung der konfessionell lutherischen Krifte in Fortsetzung il-
terer Ansitze (vgl. Paul Fleisch, Fiir Kirche und Bekenntnis, Berlin, 1956) betreibende
Rat der evangelisch-lutherischen Kirche (Lutherrat). Die Verf. schildert zudem hochst
anschaulich die Schwierigkeiten technischer Art (fehlende Verkehrs- und Postverbin-
dungen, Lebensmittelknappheit), die bei der Vorbereitung einer den deutschen Ge-
samtraum umfassenden Konferenz im Sommer 1945 iiberwunden werden mufiten.

Im zweiten Abschnitt (Kapitel 8—11, S. 102—164) werden Ablauf und unmittelbare
Nachwirkungen von Treysa I untersucht und nachgezeichnet. Wesentliches Ergebnis
der Konferenz waren im behandelten Sachzusammenhang die vorliufige Ordnung der
EKD vom 31. 8. 1945 (VNBL.EKD 1946, Nr. 9, S. 1) mit den dazu gleichzeitig be-
schlossenen verbindlichen Erlauterungen (VNBL.EKD 1946, Nr. 9, S. 2). Sie formen

emeinsam die zeitgenossisch so benannte ,Konvention von Treysa®, wobei auf den

ompromifi- und Quasivertragscharakter des unter dem vermittelnden Vorsitz von
Theophil Wurm erreichten Ausgleichs zwischen Reichsbruderrat und Lutherrat hinge-
wiesen werden sollte. Auf dieser Grundlage gelang auch nach zihem Ringen die Bil-
dung des als einzigem Organ der nunmehrigen EKD mit der Leitung der Gesamtkirche
betrauten Vorliufigen Rates der EKD, als (fessen Vorsitzender Theophil Wurm und als
dessen stellvertretender Vorsitzender als Reprisentant des Bruderrates der EKD Pastor
Martin Nieméller gewihlt wurden. Als eine der Hauptaufgaben war dem Rat die Vor-
bereitung einer enggﬁltigen Verfassung der EKD anvertraut worden.

Der dritte Abschnitt (Kapitel 12—21, S. 165—276) gilt den Ereignissen der Zwischen-
zeit von Treysa I bis zur gleichfalls in Treysa am 5. und 6. 6. 1947 durchgefiihrten
Kirchenversammlung (Treysa II). In diesem Zeitraum traten dem geplanten Verfas-
sungswerk erhebliche Schwierigkeiten entgegen, die vor allem aus dem gleichzeitig be-
triegenen Vorhaben des Lutherrates herrithrten, eine Vereinigte Evangelisch-Lutheri-
sche Kirche Deutschlands (VELKD) zu griinden, wobei eine solche konfessionelle
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Konzentration notwendig eine Schwichung der kiinftigen Funktionen der EKD bedeu-
ten mufite. Die Pliane des Lutherrates stieflen daher auf Widerstand beim Bruderrat der
EKD, aber auch bei einzelnen lutherischen Landeskirchen (Wiirttemberg, Oldenburg,
Eutin, zeitweise auch Liibeck). Weil in dieser Situation die Handlungsfihigkeit des Ra-
tes nahezu gelihmt war und die Verfassungspline zum Erliegen zu kommen drohten,
beschloff der Rat durch VO vom 24. 1. 1947 (ABL.EKD 1947, Sp. A 2), sich eine aus
Vertretern der Landeskirchen und aus zusitzlich berufenen Mitgliedern bestehende
Kirchenversammlung zuzuordnen, die sodann nach Treysa einberufen wurde.

Ablauf und unmittelbare Nachwirkungen von Treysa II sind Inhalt des vierten Ab-
schnitts (Kapitel 22 und 23, S. 277—308). In tiberaus schwierigen Verhandlungen gelang
hier ein abermaliger Kompromif§ zwischen den von sehr unterschiedlichen gedankli-
chen Ansatzen her operierenden kirchenpolitischen Gruppen, der in der EntschlieBung
zur innerkirchlichen Lage vom 6. 6. 1947 (ABLEKD 1947, Sp. A 13/14) Gestalt ge-
wann. Bedeutsam fiir die kommende Entwicklung war die Errichtung eines eigenen
Verfassungsausschusses, fiir den mit der personellen Besetzung durch Heinz Brunotte,
Hermann Ehlers und Erik Wolf bereits entscheidende Weichen gestellt wurden.

Der fiinfte Abschnitt (Kapitel 24—27, S. 309—363) widmet sich der fiir die Verfas-
sungspline besonders wichtigen Phase von Treysa II bis zur Kirchenversammlung von
Eisenach. Auflere Markierungen wurden durch die Erarbeitung zweier Entwurffassun-
gen fur die kiinftige Grundordnung (abgeschlossen am 29. 8. 1947 bzw. am 8. 3. 1948)
vom Verfassungsausschufy gesetzt. Die Entwiirfe standen unter dem Einfluf} des fort-
dauernden Ringens der kirchenpolitischen Gruppen, zu denen der Reformierte Bund,
die im ,,Detmolder Kreis® sich zusammenfindenSen lutherischen Krifte auflerhalb des
Lutherrates und zeitweise auch einige konsensusunierte Landeskirchen als Mitakteure
traten. Von Theophil Wurm verania%te informelle Gesprichsrunden und der auf Anre-
gung von Hans Asmussen als Prisident der Kirchenkanzlei der EKD entstehende Kon-
takt zwischen Lutherrat und Detmolder Kreis steigerten jedoch die Verhandlungsbe-
reitschaft, sodafl schlieflich der Rat der EKD einen von den kirchenpolitischen Grup-
pen weitgehend mitgetragenen Grundordnungsentwurf erstellen konnte.

Der sechste Abschnitt (Kapitel 28, S. 364—382) beschreibt den Ablauf der Kirchen-
versammlung von Eisenach. Sonderlich durch die unmittelbar vorangehende, gleichfalls
in Eisenach beschlossene Griindung der VELKD (vgl. die Verfassung der VELKD vom
8. 7. 1948, KABLBay. 1950, S. 63; ABLEKD 1948, Nr. 34) brachen im Verlauf der
Verhandlungen noch einmal starke Gegensitze auf, die dann aber unter der souverinen
Hand von Theophil Wurm schliefflich doch mit der einstimmigen Verabschiedung der
GO EKD zu einem kaum zu erwartenden Erfolg gefithrt wurden.

Betont man mit Recht den Einfluff der kirchenpolitischen Gruppen auf die Verfas-
sungsentwicklung der EKD im behandelten Zeitraum, so muff mit mindestens gleichem
Gewicht auch die gestaltende Kraft einzelner Personlichkeiten hervorgehoben werden.
Aufler Wurm, Nieméller und Asmussen sind an der kirchenpolitischen Gestaltgebung
des behandelten Zeitabschnitts vor allem der bayerische Landesbischof Hans Meiser als
Vorsitzender des Lutherrates, der berlin-brandenburgische Bischof Otto Dibelius, der
hannoversche Oberlandeskirchenrat Hanns Lilje, die rheinischen Pfarrer Heinrich Held
und Joachim Beckmann wie schliefilich fiir die Anfangsphase der alsbald verstorbene
westfilische Pfarrer Friedrich von Bodelschwingh zu nennen; unmittelbar an der Grun-
dordnung waren neben Brunotte, Ehlers und Erik Wolf aus der Kirchenkanzlei die Re-
ferenten Elisabeth Schwarzhaupt und Ernst-Viktor Benn, als Verfasser eigener Grun-
dordnungsentwiirfe Hans E. Feine, Paul Fleisch, Johannes Heckel, Hans Liermann,
Carl Mensing und Herbert Wehrhahn beteiligt. Die Verf. geht den vielfiltigen institu-
tionellen wie personellen Beziechungen und Spannungen mit Sorgfale, Liebe und Sach-
engagement nach, wodurch die Darstellung 1hr eigenes plastisches und tiberaus infor-
matives Gewicht erhilt.

Eine deutliche Stirke der Arbeit liegt vornehmlich auch darin, daf die Verf. nicht nur
das einschlagige kirchengeschichtliche, biographische und kirchenrechtliche Schrifttum
(einschl. der schwer zuginglichen zeitgendssischen Kleinschriften), wenn auch mit
manchmal recht eigenwilliger Gewichtung, herangezogen hat, sondern sich vor allem
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auf eingehende Archivstudien stiitzt (vgl. das Verzeichnis unveréffentlichter Quellen
auf S. 383—385), die wichtige Erginzungen und neue Einsichten erméglichen und
kiinftig bei jeder Weiterarbeit auf diesem Gebiet ein unentbehrliches Hilfsmittel sein
diirften.

Mit Recht kennzeichnet die Verf., abgesehen von Theophil Wurm und ,seinem®
Einigungswerk, sehr breit und sehr nachdriicklich den Bruderrat der EKD als den wich-
tigsten auf die Einheit der EKD drangenden Faktor. Im Blick auf die Grundordnung ist
es von Belang, daff der Bruderrat der EKD am 31. 8. 1945 dem Rat der EKD ausdriick-
lich seine aus dem Notrecht von Dahlem 1934 erwachsenen Leitungsbefugnisse fiir die
Dauer der Beauftragung des Rates mit der vorliufigen Leitung bertrug (5. 128, 163,
1.6.), wodurch ein Schwebezustand geschaffen wurde, der dann mit der Entschliefung
des Bruderrates der EKD vom 15. 7. 1948 (vgl. KJb LXXII-LXXV, 1945—1948,
S. 106—107) sein Ende fand, in der die Leitungsbefugnisse der Bekennenden Kirche
endgiiltig auf die Organe der EKD iibertragen wurden (S. 379—380). Von Bedeutung
ist vor allem auch die Tatsache, daf der Grundordnungsentwurf des Bruderrates der
EKD mafigeblichen Einfluf auf die Arbeiten des Verfassungsausschusses nach Treysa 11

ewonnen hat (S. 236—250, 322 u.5.). Methodisch erhebt sich in der Bewertung der
Eruderrétlichen Aktionen allerdings ein die ganze Arbeit durchziehendes Problem, das
aus der sehr subjektiven Farbung der Schilderung historischer Abliufe herrithrt. Es er-
scheint immerhin fraglich, ob das vielfache Ineinander reiner Berichterstattung, wortli-
cher Quellentexte und engagierter Sachurteile der Verf. dem Leser den erforderlichen
Abstand zu den iiber 35 Jahre zuriickliegenden Ereignissen gestattet (5. 120, 192, 323,
351 w.5.).

Diese Erwigungen gelten nicht zuletzt firr die Gewichrung des Spannungsverhaltnis-
ses zwischen EKD und Bruderrat einerseits, dem Lutherrat andererseits. Sicher haben
die Bestrebungen zur engeren Einheit der deutschen lutherischen Kirchen die Entste-
hung der GO EKD zeitweise stark behindert, und manches Taktieren des Lutherrates,
dabei besonders der bayerischen Kirche, wirkt auch auf Abstand befremdlich. Doch gilt
es, die historischen Griinde der Erfahrungen mancher Landeskirchen mit Zentralisie-
rungsbestrebungen und staatlichen Unionsbemiihungen ebenso zu bedenken wie die
jahrzehntelange faktische Vorrangstellung der altpreuflischen Unionskirche. Dies hatte
bis 1945 zu einer véllig anderen Denktradition in einzelnen lutherischen Kirchen ge-
fithrt, deren Abbau nur sehr langsam gelingen konnte. Vielleicht hitte die Benutzung
norddeutscher Archive (bes. der VELKD und Hannovers) manche anderen Nuancen
méglich gemacht. Technisch sollte man iibrigens von der ,VELKD* (und ,VELKD-
Lutheranern®) erst von Juli 1948 an sprechen (anders S. 89, 149, 173 u.6.). Nachdem
die Verf. sehr breit nahezu simtliche Vorstadien der VELKD-Verfassung schildert, ver-
mift der Leser einen Hinweis auf die a.0. Generalsynode vom 6. — 8. 7. 1948 in Eise-
nach, die mit der Bildung der VELKD und der Verabschiedung der VELKD-Verfas-
sung erheblichen Einfluff auf den Verabschiedungsvorgang der GO EKD gehabt hat
(vgl. Frost, Strukturprobleme, S. 470, 484—485).

Unter den lutherischen Landeskirchen, die sich dann nicht der VELKD angeschlos-
sen haben, hat vornehmlich Wiirttemberg, stark gepragt von Theophil Wurm, die Ge-
staltgebung der GO und den Einheitswillen der EKD unterstiitzt und getragen. Ahn-
liches gilt aber auch fiir Oldenburg, wo Wilhelm Stihlin, Hermann Eh%ers und Heinz
Kloppenburg gleiche Tendenzen verfolgten; sicher konnte die Nutzung des landes-
kircfxfichen Archivs in Oldenburg hierfiir Material zutage fordern.

Unterbewertet erscheint in der Arbeit der Zusammenl%ang der Vorginge in der EKD
mit dem Gestaltwandel der Evangelischen Kirche der altpreufischen Union (EKdapU,
seit 1953: Evangelische Kirche der Union), der nur sehr peripher Erwihnung findet
(S. 142, 144, 146—149, 152—153). Richtig ist, daf die Frage nicht zur Tagesordnung
von Treysa I gehdrte. Doch hat die am Ende der Konferenz beschlossene Umstruk-
turierung der EKdapU von einer zentralisierten Kirche zu einem lockeren Kirchenbund
(Beschlult vom 31. 8. 1945, KABLRhpr. 1946, S. 14; Text auch bei Fritz Sohlmann,
Treysa 1945, Liineburg, 1946, S. 98) erheblichen Einfluf auf die Gestaltgebung der
EKD gewonnen, da mit den Gliedkirchen der EKdapU neue Partner in die landeskirch-
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liche Zusammenarbeit eintraten, was durch die hervorragende Beteiligung von Vertre-
tern aus Berlin-Brandenburg, der Kirchenprovinz Sachsen, Rheinland und Westfalen
am Geschehen in der EKD zwischen 1945 und 1948 Ausdruck gewann und durch die
Stellung der EKdapU als Gliedkirche der EKD (vgl. Frost, Strukturprobleme, S. 464
und 525) noch unterstrichen wurde.

Den Anteil von Vertretern der reformierten Landeskirchen und des Reformierten
Bundes am Geschehen hebt die Verf. mehrfach hervor (S. 264, 268—270, 297298,
333—334); hier hitte eine Heranziehung der Reformierten Kirchenzeitung aber wohl
noch einige Erhellungen bringen konnen (mifiverstindlich das auf S. 302 wiedergegebe-
ne Zitat von Werner Elert).

Erhebliche Anfragen bleiben an gewisse biographische Aussagen. So hitte eine Ver-
wertung der Biographie {iber August Mahrahrens die Peinlichkeit ausgeschlossen, die-
sen hochverdienten Kirchenmann nur in zeitbedingter Terminologie als ,Fall“ zu be-
trachten (8. 103—105, 170—171), statt die eigenen Griinde fiir sein Verhalten in poli-
tisch wie kirchenpolitisch schwerer Zeit und deren Beurteilung durch die hannoversche
Kirche mitzuberiicksichtigen (Eberhard Kliigel, Die lutherische Landeskirche Hanno-
vers und ihr Bischof 1933—1945 I+1I1, Berlin/Hamburg, 1964/65; bes. I, S. 402—410).
Ahnliches gilt fur den ,Fall Asmussen® (S. 281—282, 347353 u.5.), wo die Verf. die
Autobiographie zwar im Literaturverzeichnis erwihnt, aber bei der Behandlung der
Sachfragen nicht heranzieht (Hans Asmussen, Zur jiingsten Kirchengeschichte, Stutt-
gart, 1961, bes. S. 101—104 und 125). Der Eigenweg Asmussens ist doch wohl gerade
aus dessen Bemithen um die Einheit der EKD zu verstehen, der ihn von seinem alten
bruderritlichen Freundeskreis niher an den Lutherrat heranfithrte, weil die einsetzen-
den einseitigen politischen Bindungen einzelner Mitglieder des Bruderrates der EKD
ihm desintegrierende Folgen auszulésen schienen. Der formale Vorwurf eines Mifi-
brauchs seiner Amtsstellung als Leiter der Kirchenkanzlei hitte dann Nieméller als Lei-
ter des Aufenamtes mindestens ebenso treffen miissen. Schlaglichter auf Einstellung
und Verhalten Gustav Heinemanns werfen verdffentlichte biographische Auflerungen
(Gustav W. Heinemann, Reden und Schriften I—III, Frankfurt/M., 1975—1977, hier
II, S. 22—34 und 52—65; vgl. auch Helmut Lindemann, Gustav Heinemann — Ein Le-
ben fiir die Demokratie, Miinchen, 1978, S. 43—48, 74 und 78—80). Endlich schafft die
methodische Ausgrenzung der sozial-diakonischen Komponente (S. 16) die Eigentiim-
lichkeit, dafl weder das Hilfswerk der EKD noch dessen erster Leiter Eugen Gersten-
maier Erwihnung finden, obwohl das Hilfswerk eine der wichtigsten Einheitskompo-
nenten in der Frithgeschichte der EKD gewesen ist und Gerstenmaier durchaus aktiven
Einflufl auf den Gang der Ereignisse gewonnen hat (vgl. u.a. die Wiirdigung von Theo-
phil Wurm und Hans Schénfeld durch Gerstenmaier, Reden und Aufsitze I+1I, Stutt-
gart, 1956/1962, hier: I, S. 379381, und II, S. 425—427, ferner jetzt auch Gersten-
maier, Streit und Friede hat seine Zeit — Ein Lebensbericht, Frankfurt a.M. / Berlin /
Wien, 1981, S. 235—259).

Da die Verf. ausdriicklich auch kirchenrechtliche Momente beriicksichtigen will
(8- 16} und es sich bei der GO EKD (auch) um ein wesentliches rechtliches Dolcument
handelt, miissen abschlieRend einige kirchenrechtliche Bedenken noch angemeldet wer-
den. Diese gelten inhaltlich der zugegebenermafen duflerst schwierigen Kennzeichnung
der Forderativgestalt der EKD, die nicht ohne Grund den gesamten Entstehungsweg
der GO begleitet hat (S. 34, 56, 186 u.6.). Legt man fiir die Unterscheidung zwischen
Kirchenbund und Bundeskirche das Durchgriffsrecht der Organe der EKD auf die
Gliedkirchen und ein etwaiges Austrittsrecht zugrunde, so wird man die EKD als aus-
gesprochene Grenzform zwischen den Typisierungsmodellen von Kirchenbund und
Bundeskirche ansprechen konnen (vgl. Frost, Strukturprobleme, S. 501 und 583—585).
Sodann darf man wohl nicht das (frithe) Urteil von Wehrhahn iiber die mangelnde Re-
zeption des Kirchenkampfes im Kirchenrecht der Nachkriegszeit verallgemeinern
(S. 163), da es doch von der Entwicklung u.a. in Berlin-Brandenburg, der Provinz
Sachsen, Rheinland, Westfalen und Baden deutlich iiberholt worden ist. Formell ver-
mifit der Leser eine folgerichtige juristische Terminologie und exakte Zitiergewohnhei-
ten; letztere hitten die Auswertung des Reichsgesetzblattes (so fiir das Reichsgesetz
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iiber die Verfassung der DEK vom 14. 7. 1933, RGBI. 1933, I, S. 471, und fiir das
Reichsgesetz zur Sicherung der DEK vom 24. 9. 1935, RGBI. 1935, 1, S. 1178) und des
Amtsblattes des Alliierten Kontrollrates (Aufhebung der nationalsozialistischen Ge-
setze zur Kirchenpolitik durch Art. I des KRG Nr. 49 vom 20. 3. 1947, ABLKR 1947,
S. 265, und durch Art. I des KRG Nr. 62 vom 20. 2. 1948, ABILKR 1948, S. 313) er-
forderlich gemacht, ebenso wie die konsequente Heranziehung des Verordnungs- und
Nachrichtenblattes der EKD und des Amtsblattes der EKD (nicht im beliebigen Wech-
sel mit den inoffiziellen Nachdrucken im Kirchlichen Jahrbuch). Das sachliche Gewicht
der vorliegenden Arbeit hitte es zudem wiinschenswert gemacht, eine abschlieffende
stiﬁstische Uberarbeitung und eine Eliminierung der zu haufigen Druckfehler vorzu-
nehmen.

Ungeachtet aller sachlichen Diskussionspunkte und aller technischen Kritik mufl das
besprochene Werk aber als eine der wichtigsten Auflerungen zur jingsten kirchlichen
Zeitgeschichte angesehen werden, was sowohl fiir den verschafften grofien Uberblick
als gerade auch fiir die immense Detailarbeit gilt. Es ist zu begriifien, dafl ihm durch
Aufnahme in die angesehene Schriftenreihe gebithrende Beachtung zuteil wird.

Koln Herbert Frost

Johannes Marbéck (Hrsg.): Briiderlichkeit. Aspekte der Briiderlichkeit in der
Theologie. Grazer Theologische Studien, hrsg. v. Johannes B. Bauer, Bd. 5, Graz
(Institut fiir Okumenische Theologie und Patrologie) 1981, 297 S.

Der Steirische Katholikentag 1981 ist von der Theologischen Fakultit in Graz im
Mirz und April des vorigen Jahres durch eine Ringvorlesung mit vorbereitet und be-
griifit worden. Professoren und Assistenten haben ihr wissenschaftliches Arbeiten ge-
meinsam auf ein kirchliches Laientreffen bezogen; sie haben damit ihre Wissenschaft
unter den Kriterien der Allgemeinverstindlichkeit und des gemeinsamen kirchlichen
Nutzens erprobt. Die gesammelten und gedrucke vorliegenden Vortrige spiegeln jetzt
als Dokumente der Zeitgeschichte das Selbstverstandnis etner theologiscien Fakultit im
regionalen Verbund ihrer Didzese.

Das Leitwort der ,,Briiderlichkeit®, das die Losung des Katholikentreffens abgegeben
haben mag, wird durch eine bunte und etwas zufillige Folge von Beitrigen aus einzel-
nen theologischen Disziplinen beleuchtet; jeder trigt bei, was er halt so hat, — beispiels-
weise: Elemente der Bridderlichkeit im Neuen Testament (Franz Zeilinger), ,Orate
Fratres® — Briiderlichkeit in der Liturgie (Philipp Harnoncourt), Briderlichkeit und
,Grundrechte® in der Kirche (Hugo Schwendenwein).

Leichter haben es die Kirchengeschichtler, einen Bezug zum Ereignis herzustellen:
Maximilian Liebmann zeichnet im Rahmen der deutschen und &sterreichischen Katho-
likentage die Geschichte der vorangegangenen 5 steirischen Treffen. Dieter A. Binder
befaflt sich mit der ,Briiderlichkeit als Prinzip katholischer Studentenkorporationen®
und fingt indirekt auch mit diesem Beitrag Kolorit aus der Vorgeschichte mit ein. Eine
kirchengeschichtliche Miniatur von Johannes B. Bauer setzt durch das historische Bei-
spiel dem gegenwirtigen Treffen inhaltlich einen Mafistab: »Briiderlichkeit und Tole-
ranz bei Se%astian Castellio®. ,Die Gemeinde der Mittelmafigen, welche im Mittelalter
Ketzer verbrannte, im vorigen Jahrhundert dem Proletariat, heute der Dritten Welt nur
Brocken ihres Uberflusses zuwirft, ist nicht Kirche Jesu Christi . . .“ zitiert er abschlie-
Rend Ernst Kisemann, Immer wieder versuchen verschiedene Beitrige, den Begriff der
Briiderlichkeit der engen institutionellen Binnenkirchlichkeit zu entwinden. ,Die ge-
samte Kirche ist auf dem Weg zur Bruderschaftskirche® (Karl Gastgeber S. 237), ,Uber
bescheidene Anfinge sind wir bisher nicht hinausgekommen® (Harnoncourt §. 172).

Neben der starren Eingebundenheit in die einze%nen theologischen Forschungsdiszi-
plinen fillt die Selbstverstindlichkeit auf, mit der der Vortra des einzelnen Wissen-
schaftlers die Kommunikationsform darstellt, durch die sich die Theologie einer Di6-
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zesangemeinde noch 1981 prisentiert. Sehr briiderlich will mir das nicht vorkommen.
Oder wollte die Ringvorlesung nur die akademischen Briider auf den Katholikentag gei-
stig vorbereiten?

Gottingen Christoph Bizer

Das Amt im 6kumenischen Kontext. Eine Studienarbeit des Okumenischen Aus-
schusses der Vereinigten Evangelisch-Lutherischen Kirche Deutschlands, hrsg. v.
Jorg Baur, Stuttgart 1980. <
Der Band enthilt Referate, die fiir die vom Okumenischen Studienausschuf} der Ver-

einigten Evangelisch-Lutherischen Kirche Deutschlands und vom Deutschen National-

komitee des Lutherischen Weltbundes erarbeitete Stellungnahme iiber ,Das Amt im

dkumenischen Kontext* konzipiert wurden. Sie befassen sich mit Problemen des ortho-

doxen, katholischen, anglikanischen, evangelischen sowie des neutestamentlichen

Amtsverstindnisses. Auflerdem wird die bereits 1978 verdffentlichte Stellungnahme

(OR 27, 94—107) erneut abgedruckt. Thr Anlafl war vor allem der Bericht von Accra

1974.

Die Stellungnahme selbst und ihr Verhiltnis zu anderen Dokumenten der VELKD
und des LWB sind an dieser Stelle nicht zu diskutieren.! Es kann nur darauf hingewie-
sen werden, daf} der theologische Ansatz fritheren Studien zumal der VELKD ent-
spricht und eine weitere Vertiefung erfihrt. Das Interesse mufl bei der vorliegenden Pu-
blikation dem Zusammenhang von Referaten und Stellungnahme gelten und damit dem
Spannungsfeld, in dem sich die Kommission dem Thema Amt gestellt hat.

1. Von der Studienarbeit her geurteilt sollen die Einzeluntersuchungen der Vorberei-
tung einer doppelten Aufgabe dienen, nimlich ,Konsensus und Differenz des multila-
teralen Dialogs* (= Teil III der Stellungnahme) bzw. ,Konsens und Differenz in der
bilateralen Beziehung® (= Teil IV) ,aufgrund der Heiligen Schrift und des Bekenntnis-
ses der evangelisch-lutherischen Kirche* (166) festzustellen. Auf diese Aufgaben bezie-
hen sich die einzelnen Arbeiten in unterschiedlicher Weise. Explizit wird der i.e.S. 6ku-
menische Teil der Stellungnahme vorbereitet nur durch die Abhandlung von J. Roloff
,Die okumenische Diskussion um das Amt im Licht des Neuen Testamentes®
(139—164), der besonders am Ende einige in der Diskussion immer wieder verhandelte
Punkte (Verhiltnis Amt-Gemeinde, ,besonderes Amt®, christologische Begriindung
sowie Apostolizitit des Amtes, Verhiltnis Amt-Sakrament, Ordination) aufnimmt und
vom neutestamentlichen Befund her einer Klirung zuzufithren versucht. Die anderen
Referate gelten direkt und in der Hauptsache der Klirung bilateraler Gesichtspunkte
und sind darum besonders in Teil IV beriicksichtigt. Entsprechend spiegeln sich in der
Stellungnahme zum Accra-Bericht grofitenteils Zustimmungen und Bedenken, die vom
Neuen Testament aus geltend zu machen sind. In welchen Punkten die deutschen
lutherischen Kirchen durch den Accra-Bericht den 6kumenischen Dialog prizis befor-
dert sehen, wird nicht gesagt. Auch eine eigene Feststellung der Fragenkreise, in denen
ein Konsensus erfolgt ist, wird nicht gegeben.?

Daf diese Verfahrensweise der Stellungnahme, unbeschadet der instruktiven Ausfith-
rungen Roloffs, nicht unproblematisch ist, ist schon &fters festgestellt worden.” Die Ur-

1 Zu beachten ist jetzt bes. die gemeinsame rémisch-katholische und evangelisch-
lutherische Studie ,,Das geistliche Amt in der Kirche® (1981). S. dazu auch R. Frieling,
Teilanerkennung der Amter? in: MD (32), 1981, 101 £.

2 Der Theologische Ausschufl der Arnoldshainer Konferenz ist in seinen verschiede-
?eﬁl Stellungnahmen zum Accra-Papier 1975—1979 (MS) sehr viel differenzierter ver-

ahren.

3 Anlifllich der Amtsfrage vgl. M. Honeckers Rezension von ,,Amt und Ordination
im Verstindnis evangelischer Kirchen und ékumenischer Gesprache. Eine Dokumenta-
tion im Auftrag der Arnoldshainer Konferenz, hg. von A. Burgsmiller, 1974%, in:
ZevKr 21 [1976, 307—312], 308.
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sache diirfte im vorliegenden Fall in einer weitgehenden (bewufiten? [vgl. 169 unter
7iff. 2]) Ausblendung der gesamtgeschichtlichen Dimension der Amtsfrage und ihrer
theologischen Reflexion zu suchen sein. Obschon die Ordnung des Amtes ,zu den blei-
benden Aufgaben der nachapostolischen Zeit“ (167) gehort und etwa im Rahmen ent-
schiedener pneumatologischer Akzentuierung erortert werden konnte, interessieren
doch nicht eigentlich die darin beschlossenen Méglichkeiten, sondern blofl die Ergeb-
nisse geschichtlicher Stromungen, denen sich die lutherischen Kirchen in Gestalt ver-
schiedener Kirchen und der Okumene gegeniibersehen und die vom Neuen Testament
her gleichsam beurteilt werden.

2. Diese Ausblendung muf einigermafien iiberraschen, weil nicht nur der neutesta-
mentliche Beitrag, sondern auch die implizit fiir die Ausformulierung von Teil IIT der
Stellungnahme wichtigen dogmatisch orientierten Erdrterungen von Jérg Baur ,Das
kirchliche Amt im Protestantismus® (103—138) — wie itbrigens die meisten anderen
Beitriige — zur weiten Beriicksichtigung geschichtlicher Fragestellungen drangen. Hier
steht im Mittelpunke die These: ,Ministerium est relatio! . . . es gehort nicht unter die
Kategorie , Wesen* und ,Substanz*® (107). Dements rechend ist ,,Amt das Ausgespann-
te, das Bezogene, und so ist es im Wandel der Gescﬁichte mit bezogen auf den zugleich
identischen und wechselnden Vollzug von missio Dei und praedicatio Evangelii“ (ebd.).
Wenn dieses Verstindnis des Amtes auch als eine Anleitung fiir die Entdeckung und Er-
klarung geschichtlicher Prozesse fungieren kann — und daran besteht eigentlich kein
Zweifel —, dann miifte es nicht nur im Blick auf die Formulierung rechtlicher Sachver-
halte von Bedeutung sein — wie z.B. fiir die Regelung der Ordination bei iibergetrete-
nen Pfarrern, fir die in der ,Stellungnahme® zu wiederholten Malen Vorschlage ge-
macht werden (vgl. bes. 174, 177, 178, 180). Es miifite gerade auch Anlaf sein, sich der
Bedeutung historischer Umfelder und Entwicklungen als einem theologischen Problem
zu stellen, was u.a. auch zur Beriicksichtigung ethischer Probleme fithren wiirde. Baur
hat freilich solche Konsequenzen selbst abgebogen, indem er seine geschichtliche Dar-
stellung des lutherischen Amtsverstindnisses blof bis ins 18. Jahr undert (Spalding)
fithrt und zumal das Amtsverstindnis des Neuluthertums aufier acht lit. Damit blei-
ben die Gegenwart entscheidend bestimmende Aspekte der lutherischen Amtstheolo-
gie, die vom Relationsbegriff aus kritisch zu beleuchten wiiren, unberiicksichtigt. Das
muf man — wie gesagt — im Blick auf die ,Stellungnahme* bedauern. Denn die Bewe-
gung, die mit der Hauptthese des Protestantismus-Referates angezeigt ist, verdiente all-
seitig aufgenommen zu werden. (Vgl. dazu z.B. auch die schone Analyse des Stiftungs-
gedankens im Anschluft an Luther [111 f£.] mit der anfechtbaren, tiberdies durch das
neutestamentliche Referat nicht ohne weiteres gedeckten Formulierung in der ,Stel-
lungnahme* [1791.}

3. Haben also tir den multilateralen Teil der Stellungnahme die neutestamentlichen
Uberlegungen primire Bedeutung, so riicken im bilateralen Teil traditionelle Lehrdiffe-
renzen in den Vordergrund; sie werden — in den Referaten — durch Bezichung auf die
Intentionen der jeweiligen konfessionellen Position und — in der Stellungnahme —
durch ausdriickliche Benennung der Konsens- und Dissenzpunkte einander angenahert.
Wiederholungen wurden vermieden — mit der Folge, dafl nur der Gesamtzusammen-
hang ein hinlingliches Bild {iber das Verhiltnis der lutherischen Kirche zu einer anderen
Konfessionskirche gibt. Zum Einzelnen:

a) Schon von den Proportionen her fillt auf, dafl unter den Referaten zwei der katho-
lischen Auffassung gelten. P.-W. Scheele berichtet iiber ,Amt und Amter in katholi-
scher Sicht* (33—49). J. Finkenzeller duflert sich ,Zur Diskussion iiber das kirchliche
Amt in der katholischen Theologie® (51—81). Diese Hervorhebung der katholischen
Position entspricht sicher der Frontstellung reformarorischer Theologie. Sie gewinnt im
Rahmen dieser dkumenischen Studie freilich einen eigenen Akzent, weil nur an dieser
Stelle von der Méglichkeit Gebrauch gemacht wurde, kompetente Theologen aus einer
anderen Kirche heranzuziehen. Unwillkiirlich entsteht der Eindruck, als ob blof hier
der Dialog und nicht allein die theologische Klirung gesucht worden ist.

Die beiden katholischen Abhandlungen unterscheiden sich darin, daf} Scheele in der
Hauptsache eine zureichende, dem gegenwirtigen theologischen Bewufitsein gemafle
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dogmatische Lehre vom Amt intendiert — die von den Amtern Christi her gestaltet
wird —, wohingegen Finkenzeller die geschichtlichen Knotenpunkte der Amtsfrage
skizziert und diskutiert. In klaren Konturen treten dabei die Momente hervor, die in
der heutigen katholischen Theologie vor allem die Aufmerksamkeit beanspruchen. Fiir
evangelisches Denken ist von besonderem Interesse das Ringen um das rechte Verstind-
nis der Apostolizitit (vgl. 76 ff.) und die Vorsicht, mit der die Figur des gottlichen
Rechtes (vgl. bes. 71) behandelt wird. Gerade hier diirfte die Diskussion noch lange
nicht abgeschlossen sein.

Die ,Stellungnahme® hebt in ihrem die katholische Kirche betreffenden Teil unter
Verweis auf bereits erreichte ,, Klirungen im Fundamentalen® (173) zwei Punkte heraus:
»Weihesakrament und Ordination®, ,Petrusamt und universale Kirchenleitung*
(173 ff.). Charakteristischerweise ist der zweite Gesichtspunkt in den Referaten nur
beiliufig berithrt worden. Auf der einen Seite resultiert das aus den besonders die
,Ortskirche® berithrenden Uberlegungen, die eine Anniherung der Standpunkte er-
moglichen. Es zeigt aber auf der anderen Seite auch an, daff nach evangelischer Auffas-
sung strikt unter dem (evangelischen) Amtsbegriff Sachverhalte verhandelt werden kon-
nen, die nach katholischem Denken in einen weiteren (ekklesiologischen) Problemho-
rizont gehoren. Es diirfte von hier aus bei kiinftigen Gesprachen die Frage verfolgt wer-
den miissen, inwieweit sich unter der von der Studie immerhin zugelassenen Gleichset-
zung von Petrusamt und universaler Kirchenleitung die anstehenden Probleme weiter-
verhandeln lassen.

b) Die Studie nimmt zur anglikanischen und zur orthodoxen Kirche in sehr enger Be-
ziehung auf die vorgelegten Referate Stellung. Das gilt insbesondere vom orthodoxen
Teil, auf den G. Kretschmar ,Probleme des orthodoxen Amtsverstindnisses® (9—32)
vorbereitet hatte. In hilfreicher Weise stellt er die theologischen Berithrungspunkte, die
Orthodoxie und Wittenberger Reformation miteinander verbinden, am Beispiel einiger
Artikel der CA heraus und gewinnt dadurch die Moglichkeit, die namhaft zu machen-
den Differenzen im Geiste der Versshnung zu behandeln. Das entscheidende theologi-
sche, Konsens wie Differenz anzeigende Problem besteht in einer hinlinglichen, ge-
meinsam verbindlichen Verhiltnisbestimmung von Wort und Geist (vgl. bes. 29 ?)
Die ,,Stellungnahme® nimmt diesen Punkt, ihrem Duktus entsprechend, jedoch nur in
einem Ausschnitt auf, nimlich in bezug auf das Verhiltnis von ,,Amt und Charisma“
und in bezug auf das Verstindnis der ,universalen apostolischen Kirche* (178). Wenn
in diesem Rahmen ein beide Kirchen charakterisierendes ,ganzheitliche(s) Denken®
(ebd.) gefolgert wird, dann mufl dies vor einer klaren Bestimmung des Verhiltnisses
Eon Wort und Geist freilich eher einer Problemanzeige denn einer Feststellung gleich-

ommen.

¢) Im Verhiltnis zur orthodoxen wie zur anglikanischen Kirche hat der Stellung des
Bischofsamtes entscheidende Beachtung zuteil zu werden. Im Referat von G. Gafimann
»Das anglikanische Amtsverstindnis® (83—101) steht es iiberhaupt im Mittelpunkt. Im
Anschluff an den differenzierten Bericht iiber die geschichtliche Entwicklung wird auf
die Bedeutung des sog. Pullach-Reports 1972 sowie die ihm folgende Lambeth Konfe-
renz 1978 bes. hingewiesen (100), gerade weil hier das bischéfliche Amt nicht in histo-
rischer Engfithrung, sondern in seinem ekklesialem Kontext erértert worden ist. Die
Auswirkungen der erfolgten Annaherung zeigen sich nicht nur in dem die anglikanische
Kirche betreffenden Teil der ,Stellungnahme* (175 ff.), sondern auch in den Schlufi-
iiberlegungen zur ,Gemeindeleitung (episkopé)“ (181 f.g_; Es ist anzunehmen, dafl gera-
de durch die Gespriche mit der anglikanischen Kirche das episkopale Denken im
Luthertum eine weitere Beférderung erfahren wird.

4. Nimmt man nach diesem Durchgang die Frage nach der pneumatologischen Ak-
zentuierung noch einmal auf, so wird man feststellen kénnen: auf der bilateralen Ebene
ist es zwar moglich, die Relationalitit des Amtes dialogisch zu bekunden; nicht moglich
ist es aber, hierbei zugleich den Zusammenhang mit missio Dei und praedicatio Evan-
gelii so im Blick zu haben, daf nicht nur die Partikularkirchen mit ihren Ubereinstim-
mungen und Differenzen, sondern zugleich das Thema ecclesia universalis in seinen Di-
mensionen prisent ist. Oder spezieller: Es diirfte eben problematisch sein, dafl um eines
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verstindlichen, die Ubersichtlichkeit férdernden dkumenischen Schematismus willen
beim Topes Amt die ecclesia universalis perspektivisch sofort mit den Problemen
Bischofsamt, universales Leitungsamt verkniipft wird, ohne dafl deren doppelte Rela-
tionalitit stindig bedacht ist: die Bezogenheit auf die Gemeinde wie die gegenwirtigen
Herausforderungen der christlichen Botschaft. Es diirfte mithin zu fragen sein, ob nicht
der Pragmatik der Unterscheidung zwischen multi- und bilateralem Dialog aus theolo-
gischen Griinden zu wehren ist, ob nicht mindestens eine stirkere Verklammerung be-
veits in den Referaten, wenigstens aber in der Stellungnahme hitte erreicht werden miis-
sen.

5. Es ist bei jeder 6kumenischen Stellungnahme u.a. ein Problem, wie die Vielzahl der
in den vorbereitenden Referaten zur Geltung gebrachten Gesichtspunkte sachgemafd
aufgenommen werden kann. Um ein Dokument nicht nur im Ergebnis, sondern auch
in seinem Werdegang verstehen zu kénnen — und dazu soll doch wohl die gemeinsame
Veroffentlichung der Referate niitzlich sein —, wire es wiinschenswert gewesen, zu-

leich in einem Arbeitsbericht niheren Aufschluf iiber die Entscheidungen, die im Lau-
e der Zeit getroffen wurden, zu erhalten. Dies wiirde nicht nur der Verlebendigung
Skumenischer Arbeit dienen, sondern zugleich den theologischen Dialog vertiefen.
Dieser Wunsch ist sicher nicht nur gegeniiber dieser Verdffentlichung anzumelden, aber
eben gerade hier, weil in bewuBter Kontinuitit gearbeitet worden ist und man gerne ge-
wuflt hitte, welches Nachdenken mit dieser Kontinuitit verbunden ist.

Hinzuweisen ist darauf, daf auf S. 141 die Anm. 2 und S. 177 die Anm. 5 und 6
nicht auf den neuesten Stand gebracht worden sind.

Miinster Eckhard Lessing

Hans-Georg Kelterborn: Evangelische Jugendarbeit im Wandel. Eine histo-
rische Felduntersuchung zum Erziehungsverstindnis der verbandlichen, landeskirch-
lichen und freien Jugendarbeit in Niedersachsen 1945—1980. Mit Quellentexten, Stu-
dien zur Kirchengeschichte Niedersachsens 23, Vandenhoeck & Ruprecht Gottingen
1981.

Seit den 70er Jahren mehren sich die Abhandlungen zur Theorie und Praxis evange-
lischer Jugendarbeit (JA). Dabei dominiert eine funktionale Sichtweise: biblisch-theolo-
gische Inhalte, Jugendprobleme und -religiositit sowie Sozialform und pidagogisches
Vorgehen werden in ihrer funktionalen Bezichung beschrieben. Dieser Zugang hat
wichtige Erkenntnisse erbracht. Um gegenwirtige JA zu verstehen, mufl aber auch ihre
Entwicklung untersucht werden. Hier setzt die vorliegende Arbeit an, die von folgen-
den Leitfragen ausgeht: Welche Erfahrungen wurden in den letzten Jahrzehnten ,er-
méglicht, erschwert oder auch aus den Augen verloren?® (20). Welches pidagogische
Konzept lag der JA zugrunde und welchen Bezug hatte es zur theoretischen Diskus-
sion? In we%chem Verhiltnis stand die JA zur gesellschaftlichen Entwicklung, wo wurde
Jihre Teilhabe an und ihr Widerstand gegenﬁgber den sozio-kulturellen Problemen un-
serer modernen Gesellschaft sichtbar? (ebd.). Der Verf. untersucht anhand von
Quellentexten (Protokolle, Ordnungen, Erfahrungsberichte) und Gesprachen mit Mit-
arbeitern die Entwicklung der JA im Bereich der Ev.-Luth. Landeskirche Hannovers.
Ausoewertet wurde die Arbeit der Christlichen Pfadfinderschaft (CP, EMP, VCP), des
Landesjugendpfarramtes in Hannover sowie der ,Charismatiker* H. Kemner und O.
Hanssen.

1. Die Christliche Pfadfinderschaft (CP), ,von ihren Anfingen her cin Zweig der pie-
tistischen Gemeinschaftsbewegung® (37), lehnte nach dem 1. Weltkrieg die Weimarer
Demokratie ab. Stattdessen betonte man die Erziehung durch Fiihrung und kulturkri-
tisch-riickwirtsgewandte Werte wie ,,Bund, Neues Reich, Fiihrer, Gefolgschaft,
Volk*“ (33). Das verhinderte vor 1933 eine klare Abgrenzung vom Nationalsozialismus.
Erst nach der ,Gleichschaltung® der JA wandten sich Teile der CP der Bekennenden
Kirche zu: ,Evangelische Jugendarbeit vollzog sich nunmehr unter arochialem Schutz,
als Gemeindejugendkreise, sie im ganzen ,Reich’ geeint wurden durch eine Bibellese-
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ordnung, Jahreslosung, Monatsspriiche und Monatslieder, die von der Jugendkammer
der Bekennenden Kirche ausgewihlt wurden® (36). Nach 1945 wurde die CP bewufit
»»gegen den nivellierenden Strom‘“ (45) wiederaufgebaut. Im Bewufltsein ,jugendge-
mafler® Erziehung hielt man an der ,biundischen® Prigung fest. ,Bund® meinte aller-
dings nicht mehr das nationalpolitische Engagement, sondern eine Art ,religiéser Not-
gemeinschaft® in der Kirche. Dieses Konzept geriet um die Mitte der 50er Jahre in eine
Krise. Immer weniger gelang es, die 18—25jihrigen (,,Jungmannschaft) zu integrieren.
Die soziologische Kritik, die Schelsky 1957 mit seinem Buch ,Die skeptische Genera-
tion“ an der biindischen JA iibte, wirkte tief. Grenzte man sich vordem von der Gesell-
schaft ab, fragte man nun nach dem Nutzen der eigenen Arbeit. Es wuchs die Befiirch-
tung, disfunktional zu arbeiten und am Rande der Gesellschaft zu stehen.

1964 erschien das wichtige Buch von Miiller, Kentler, Mollenhauer und Giesecke
»Was ist Jugendarbeit?*. Das Buch, das eine wissenschaftlich abgesicherte, politisch be-
wuflte und emanzipatorische JA forderte, brachte die biindische Arbeit noch mehr in
Verlegenheit. Dieser Trend, durch die Studentenbewegung verstirkt, stiefl kaum auf
Kritik, wollte man den Anschluf} an die Gegenwart docﬁicht verlieren. Es zeigte sich,
»wie wenig sich die CP ihrer religiosen — durch Gruppe, Fihrung und Bund vermit-
telten — Erfahrungen angesichts der scharfen Kritik bewufit war.“ (54 f.). Anfang der
70er Jahre kam es auch zur Einrichtung gemischter Gruppen sowie zur ,,Demokratisie-
rung” der Gruppenfihrung. Die ilteren Fithrer wurden durch jiingere abgeldst, denen
es weniger um ,religiése” Fragen ging als vielmehr um die ,,,Emanzipation der jungen
Leute™™ (62). Insgesamt wurde die CP politisiert, verlagerte sich doch der ,, Aktionsra-
dius von den traditionell christlichen und pfadfinderischen Aktionen . . . auf gesell-
schaftskritische Unternehmungen, die eine christliche Deutung zwar nicht ausschlos-
sen, in Wirklichkeit ihre Inspiration jedoch der Studentenbewegung verdankten.“ (63).
Theologisch wurde dieser Wandel mit einem neuen Kjrchenbegrif? legitimiert, der die
Kirche nicht mehr als religiose Erziehungs-, sondern als sozialpolitische Aktionsge-
meinschaft sah. Die Sensibi%itit fiir soziale und politische Konflikte wuchs, wihrend die
religiose Deutung eigener Erfahrungen an Gewicht verlor. Seit einigen Jahren gibt es al-
lerdgings gegenldufige Tendenzen (sieht man von der Abspaltung der ,traditionellen®
Pfadfinder ab, die sich 1976 im CPD e.V. organisierten): die Bedeutung religidser Er-
zichung als ,,,Orientierungshilfe* (108) wird erkannt, die Verschulung der JA kriti-
scher gesehen.

2. Das Landesjugendpfarramt der Ev.-Luth. Landeskirche Hannovers wurde 1922
begriindet, um ,,die rechtliche Zustandigkeit der Kirche fiir die evangelische Jugend . . .
anzuzeigen, auf die staatlichen ]ugenséimter im kirchlichen Sinne einzuwirken und
staatliche Beihilfen fiir kirchliche ,Jugendpflege-Veranstaltungen® anzufordern® (111).
Innerkirchlich ging es darum, eine Verbindung zwischen den freien Verbinden und der
Landeskirche herzustellen. Das Landesjugendpfarramt ,sollte die gesamte evangelische
Jugend im Bereich der Landeskirche als ,Jugend der Kirche® sammeln und zu einer ge-
genseitigen Bereicherung und Anndherung zwischen gemeindlicher und verbandlicher
Jugendarbeit beitragen® §113). Im Dritten Reich wurde die JA noch stirker verkirch-
licEt, um sie dem Zugriff des Staates zu entziehen. Die Integrationstendenz setzte sich
nach 1945 durch, zumal die Professionalisierung immer mehr hauptamtliche Mitarbeiter
und finanzielle Zuschiisse forderte. Die groflere Effektivitit der Arbeit wurde erkauft
mit einer wachsenden Distanz zu den Gruppen und Mitarbeitern ,,vor Ort*.

3. Anstofle zur JA gingen auch von einze}inen Personen aus. Wichtig wurde in Nord-
deutschland die Arbeit des Evangelisten Pastor H. Kemner sowie des Lehrers Pastor Dr.
O. Hanssen. Kemner, der durch die Erweckungsbewegung geprigt wurde, ging es um
die Schaffung einer prophetisch-charismatischen Kirche. Seine Versuche, ein verbindli-
ches christliches Legen zu initiieren, beeinflufiten viele Jugendliche, die sich seit 1965
im ,Geistlichen Riistzentrum Krelingen® zu Freizeiten versammeln. Dort pflegt man
eine ,religios offensive Lebenspraxis® in Verbindung mit einer ,geistig defensiven Hal-
tung*“ (156). Hanssen, der sich stirker um eine geistige Auseinangersetzung mit der Ge-
genwart bemiiht, strebt vor dem ,,Hintergrunf biindisch-freundschaftlicher und pieti-
stisch-seelsorgerlicher Jugendarbeit® eine ,Schulung der gliubigen Laien® (159) an. Da-
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bei geht es ihm um ~Kontemplation® und _Verbindlichkeit*. Seine Wirkung entfaltete
er vor allem als Leiter des Hermannsburger Missionsseminars sowie als Griinder der
Bruderschaft ,Koinonia® und der ,Gruppe 153°.

Fazit: a) (Minnliche) JA geschieht seit dem 19. Jahrhundert aus zwei Motivbiindeln

— dem sozialdiakonischen (Innere Mission) sowie dem religidsen (Erweckungsbewe-
gung).
b)g In den 60er Jahren erweiterte sich die ,gesellschaftsbezogene” zur gesellschafts-
kritischen® JA, was zuweilen zur Aufgabe des ,evangelischen Profils* fithrte. Die wis-
senschaftliche Pidagogik konnte starken Einfluff gewinnen, weil die alte JA hiufig
auf eine kritische Selbstreflexion verzichtet hatte.

c) Die JA charismatischer Persénlichkeiten konnte mit dem Ideal ,ganzheitlichen®
Lebens Anstofie geben. Es besteht aber die Gefahr, daff man sich in den Schonraum ei-
ner ,kognitiven Minderheit* zuriickzieht und nicht mehr versucht, sein Anliegen argu-
mentativ mit der volkskirchlichen und gesellschaftlichen Wirklichkeit zu vermitteln.
Auflerdem entsteht das Problem, wie das Charisma einzelner sich institutionalisieren
Jaft, ohne von seiner Lebendigkeit zu verlieren.

Der Verfasser entfaltet diese Aspekte in seiner sorgfiltigen und klar geschriebenen
Untersuchung. Die Darstellung der Vorkriegsgeschic%xte sowie die exemplarische Be-
deutung der regionalen Entwicklung verleihen seinem Buch eine allgemeine Bedeutung.
Fiir die Praktische Theologie ist die Arbeit von Interesse, weil sie die historische und ge-
sellschaftliche Bedingtheit der Theorie-Diskussion aufzeigt. Der Verfasser bemiiht sich
nicht nur um die Analyse der Quellen und eine ausgewogene padagogische Reflexion;
erfreulich ist auch, da.g man sein persénliches Interesse an den Fragen der JA spurt.

Bonn Peter Hennig

Notizen

In der Heimat des Bonifatius gilt herkémmlich, wenn auch historisch nicht ganz zu-
treffend, das Jahr 680 als sein Geburtsjahr, und dessen 1300. Wiederkehr war, wie in
Deutschland 1954 das 1200jahrige Gedichtnis seines Todestages, Anlafl zu einer Rick-
schau, zu deren Ergebnissen eine Lebensbeschreibung zahlt: Jobn Cyril Sladden, Boni-
face of Devon. Apostle of Germany. Exeter (The Paternoster Press) 1980. 254 S., geb.
£ 7.50. Bei nur auswahlhafter Hinzuziehung der Literatur und insbesondere der neue-
ren Forschung stiitzt sich Sladden in erster Linie auf eine minutidse Analyse der Quel-
len, vorab natiirlich der Bonifatiuskorrespondenz. Es gelingt ihm damit eine bei aller
Niichternheit vor allem infolge ihrer liebevollen Detailzeichnung packende und gut les-
bare Darstellung. Allerdings liegt darin zugleich auch eine Schwiche dieser Lebensbe-
schreibung; denn so anregend die jeweils dazu angestellten Erwigungen auch sein mo-
Fen, 50 ei diese Auszeichnung im einzelnen, gemessen an der Tragfahigkeit der Quel-

en, dO(%'l allzu hiufig und nicht nur da, wo Verf. selbst auf den hypothetischen Cha-
rakter des von ihm gezeichneten Bildes hinweist, zu weit.

Lobmar Knut Schiferdiek

Unter dem Titel ,Bausteine zur Tiibinger Universititsgeschichte® will das Tiibinger
Universititsarchiv in loser Folge Sammelhefte mit Beitrigen zur Geschichte der genann-
ten Universitit vorlegen. Die erste Folge erschien kiirzlich (Werkschriften des Univer-
sititsarchivs Tiibingen, hrsg. von Volker Schifer. Reihe 1: Quellen und Studien 6. Tii-
bingen: Attempto-Verlag 1981. 150 Seiten, kartoniert DM 16,80). Kirchengeschicht-
lich sind zwei Beitrige interessant: Hermann Ehmer, Salemer Konventualen als Studen-
ten in Tiibingen (S. 9—15). Die deutsche Zisterzienser hatten ihr Generalstudium in
Heidelberg; deshalb studierten in Tiibingen (bis zum Ubergang der Universitit an die
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Reformation) nur wenige Mitglieder dieses Ordens. In Heidelberg setzte sich frith die
Lehre Luthers durch; deshalb gingen 1529 zwei Salemer Monche nach Tiibingen. —
Carl E. Hester schildert Sclgalezermachers Besuch in Tiibingen im Jahre 1830
(S. 127—144). Der Theologe begegnete dabei Johann Christian Friedrich Steudel, Adolf
Carl August Eschenmayer und Ferdinand Christian Baur. Obwohl der Besuch kurz
war, war sein Verlauf fiir das Verhiltnis der genannten Tiibinger Kollegen zu Schleier-
macher tiberaus instruktiv.

Tiibingen Rudolf Reinbardt

Die Bilder und Texte der im November 1981 im Berliner Reichstagsgebaude eroffne-
ten Ausstellung Evangelische Kirche zwischen Kreuz und Hakenkreuz, Hrsg.
E. Réhm, J. 'I%nierfelder, Stuttgart, Calwer Verlag 1981, 160 S., bieten in Verbindung
mit einer knappen Kommentierung einen niichternen Einblick in Grofle und Schwiche,
Zerrissenheit und Einheit christlichen Handelns. Aus der Zeitgeschichte treten die un-
terschiedlichen Leitvorstellungen, die Entwicklung der politischen und kirchlichen
Krafte, das Geschick einzelner wie der Massenmord an denﬂuden, das ganze Spektrum
von Unrecht, Gewalt und Widerstand in bezwingende Nihe an Leser und Betrachter
heran. Die Dokumentation diirfte sich daher als ein ausgezeichnetes Unterrichtswerk
erweisen.

Bonn H. Faulenbach

In der Schrifttumsflut zum Zweiten Weltkrieg finden sich nur spirliche Hinweise auf
die religiose Betreuung der kriegsgefangenen Soldaten in deutscgem Gewahrsam und
der ungezihlten anderen Menschen in dgeutschen Gefangenenlagern. Am ehesten noch
bringen ,Erinnerungen“ manche Nachricht. So ist es sehr zu begriifien, daf der em.
Prof. fiir Kirchengeschichte des Altertums und Patrologie an der Universitit Munchen,
ehemaliger Standortpfarrer, Militir- und Gefangenenseelsorger, einen durch Quellen
gut unterbauten Bericht iiber seine schwierige Titigkeit vorlegt: Adolf Wilhelm
Ziegler, Ein Werk des Friedens. Erinnerungen an die Militirseelsorge 1939—1945
in einem Gefangenenlager (Wewel Verlag, Miinchen 1979. 284 S., 22 DM). Schauplatze
sind Moosburg (Oberbayern) und Freising. Die wichtigsten Abschnitte betreffen Mili-
tirseelsorge und vor allem die Kriegsgefangenenseelsorge (im Rahmen der Militarseel-
sorge), Arbeitskommandos, Lazarett, Besuch des Nuntius Orsenigo im Lager Moos-
burg (26. Januar 1941; dazu ausfithrlich A. W. Ziegler in: Deutingers Beitrigen 22/2,
1962, S. 105—120), gefihrliche Situationen, franzosische Priester und ihre Kameraden,
Polen und Ukrainer, andere Nationalititen, Zivilarbeiter, dann die Aufzeichnungen
tiber das ,Ende* im Marz-Mai 1945, die Schrecken, Angste und Néte jener Tage. Das
Werk und die zugehdrige Dokumentation berichten eindrucksvoll vom geistlichen
Dienst unter schwierigsten Bedingungen, von der ausdriicklichen und noch mehr stil-
len, oft heimlichen Hilfe vieler Gutgesinnter der deutschen Wehrmacht, kirchlicher und
anderer Stellen, nicht zuletzt von der Opferbereitschaft zahlreicher franzésischer Prie-
ster. Ein wertvoller Beitrag zur ,Zeitgeschichte®, zum Werk christlicher Hilfe in
schwerer Zeit.

Miinchen Georg Schwaiger

Zeitschriftenschau

Jahrbuch fir Antike und Christentum 23 (1980).
S. 5—21: Christian Gnilka, xahéyngog. Die Idee des ,guten Alters® bei den Christen
(Lexikalische und semantische Untersuchung von xohdynpog als einer Neuschopfung
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christlicher Grazitit, erginzt durch Hinweise zum christlichen Sprachgebrauch von
edyfowg und yioag Mmagdv). — S. 22—47: Wolfgang Wischmeyer, Die Aberkiosin-
schrift als Grabepigramm (Konsequente Deutung der Inschrift im Kontext der zeitge-
néssischen Grabepigraphik als Versuch, traditionelle und konventionelle Aussagefor-
men mit christlichem Inhalt zu filllen). — S. 48—57: C. T. H. R. Ehrhardt, Constan-
tinian documents in Gelasius of Cyzicus, ecclesiastical history (Die von Gelasios mit-
geteilten Materialien zum Konzil von Nilkaia sind wertlos, desgleichen die bei ihm be-
gegnenden Abweichungen im Wortlaut konstantinischer Dokumente gegeniiber deren
anderweitiger Uberlieferung). — 8. 58—64: Jean Doignon, ,Ipsivs enim genvs svmvs®
(Actes 17,28") chez Hilaire de Poitiers. De saint Paul 2 Virgile (Stillschweigender Re-
kurs auf Virgil bei der Deutung von Act. 17,28° durch Hilarius). — S. 65—81: Siegmar
Dépp, Prudentius’ Gedicht gegen Symmachus. Anlaf und Struktur (Des Prudentius c.
Symmachum als Versuch einer eschichtstheologisch-apologetischen Auswertung der
Niederlage Alarichs gegen Stilic%io in der Schlacht von Pollentia 402). — S. 82—95:
Raban von Haehling, Damascius und die heidnische Opposition im 5. Jahrhundert
nach Christus. Betrachtungen zu einem Katalog heidnischer Widersacher in der Vita
Isidori (Zu frg. 303—305 der vita Isidori des Damaskios als Quelle fiir die Existenz auch
noch einer politischen Opposition gegen das Christentum im Osten wihrend des
5. Jh.). — S. 96—107: Winfried Cramer, Irrtum und Liige. Zum Urteil des Jakob von
Sarug iiber Reste paganer Religion und Kuleur (Religions- und kulturgeschichtliche
Auswertung der Reden iiber den Sturz der Idole und iiber die Schauspiele mit gelegent-
lichen, gezwungen erscheinenden ethischen Aktualisierungen). — S. 108—127: Carsten
Colpe, Heidnische, jiidische und christliche Uberlieferung in den Schriften aus Nag
Hammadi IX (Bericht iiber die Codices IX und X mit dem Traktat Melchisedek, der
Ode iiber Norea, dem Testimonium Veritatis und dem Traktat Marsanes). —
S. 128—140: Erwin M. Ruprechtsberger, Ein romischer Grabstein aus Lentia/Linz.
Spatantike Portrits des 4. Jahrhunderts aus der Austria Romana (Zeugnisse kiinstleri-
schen Finflusses aus Italien im spitantiken Noricum). — S. 141—157: Erika Dinkler-
von Schubert, Arca und scrinium. Zu Ikonographie und Zweckbestimmung spatromi-
scher Kistchen (Von einem aus Pannonien stammenden Stiick des Rom.-germ. Zentral-
museums [Inv.-Nr. 04651] ausgehend, werden christliche arcae als Erzeugnisse spitr6-
mischer Provinzialkultur gewertet, deren Verwendung als Behiltnisse fiir Grabbeigaben
ein synkretistisches Fortbestehen vorchristlicher Jenseitsvorstellungen anzeigt).
Bonn Knut Schiferdiek

Jahrbuch fiir Antike und Christentum 24 (1981).

S. 7—41:S. C. Barton/G. H. R. Horsley, A Hellenistic Cult Group and the New Te-
stament Churches (Vergleich zwischen einer inschriftlich bezeugten privaten Kultge-
meinschaft des 2./1. vorchristl. Jh. in Philadelphia und frithchristlichen Gemeinden). —
S. 42—44: Alfred Stuiber, Die drei ompsia von Didache XVI (onueiov éxmetdoeng v
obpavd in Did. 16,6 ,die am Himmel ausgebreitete Fahne® als Endzeitzeichen). —
S. 45—55: Maximilian Fussl, Zur Trosttopik in den Homilien des Basileios (Verwen-
dung und christliche Einbindung antiker Konsolationstopik in Bas., hom. 4 u. 5). —
S. 56—66: Wilhelm Geerlings, Hiob und Paulus. Theodizee und Paulinismus in der la-
teinischen Theologie am Ausgang des vierten Jahrhunderts (Die Paulusrenaissance des
4. Jh. und ein gleichzeitig zu beobachtendes, nicht mehr unter dem Motiv eines Bei-
spiels der Geduld, sondern unter der Frage der Theodizee stehendes Interesse an Hiob
werden als korrespondierende, aus einem zeitgenossischen Krisenbewufltsein erwach-
sende Erscheinungen verstanden, wobei sich in der Beschiftigung mit Hiob die Krisen-
stimmung artikuliere und in der neuen Paulusexegese eine Antwort auf ihre Fragen su-
che). — S. 67—70: Henning Wrede, Eine tetrarchische Gigantomachie in Spalato (Iko-
nographisches Programm der Schmuckkonsole unter dem Portalgesims des Jupitertem-
pels dI::s Diokletianpalastes von Split als Bekundung der politischen Ideologie der Te-
trarchie). — S. 71—84: Hugo Brandenburg, Ars humilis. Zur Frage eines christlichen
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Stils in der Kunst des 4. Jahrhunderts nach Christus (Verneint die Frage nach der Aus-
bildung eines spezifisch christlichen Stils in der Sarkophagplastik des 4. Jh. durch Ein-
ordnung der verschiedentlich so gedeuteten antiklassischen Stilformen in eine iltere r6-
mische Tradition). — S. 85—113: Klaus Eichner, Die Produktionsmethoden der stadt-
romischen Sarkophagfabrik in der Bliitezeit unter Konstantin (Analyse des industriali-
sierten Fertigungsverfahrens rémischer Sarkophage mit dem Ziel methodisch gesicher-
ter Unterscheidung von technischen Bearbeitungsstufen und kiinstlerischen Stilfor-
men). — S. 114—130: Elisabetta Lucchesi-Palli, Eine Gruppe koptischer Stelen und die
Herkunft ihrer figiirlichen Motive und Ornamente (Geographisch-chronologische Ein-
ordnung — Oberigypten, 6./7. Jh. — einer nach ihren Formmerkmalen zusammenge-
horigen Gruppe von zehn Stelen). — S. 131—139: Klaus Wessel, Ein verkanntes Denk-
mal der frithbyzantinischen Kaiser-Ikonographie. Der ,,Apostel-Intaglio® in der Miin-
chener Staatlichen Miinzsammlung (Bisher nicht als solche erkannte Kaiserdarstellun-
gen unter dem Motiv der Apostelgleichheit auf zwei Intaglien der Miinchener Staatli-
chen Miinzsammlung).
Lobmar K. Schiferdiek

Cahiers de civilisation médiévale 24 (1981).

S. 29—53: Andrzej Poppe, La naissance du culte de Boris et Gleb (entgegen geliufiger
Datierung der Entstehung des politisch-dynastischen Kultes der im Kampf um seine
Nachfolge ermordeten beiden jiingsten Séhne Vladimirs bald nach der Durchsetzung
Jaroslays wird seine 1072 in der kirchlichen Anerkennung gipfelnde Ausbildung erst seit
den vierziger Jahren des 11. Jh. wahrscheinlich gemacht). S. 55—58: Jean Cabanot,
Deux nouveaux crucifix de la famille du ,Volto Santo“ de Lucques, de ,Saint Veu® de
Charroux et le ,Digne Votz* de Cénac en Périgord (spitmittelalterliche Nachrichten
iiber zwei nicht mehr erhaltene Kruzifixe vom Typ des Volto Santo von Lucca mit Hin-
weisen tiber ihre Position im Kirchenraum). S. 101—116; 173—219: Olivier Guillot, La
conversion des Normands peu aprés 911 (I: Analyse der Quellen aus den Jahren unmit-
telbar nach dem Vertrag von Saint-Clair-sur-Epte von 911, die einen unter Schwierig-
keiten in Gang kommenden normannischen Christianisierungsprozef} ebenso wie dazu
angestellte frinkische missionstheoretische Uberlegungen erkennen lassen; I1: Untersu-
chung der Wandlung und Idealisierung des Bildes von diesen geschichtlichen Vorgin-
gen in der Reimser Historiographie des spiteren 10. Jh., bei Flodoard und Richer von
St. Rémi, sowie in der normannischen Geschichtsschreibung des 11. Jh., bei Dudo von
St. Quentin und in der Translatio Audoeni). S. 173—179: Yves Christe, ,,Et super mu-
ros eius angelorum custodia® (das himmlische Jerusalem der Apokalypse als Bild der
Kirche in Exegese, Ikonographie und Architektur). S. 233—239: Nurith Kenaan/Ruth
Bartal, Quelques aspects de I’iconographie des vingt-quatre Vieillards dans la sculpture
frangaise du XII° s. (hispano-islamische Einfliisse). S. 257—267: Alain Varaschin, San
Millin de la Cogolla: le temps du monastére ou I'imaginaire de Gorizalo de Berceo (Ab-
rif der Geschichte des Kloster San Millan de la Cogalla als Hintergrund der Werke von
Gonzalo de Berceo).

Lobmar K. Schiferdiek

Revue Bénédictine 90 (1980).

S. 7—49: Michael M. Gorman, The oldest manuscripts of Saint Augustine’s ,De ge-
nesi ad litteram (Erginzung von M. Oberleitner u.a., Die handschriftl. Uberlieferung
der Werke des hl. Augustinus, Wien 1969 ff., mit Erarbeitung von Maflstaben fiir eine
kritische Edition). — S. 50—62: Peter R. McKeon, The empire of Louis the Pious.
Faith, politics and personality (Versuch einer Skizzierung der personlichen Vorausset-
zungen fiir das Scheitern des karoling. Kaisertums bei Ludwig d. Frommen). —
S. 63—71: Victoria Chandler, Politics and piety: Influences on charitable donations
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during the anglo-norman period (Ziemlich oberflichlicher Versuch, eine Korrelation
zwiscﬁen der Zahl der geistlichen Stiftungen durch den anglonormannischen Adel des
12. Jh. und der zeitgenossischen Entwicklung der politiscien Verhiltnisse aufzuwei-
sen). — S. 72—84: Keith V. Sinclair, Ramsey abbey as a monastic peculiar (Zur Immu-
nitit des Klosters Ramsey, Hunts, im 12.—14. Jh.). — S. 83—131: Claude Soetens, La
reprise du collége grec de Rome par les Bénédictins. Léon XIIL et Hildebrand de
Hemptinne 3 I'oeuvre (Zur Reform des Collegium graecum durch Leo XIII. im Zusam-
menhang seiner Bemithungen um eine Annﬁ%erung an die orientalischen Kirchen). —
S. 132—134: Adalbert de Vogiié, La régle des quatre péres et les statuts de la société des
douze apétres (Benutzung der Regel durch die Statuten). — S. 135—139: Pierre-Patrick
Verbraken, Traces d’un ,De consolatione peccatoris® attribuable a Sedatus de Béziers
(Edition des Textes und vorschlagsweise Zuweisung an Sedatus von Béziers [Ende
6. Jh.]). — S. 139—141: Albert A. Bell jr., Pseudo-Hegesippus as the source of some ci-
tations in defensor’s ,Liber Scintillarum®. — S. 141—147: Bruno Kleinheyer, Keine
Handauflegung zur Weihe von Exorzisten (Zum Problem des Rituals der Exorzisten-
weihe im Mainzer Pontificale romano-germanicum). — S. 147—149: Pierre Salmon,
Livrets de priéres de I’époque carolingienne. Nouvelle liste de manuscrits. —
S. 169—193: Richard Kay, Benedict, Justinian, and Donations ,Mortis Causa® in the
»Regula Magistri“ (Abhangigkeit der Regula Magistri von einer Novelle Justinians als
Datierungsindiz). — S. 194—233: Antoine Chavasse, Un homiliaire liturgique romain
du VI¢ siécle. L’homiliaire ,, Augustinien® du ,Parisinus® 3798 (Analyse und liturgiege-
schichtliche Einordnung). — S. 234—248: K. D. Hartzell, An English antiphoner of the
ninth century? (Zur Handschrift Rouen Bibl. Munic. 26 aus dem 9. Jh., die H. abwei-
chend von ilterer Meinung in Nordfrankreich lokalisiert und in deren liturgischen Pas-
sagen er ,the oldest known texts . . . of the antiphoner which can be related to the stan-
dard form of the cursus romanus® ansieht). — S. 249—262: Constance H. Bouchard,
Changing abbatial tenure patterns in Burgundian monasteries during the twelfth cen-
tury {Incﬁzien einer Fithrungskrise in burgundischen Cluniazenser- und Zisterzienser-
klostern in der zweiten Hilfte des 12. Jh.). — S. 263—287: Glauco Maria Cantarella,
Cluny, Lione, Roma (1119—1142) (Zum Verstindnis von Exemtionskonflikten in der
ersten Hilfte des 12. Jh.). — S. 288—289: Adalbert de Vogiié, Un écho de Césaire d’Ar-
les dans la régle du maitre, le Chrysostome latin et la ,Passio Iuliani® (Caes.,
serm 166,4). — S. 290—300: James W. Halporn, Pandectes, Pandecta, and the Cassio-
dorian Commentary on the Psalms (Textkritische und kodikologische Beobachtungen
zu Cassiod. Expos. in Ps. 86,37—44 und dem Codex Amiatinus). — 5. 301—306: Mary
P. Richards, Liturgical materials for the medieval priory of St. Neots, Huntingnshire
(Zu vita, translatio, und zwei sermones de translatione des hl. Neot [BHL 6054 {.] in
der Handschrift Brit. Library Add. 38130, mit Edition der sermones). — S. 306—314:
Guy M. Oury, Gérard de Corbie avant son arrivée a la Sauve-Majeure (Biographisches
zum Griinder des Klosters La Sauve-Majeure ostlich von Bordeaux, Gérard
c. 1025—1095). — S. 314—328: Stephen Wessley, ,Bonum est benedicto mutare lo-
cum®: The role of the , Life of Saint Benedict® in Joachim of Fiore’s monastic reform®
(Zum Selbstverstindnis Joachims).
Bonn Knut Schaferdick

Zwingliana Bd. XV, 1979—81, H. 1—6.

Die Griinde fiir die Ablehnung des Zweiten Helvetischen Bekenntnis durch Basel
werden durch H. Berner (S. 8—39) aufgezeigt. — Nach Auffassung von E. G. Riisch
(S. 40—49) lehnte Vadian aus innerschweizerischen politischen Griinden die Abfassung
einer Zwingli-Biographie ab. — W. Biibrer (S. 93—123) rekonstruiert den reformatori-
schen Abendmahlsgottesdienst in Konstanz. — K. J. Rietschi (S. 124—135) geht den
Spuren eines weithin unbekannten Korrespondenten Zwinglis in Norddeutschland,
Baptist Johannes Wisamer, nach. — ,Die Heilsbotschaft Gottes an die Menschen und
die Offnung des Herzens fiir das ewige Leben®, das ist nach E. G. Riisch (S. 173—214)



242 Literarische Berichte und Anzeigen

,der Glocken hohe Bedeutung® im Werk von Jeremias Gotthelf. — Die sparlichen er-
sten reformatorischen Verbindungen der Schweiz zu Dinemark zeichnet K. J. Rietschi
(S. 215-237) nach. — E. G. Riisch (S. 238—258) legt dar, dafl Myconius die erste
Zwingli-Biographie formal in der Tradition mittelalterlicher Hagiographie, inhaltlich
jedoch aus reformatorischem Geist gestaltete. — Mit einer Einleitung gibt J. K. Came-
ron (S. 259—295) den von Caspar Waser verfafiten Bericht tiber die Englandreise des Jo-
hann Peter Hainzel von Degerstein (1572—1608) heraus. — H. R. Lavater (5.338—381)
untersucht den Einfluf Zwinglis auf die Reformation in Konstanz unter der Parole
~Regnum Christi etiam externum®. — Die spektakulire Auflerkraftsetzung des Zweiten
Helvetischen Bekenntnis durch den waadtlandischen Grofien Rat im Jahr 1839 zeichnet
K. Blaser (S. 382—396) nach. — R. Jorg (S. 429—433) priift, ob Johannes Salat einen
Brief Zwinglis filschte. — H. Meyer (S. 434—452) stellt die These auf, daff der ,letzte
Brief* Zwinglis vermutlich von Caspar Meyer stammt. — Die Wirkung von Schriften
Bullingers in Schweden untersucht K. J. Riietschi (S. 453—468).
Bonn H. Faulenbach

Kirkehistoriske samlinger 1980.

S. 11—30: Otto Norn, Et ridderkors (Ikonolog. Deutung des Typanonreliefs vom
Westportal der Dorfkirche von Nedager, Djursland). — S. 31=73: Jorgen Pedersen,
Vera Minerva. Om Anders Sunesgns praesentation af Hexaémeron som kristent digter-
vaerk (Literarische Analyse und Wertung der Einleitung des Hexaémerons des Anders
Sunesen [gest. 1228]). — S. 75—93: Niels Knud Andersen, Aleneste Gud i Himmerig.
Bidrag til reformationstidens salmehistorie (Vergleichende literarisch-theologische Ana-
B'se der dinischen Glorianachdichtung Arvid Pedersens [gest. ca. 1554] und der nieder-

eutschen des Nicolaus Decius [gest. nach 1546]). — S. 95—103: Martin Schwarz Lau-
sten, Melanchthoniana i Danmark. Nogle hidtil utrykte aktstykker (Abgedrucke sind
zwei Briefe Herzog Johanns d.A. von Schleswig und Holstein an Melanchthon sowie
zwei exegetische Notizen in Bibelausgaben, ein Gedicht und eine Anweisung fiir das
Studium der Ethik von Melanchthons eigener Hand). — S. 105—114: Troels Dahlerup,
Om kirkens dom for gaeld. Reformationen som retsreform belyst ved gaeldsjuris-dic-
tionsproblemet (Bedeutung und Ablésung der geistlichen Gerichtsbarkeit in schuld-
rechtlichen Verfahren im spatmittelalterlichen und reformationszeitlichen Danemark).
— S. 115—135: Th. Lyby Christensen, Hans Wandals remonstration (Edition der Ver-
wahrung des Kopenhagener Bischofs Hans Wandal [1624—1675] von 1671 gegen eine
geplante Einfithrung der Religionsfreiheit in Dinemark). — §. 137—148: J. L. Balling,
Den danske Eusebius SZur theokratischen Grundkonzeption der Staatstheorie Hans
Wandals als des theologischen Verfechters des Absolutismus in Dinemark). —
S. 149—161: Knud Banning, Professoren, der blev tavs. Christian Langemach Leth, en
skaebne fra pietismens tid (Leth [1701—64], 1736 als aufierordentlicher Professor fiir
Katechetik an die Universitit Kopenhagen berufen, aber ohne erkennbare Wirksamkeit
geblieben, erweist sich in einem handschriftlich erhaltenen Vorlesungsmanuskript als
ein von J. F. Buddeus bestimmter Aufenseiter innerhalb des zeitgendssischen dini-
schen kirchlich-theologischen Klimas). — 8. 163—175: Carl Trock, J. C. H. Fischers
kirkepolitik 1875—1880 (Erster Teil einer Untersuchung der Kirchenpolitik Fischers,
der 1875—1880 Kultusminister der Regierung Estrup war). — S. 177—194: Jens Holger
Schjerring, F. Torms socialetik (Dokumentierte Auseinandersetzung mit der aus der
Sicht einer politischen Theologie einseitig verzerrenden Darstellung des danischen Neu-
testamentlers und Okumenikers Fredrick Torm [1875—1953] durch J. Aagaard in
.Zwei Reiche und Regimente®, hg. v. U. Duchrow, Giitersloh 1977, 119—128). —
S. 195—210: A. Pontoppidan Thyssen, Indre Missions problemer i mellemkrigstiden
(Streiflicht tiber die Geschichte der kirchlich organisierten déanischen Erweckung zwi-
schen 1920 und 1940). — S. 211—223: Jargen I. Jensen, Altertavlen og gentagelsen. En
overvejelse af P. G. Lindhardts ,aestetik® (Zu dem fiir Poul Georg Lindhardt leitenden
theologisch-homiletischen Begriff der ,Wiederholung®). — S. 225—-247: Jergen Sten-
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baek, Universitetsuddannelsen i kristendomskundskab/religion. En historisk oversigt
(Uberblick iber die Geschichte der dinischen Religionslehrerausbildung). -
S, 249—282: Carl Trock, 1979 — En oversigt (Jahresiibersicht iiber die duflere und in-
nere Situation und Entwicklung der dinischen Volkskirche). —

Kirkehistoriske samlinger 1981.

S. 7—28: Ole Grell, Det verdslige evrighedsbegreb, som det fremtraeder i Malmaolit-
teraturen 1530—1536 (Entwicklung des Obrigkeitsverstindnisses der Malmoer Pradi-
kanten von einem radikalen Biblizismus, in dem die Reformation Malmés wurzelt, zu
ciner stirker lutherisch bestimmten Auffassung). — S. 29—61: Helmut Holzapfel, Niels
Stensen und die katholische Gemeinde in Kopenhagen (Zeichnung des prosopographi-
schen und sozialen Profils der katholischen Gemeinde Kopenhagens wahrend der 70er
Jahre des 17. Jh., fiir die die Gestalt Stensens nur als Aufhanger dient). — S. 63—79; Fe-
lix Olafsson, Ebenezer Hendersons doktorpromotion ved Kebenhavns Universitet 1
1840 (Zum Hintergrund der reguliren, aber ohne eigentliche Promotionsleistungen
vorgenommenen Promotion des schottischen Bibelwissenschaftlers und Mitbegriinders
der dinischen Bibelgesellschaft E. Henderson [1784—1858] zum Dr. theol. der Univer-
sitit Kopenhagen). — S. 81—103: Carl Trock, J. C. H. Fischers kirkepolitik (II) (Fort-
setzung der in KHS 1980 begonnenen Untersuchung). — S. 105—135: Asger Nyholm,
Godtiana. Aktstykker til belysning af generalsuperintendent Berthel Petersen Godts liv
indtil 1864. (I). (Aktenstiicke zur Biographie des nachmaligen schleswigschen General-
superintendenten B. P. Godt [1814—1885] bis 1845). — §. 137—147: Erik Nerr, Kritis-
ke bemaerkninger i kirkebogen. Sognepraest Emil Christianis redegerelse for Bjerregra-
vernes feje holdning under krigen 1864. (Affire um Kirchenbucheintragungen in der
jiitlindischen Gemeinde Bjerregrav [nérdl. Viborg] vom Sommer 1864, in denen der
Ortspfarrer seine Gemeinde einer willfihrigen Haltung gegeniiber der preuflischen Be-
satzung bezichtigte). — S. 149—170: Harald Nielsen, Fru kammerherreinde Steemann
og Alborgmedet 1898 (Zeitgendssischer Bericht von einer Auseinandersetzung uber die
Leitung ger Dinischen Missionsgesellschaft). — 8. 171—211: Carl Trock, 1980 — en
oversigt (Jahresiibersicht iiber die dufiere und innere Situation und Entwicklung der di-
nischen Volkskirche).

Bonn Knut Schiferdiek

Pietismus und Neuzeit. Ein Jahrbuch zur Geschichte des neueren Protestantismus,
Bd. 6, Schwerpunkt: Landesherr und Landeskirchentum im 17. Jahrhundert, hg.
von M. Brecht, F. de Boor, K. Deppermann, H. Lehmann, A. Lindt und J. Wall-
mann, Verlag Vandenhoeck und Ruprecht, Géttingen 1980, 294 S.

Das seit 1974 im Auftrag der Historischen Kommission zur Erforschung des Pietis-
mus erscheinende Jahrbuch gewinnt in den letzten Jahren zunehmend an Profil und Ge-
wicht. Behandelte Bd. 4 die Anfinge des Pietismus, Bd. 5 Kirche und Revolution
von 1848, so konzentriert sich Bd. 6 auf das spannungsreiche Problemfeld der Ausfor-
mung des Landeskirchentums in der Epoche des aufsteigenden Absolutismus. Daf} die
Gestalt des Herzogs August des (neuen) Hauses Braunschweig-Wolfenbiittel
(1579—1666) im Zentrum steht, ergibt sich, duflerlich gesehen, daraus, dafl die meisten
hier vorgelegten Beitrige auf Vortrige zuriickgehen, die 1979 bei der vielfach beachte-
ten Ausstellung der niedersichsischen Landesregierung ,,Sammler, First, Gelehrter —
Herzog August® gehalten wurden. Die inhaltliche Berechtigung ergibt sich schlicht aus
dem Faktum, dafl die Geschichte des landesherrlichen Kirchenregimentes zwischen
dem Augsburger Religionsfrieden und dem Pietismus weithin im Dunkeln liege. Die
Aufsitze erhellen, dafl die lutherische Lehre von den Zwei Regimenten, die an sich die
Automie der Landeskirchen theologisch legitimiert hitte, generell verdringt wurde zu
Gunsten eines Etatismus, der sich auf Rém. 13 und die Konige Israels als Vorbilder ei-
ner rechten Theokratie berief. Dahinter mag die allerdings nicht ausgesprochene Ein-
sicht gestanden haben, daf der Wiederaufbau des Kirchen- und Schulwesens nach dem
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Grofen Krieg, letztlich alle weitergreifenden Reformen, sich {iberhaupt nur durch 6ko-
nomische und staatsrechtliche Férderung durch die Landesherren undpihre Regierungen
realisieren lieflen. Die Géttinger Kirchenhistorikerin Inge Mager, wohl die beste Calixt-
Kennerin, geht sorgfiltig den Beziehungen des Herzogs zu Calixt und J. V. Andreae,
den recht unterschiedlichen Aufienseitern der lutherischen Orthodoxie, nach, wobei al-
lerdings offen bleibt, inwieweit der Helmstedter Professor und der Stuttgarter Hofpre-
diger der Orthodoxie zuzurechnen seien, wenn man von der gemeinsamen Ablehnung
der ,Papisterei einmal absieht. Aufschlufireich ist, inwieweit der Regent auf den in die
Zukunft weisenden Okumenismus der beiden Theologen, dessen Rat er sich oft zueigen
machte, eingegangen ist. J. Wallmann zeichnet mit bemerkenswerter Akribi, wie der
kluge und fromme Herzog, der mit Johann Arndt befreundet war, von ihm wesentliche
Anregungen erhielt, sich der Erneuerung des Gottesdienstes und der Frommigkeit auch
durch die Einfithrung der von ihm selber verfafiten ,Kirchenharmonie®, einer Para-
phrasierung und Erweiterung der Evangelien, widmete. W. Sommer zeigt in Analyse
der Regentenpredigten vonj. Gesenius und M. Walther deren unterschiedliche Stellung
zur Obrigkeit; erginzend dazu schildert K. A. Stsser das Verhiltnis des Generalissi-
mus-Superintendenten Gesenius zu seinem Herzog. K. Deppermann bietet eine Inter-

retation des Politischen Testamentes des Groflen Kurfiirsten, differenziert dabei be-
Eutsam Etappen und Motive der Kirchenpolitik des reformierten Herrschers eines
lutherischen Landes, der im Grunde das reformierte Bekenntnis durchsetzen wollte.
Dabei wird u.a. die oft vorgetragene These, die Presbyterialverfassung der reformierten
Kirche habe die Selbstindigkeit der Kirche geférdert, fir jene Epoche zuriickgewiesen.
Statt dessen verbiindete sich das Luthertum mit der Opposition der Stinde gegeniiber
dem absolutischen Staat. Das wirkte sich allerdings in den verschiedenen Provinzen
Preuflens recht unterschiedlich aus. Uber den welfischen Raum hinaus weist ebenfalls
der Aufsatz von H. Kretzer iiber den franzdsischen Calvinismus, insbes. P. Jurieu.
Durch den Aufsatz von C. N. Moore iiber ein fiir Kinder geschriebenes Andachtsbuch
der frith verwitweten Anna Hoyers gewinnen wir neue Einsichten in die z.T. von V.
Weigel beeinflufite, bisher noch wenig erschlossene barocke Erbauungsliteratur. Dafl
ein Beitrag iiber Jacob Béhmes Deutung der Weltgeschichte nicht fehlen durfte, ver-
steht sich %ast von selbst, dient ebenfalls zur Erhellung jener wenig erforschten Epoche
der Geistes- und Kirchengeschichte. Nachdriicklich sei hervorgehoben, auch diesem
Band ist, wie allen vorhergehenden, eine von K. Deppermann und D. Blaufuff erstellte
,Pietismus-Bibliographie 1980¢ (S. 246—277) hinzugefiigt, die nicht nur mit immen-
sem Bienenfleifl zusammengetragen, sondern in Anlehnung an die Bibliographie des
Luther-Jahrbuches iibersichtlich gestaltet wurde. Jeder, der sich mit der Kirchen-, Gei-
stes- oder Literaturgeschichte vom 17. bis ausgehenden 19. Jh. beschiftigt, findet hier
zuverlissige Auskunft.

Gieflen Ernst Schering

Pietismus und Neuzeit. Ein Jahrbuch zur Geschichte des neueren Protestantismus,
Band 7, 1981: Die Basler Christentumsgesellschaft, hg. von Martin Brecht, Vanden-
hoeck & Ruprecht, Géttingen 1982, 277 S.

Der angezeigte Band macht die Vortrige einer Basler Tagung anliBlich des 200. Jah-
restages der Christentumsgesellschaft zuginglich. Ulrich Im Hof ordnet den der Basler
Gese?lschaft zugrundeliegenden Impuls den Sozietitsgedanken des 18. Jahrhunderts zu.
Da es bereits eine eigene ,Sozietatsforschung® gibt, ist der knappe Uberblick iber
wichtige Akademien und Gesellschaften dankenswert, zumal auch der Versuch unter-
nommen wird, durch Nennung einiger Antriebe und Wirkungen den Stellenwert der
Sozietitsbewegung zu bewerten. Eamon Duffy schildert in der Society of Promoting
Christian Knowledge den dkumenischen Hintergrund fiir die Griindung des Basler Un-
ternehmens. Da Duffy die Korrespondenz der SPCK schon frither genauer untersuchte,
ergeben sich detailliert belegte personale Querverbindungen zu Basel.

Allan Parkman orientiert kurz {iber Hofprediger Wrangel aus schwedischer Perspek-
tive.



Zeitschriftenschau 245

In einer zweiten Serie von Beitrigen untersuchen Horst Weigelt, Martin Brecht,
Gustav Adolf Benrath und Andreas Lindt einige exemplarische Aspekte zur Fithrungs-
rolle Joh. A. Utlspergers und Christian Friedrich Spittlers. Brecht befaft sich speziell
mit der Quellenlage fiir Ph. M. Hahns niher gewiirdigte Bekanntschaft mit den Basler
Mitteilungen. Den grofien Beitrag Benraths ,Die Basler Christentumsgesellschaft in ih-
rem Ge%‘ensatz gegen Aufklirung und Neologie® wird man als besten Einstieg in die
sonst sehr auf Einzelheiten hin angelegten Studien ansehen diirfen. Sehr deutlich wird
die Herabminderung des urspriinglichen Héhenflugs der Planer. Die Christentumsge-
sellschaft wurde nicht mehr als eine Art Societas de fovenda seu confirmanda fide. Ent-
sprechend greift sie auf traditionell pietistisch-mystisches Schriftgut zuriick und ist gei-
stig zunichst wenig produktiv. Ob neuere Untersuchungen zum Verlag Rau in Niirn-
berg dieses Urteil einschrinken, sollte ge riift werden. In Betracht kommt da freilich
nur der durch die Begegnung mit Jung-Stilling gepragte zweite Abschnitt der Geschich-
te der Gesellschaft, gen Benrath aufgrund seiner fritheren Stillingarbeiten auch beson-
ders hervorhebt.

Durch drei weitere Aufsitze werden so wichtige Ausstrahlungen der Basler themati-
siert wie die Mission (K. Blaser), Spittlers Beitrag zum Wiederaufbau Paldstinas (A.
Carmel) und — besonders reizvoll und kenntnisreich — die Basler Handelsgesellschaft.
Karl Rennstich beriihrt damit das umstrittene Connubium Mission/Kolonialismus in
erfreulicherer Weise als anderswo und zu anderer Zeit mdglich. Wie iiblich, beschliefien
einige aﬁsfﬁhrlichere Rezensionen und die Pietismus-Bibliographie 1981 den gehaltvol-
len Band.

Saarbriicken F. W. Kantzenbach

Beitrage zur mittelrheinischen Landesgeschichte (= Geschichdliche Landes-
kunde. Verdffentlichungen des Instituts fiir geschichtliche Landeskunde an der Uni-
versitit Mainz 21. Hrsg. von A. Gerlich), Franz Steiner Verlag, Wiesbaden 1980,
333 S., 5 Abb., 1 Karte.

Die ,,Geschichtliche Landeskunde® hat als Publikation immer eine Zwischenstellung
zwischen Zeitschrift, Jahrbuch und selbstindiger Veroffentlichung eingenommen. Der
vorliegende, Johannes Birmann gewidmete Band tragt wiederum Zeitschriftencharak-
ter, und er ist der letzte, der mit einem eigenen Rezensionsteil erscheinen soll. Von den
neun Beitrigen dieses Heftes sollen zunichst kurz die genannt werden, die fiir einen
Kirchenhistoriker relativ uninteressant sein diirften. K. Elsenbast und A. Greule
_Rheinhessische Ortsnamen® kommen aufgrund einer gefestigteren Quellenbasis zu
ganz anderen sprachwissenschaftlichen Ergebnissen als O. Kaufmann in einem gleich-
namigen Buch. Gleich dreimal ist W. Dotzauer vertreten. In ,Aufklirung und Sozieti-
ten im 18, Jahrhundert. Deutsche Gesellschaften im europaischen Bezugsfeld“ greift D.
ein von ihm oft behandeltes Thema auf und stellt eine Reihe Kriterien fir die exempla-
risch vorgestellten Sozietitstypen auf. Der ,Liber armorum Germaniae nationis apud
Bononienses 1628—1660% ist — wie der Untertitel angibt — ,ein Buch der deutschen
Nation an der Universitit Bologna®, das D. hier als Quelle aufbereitet und publiziert
hat. Insgesamt konnte er 65 Namen direkt auswerten. Von den 44 Promovierten erwar-
ben nur 4 den theologischen Doktortitel. Mittel- und Niederrhein waren unter den
Herkunftsgebieten nur schwach vertreten. Der 3. Aufsatz von D. befaflt sich mit ,Das
Kénigswahlrecht fiir die Kurfiirsten in der Goldenen Bulle Karls IV. (1356). Ein Bei-
trag zur Interpretation der Goldenen Bulle®. Ausgehend von den abstrakten Geleitspa-
ragraphen in der Goldenen Bulle versucht er, die Rechtswirklichkeit darzustellen und
Verbindungen zwischen dem kurfiirstlichen Geleit und dem Handelsgeleit herauszuar-
beiten, das sich ,topographisch auf eben den Wegen abspielte, die auch das Handelsge-
leit beniitzte® (S. 94). Die Kutfiirsten von Koln und Trier werden in diesem Zusam-
menhang in ihrer politischen Rolle, nicht in ihrer geistlichen Stellung behandelt. K. Ei-
ler ,Die Wiistungen Udenweiler/Ottweiler bei Damscheid (Rhein-Hunsriickkreis) in
der kurtrierischen Quelleniiberlieferung® erortert die Quellenlage der gen. Wiistung bis
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zu ihrem Wiistfallen am Ausgang des 16. Jh. V. Rédel ,, Oppenheim als Burg und Stadt
des Reiches“ zeigt am Beispiel der Kleinstadt, wie sich hier Aspekte und Probleme der
spiitmittclalterliciten Sozial- und Verfassungsgeschichte und der politischen Geschichte
auf engstem Raume widerspiegeln kénnen. F. Staab ,Zur Organisation des frith- und
hochmittelalterlichen Reichsgutes an der unteren Nahe bezweifelt die These von ge-
schlossenen Reichsfiskalbezirken und meint, daf} dieses ,Dogma“ den Zugang und die
Beschaftigung mit Quellen, mit deren Hilfe man sich weiter vortasten kénnte, verschiit-
tet hat. Fiir seinen Raum kann er nachweisen, dafl hier schon sehr frith alter Fernbesitz
von Nivelles, K6ln (St. Andreas), Tholey und der Mainzer Kirchen — spiter kommen
Littich, Priim und Kornelimiinster hinzu — das Reichsgut mit fremden Grundherr-
schaften und Eigenkirchen durchsetzt. Zwar lif}t sich diese Zersplitterung nur bis in die
Mitte des 7. Jh. nachweisen, doch in der Analogie zur Entwicklung des Adels- oder
Kirchenguts glaubt er auch an frithe Exklaven bei Konigsgutbezirken, die nach seiner
These méglicherweise aus Vergabe an kirchliche Institutionen herriihrt, die dort eine
Kirche bauten, um die Seelsorge der Bevélkerung zu gewihrleisten. Methodisches Fazit
ist, dafl manche Fiskalbezirke ilter sein kénnen als dgie ersten Kirchen, so dafl man sie
in einem solchen Fall nicht von der kirchlichen Organisation her rekonstruieren kann.
Auch die beiden letzten Aufsitze befassen sich eigentlich nicht mit kirchenhistorischen
Themen. A. Schrécker untersucht ,Die Privatfinanzen des Lothar Franz von Schén-
born (1655—1729), der bereits vor seiner Wahl in Bamberg (1693), Mainz (1694) und
Wiirzburg (1699) ein ausgeprigtes Gefiihl ,fiir Geld und seine Wirkung® (S. 199) zeigte
und dem die Geldmittel vor allem seinem ,,Streben nach Macht, Rang, Prestige und Po-
sitionen® dienten (S. 199), wobei bei ihm durchaus ein Bewufitsein fiir Verschuldung
und die entsprechende Leistungsgrenze vorhanden war. Der Beitrag stellt fiir den Ge-
samtzeitraum Einnahmen und Ausgaben gegeniiber. Bei seinem Tode betrugen die
Schulden etwa 900.000 Gulden und lagen Eamit nicht hoher als die vergleichbarer
Reichsstifter. Zwischen dem hohen Einsatz privater Geldmittel und dem Kauf von
Amtspositionen, die wiederrum Gelder einbrachten, bestand bei diesem Schénborn ei-
ne intensive Wechselwirkung, Der letzte Beitrag aus der Feder von G. Krummeck und
W. G. Rodel ,Das Hospital St. Rochus in Mainz und seine Insassen® befafit sich wie
der Untertitel ,Ein Beitrag zur sozialen Schichtung und Mortalitit in Spitilern des
18. Jahrhunderts® ausweist mit Sozialgeschichte, indem sie das Totenbuch von St. Ro-
chus fiir die Zeit von 1721 bis 1798 mit Hilfe der elektronischen Datenverarbeitung aus-
wertet. Fragen der Lebenserwartung, der Abhingigkeit von Beruf und Mortalitit, ge-
schlechtsspezifische Mortalitit, Fragen des geographischen Einzugsbereiches etc. ste-
hen dabei im Vordergrund, wobei in erster Linie aﬁerdings die Tauglichkeit der EDV-
Methode tberpriift werden sollte.

Im Ganzen gesehen gehort das vorliegende Buch von der Thematik seiner Beitrige
— nicht von deren Qualitit her — eher in den Biicherschrank eines Landeskundlers oder
Wirtschafts- oder Sozialhistorikers als in den eines Kirchenhistorikers.

Bonn Wolfgang Herborn

Mainfrinkisches Jahrbuch fiir Geschichte und Kunst (= Archiv des histor.
Vereins fiir Unterfranken und Aschaffenburg Bd. 100). Wiirzburg (Freunde Main-
frink. Kunst u. Gesch. e.V.) 1977. 239 S., kart.

Das Mainfrankische Jahrbuch fiir 1977 bringt folgende Abhandlungen: Stuart Jenks,
Eine Prophezeiung von Ps. — Hildegard von Bingen: Eine vernachlissigte Quelle tiber
die Geifilerziige von 1348/49 im Lichte des Kampfes der Wiirzburger Kirche gegen die
Flagellanten. — Klaus Guth: Das Entstehen frinkischer Wallfahrten. — Dieter Harme-
ning: Faust in Franken. — Walter Scherzer: Die Darstellung spitmittelalterlicher-frih-
neuzeitlicher Siedlungsentwicklung auf einer zeitgendssischen Karte. — Tilmann Kos-
satz: Zwei Altire Johann Michael Mauchers fiir Ebrach. — Alfred Schrécker: Die Siche-
rung des Schénbornschen Hausbesitzes zur Zeit des Firstbischofs Lother Franz. —
Werner Dettelbacher: Der Wiirzburger Joseph Lange (1751—1830), der Schwager Mo-
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zarts, Maler und Burgschauspieler. Ferner folgende Beitriige: Christian Pescheck:
Schicksale frinkischer Bodenfunde. — Heinrich Dunkhase: Reichsvizekanzler Matthias
Held an den Wiirzburgischen Rat und Sekretir Lorenz Fries. — Otto Meyer: Die Wap-
pen Abt Valentins II. von Bildhausen am ehemaligen Klosterhof in Bad Konigshofen.
— Reinhold Jordan: Versuch einer Lokalisierung der Kitzinger Kippermiinzstitte. —
Ernst-Giinther Krenig: Christliches Pferdebrauchtum in Unterfranken. — Robert Wag-
ner: 50 Jahre Wiirzburger Stadtplakette.

Dem kirchengeschichtlich interessierten Leser sei die Abhandlung von St. Jenks, Eine
Prophezeiung . . . als Beispiel fiir die Auseinandersetzung mit dem Flagellantenwesen
empfohlen. Ahnliches gilt von K. Guth, Das Entstehen frankischer Wallfahrten. Hier
wird ein Einblick in nicht immer verstandene Volksfrommigkeit gegeben. Zuletzt sei
die Abhandlung Kossatz als kleiner Einblick in die frithe Barocizeit dem kunstge-
schichtlichen Liebhaber empfohlen. Nicht vergessen werden darf zuletzt der Hinweis
auf die umfangreiche unterfrinkische Bibliographie.

Ansbach Konrad Kreflel

Monatshefte fir Evangelische Kirchengeschichte des Rheinlandes
30 (1981), im Auftrage des Vereins fiir Rheinische Kirchengeschichte hsg. von H.
Faulenbach, D. Meyer und W. Schmidt. Kéln/Bonn: Rheinland-Verlag, HL. 545 S.
Viele territoriale Kirchengeschichtsvereine haben bei ihren Tagungen im Augustana-

Jahr das Augsburgische Beienntnis in den Mittelpunkt gestellt. Das ,Jahrbuch® fiir

Rheinische Kirchengeschichte enthilt acht CA-Beitriige, an die sich zehn andersartige

Aufsitze anreihen. Aus verstindlichen Griinden wenden wir uns den Augustana-Bei-

trigen zu, die ein allgemeines Interesse beanspruchen.

E. Miilhaupt nennt seinen Beitrag ,Das Augsburgische Bekenntnis in gesund Gkume-
nischer Sicht (5. 1—20). Er betrachtet die CA von Luther her, der zwar sachlich nichts
daran aussetzen wollte, aber die verbindliche Art Melanchthons kritisierte. Trotz der
zahlreichen Untersuchungen — genannt seien nur W. Nagel, Joh. v. Walter und W.
Maurer — besteht immer noch keine volle Verstindigung tiber Luthers Haltung. Der
Satz am Ende von Art. 21 und Luthers brieflicher Ausdruck ,leise treten® bediirfen
noch der Klarung, nicht minder der Sinn der doctrina, des damnamus u.a.m.

Der Aufsatz von W. H. Neuser ,Die CA-Apologie, Bekenntnis, Leisetreterei
(S. 21—41) ruft ihnliche Fragen hervor. Ohne auf die Entstehungsverhiltnisse der CA
einzugehen, wird die dogmatische ,Einheit mit der rémischen Kirche® aus dem Satz
qtota dissensio (doch nicht dissensus!) est de quibusdam abusibus® abgeleitet. Die
Uberinterpretation dieses Satzes fithrt zu unhaltbaren Folgerungen: das Schriftprinzip
sei aufgegeben (S. 25), die CA lehre die Transsubstantiation — obwohl Melanchthon
ausdriick%ich sagt: transsubstantiationem negamus (CR 2,224) — u.a.m. Es fehlt auch
die Bestimmung, was ,leise treten® bei Luther bedeutet, aus der hervorgehen wiirde,
daf das Adverb ,leise® nicht auf Lehrinhalte bezogen wird. Die folgenden gut fundier-
ten Beitrige von H. Seitz, J. Mehlhausen und W. Gericke korrigieren schon manches.

Wie gefihrlich Fehlinterpretationen der CA werden konnen, zeigt die Resolution der
Synode von Berlin-Brandenburg vom 15. 4. 1980!

Miinster R. Stupperich

Archiv fiir Liturgiewissenschaft 22, 1980.

S. 9—29: S. Marsili, Das Gedichtnis des Herrn in der Theologie der Gegenwart, be-
sonders in der Schau Odo Casels (Vortrag, mit einer knappen Fassung der Theologie
Odo Casels). S. 30—92: H. Reifenberg, Gottesdienst in Een Kirchen des deutschen
Sprachgebietes. Bestand und Wiinsche wissenschaftlicher Bemithungen um die teil-
kirchliche Liturgie im Laufe eines Jahrhunderts (sehr niitzlicher Uberblick tiber For-
schungsstand und Desiderate im genannten liturgiewissenschaftlichen Teilbereich, er-
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stellt zu den einzelnen Bistimern des deutschen Sprachraumes, mit liturgiewissen-
schaftlichen Hinweisen auf die benachbarten Linder Norwegen, Schweden, Dianemark,
Niederlande, Belgien, UdSSR, Litauen, Lettland, Estland, Polen, Tschechoslowakei,
Jugoslawien, Ungarn und Ruminien). S. 93—107: B. Kleinheyer, Studien zur nicht-
romisch-westlichen Ordinationsliturgie. Folge 1: Die Ordinationsliturgie gemifl dem
Leofric-Missale (scharfsinnige Untersuchung des ,relativ archaischen® Ordinationsritu-
als dieser Hs. des 10. Jahrhunderts; Beobachtungen zum Verhiltnis Leofric-Missale /
Missale Francorum / Sacramentarium Veronense). S. 108—117: W. Schenk, Quellen
und Forschungen zur Geschichte der Liturgie in Polen (liturgiewissenschaftlicher Be-
richt). S. 118—123: O. Heiming, Die Benedictiones episcopales des Sacramentarium
Gelasianum Phillipps (Handschrift Berlin, Deutsche Staatsbibliothek, Cod. Phillipps
1667, Nr. 1314—1341). S. 124—128: A. A. Hiussling, ,Einheit in den deutschen litur-
gischen Texten“ (Josef Koénn und die Ubersetzung des Ordo missae v. 1929).
S. 129—135: H. Becker, Die fundamentalliturgische Bedeutung der Kunst (Das Real-
lexikon zur Deutschen Kunstgeschichte und die Liturgiewissenschaft). — S. 137—509
Literaturbericht.
Miinchen Georg Schwaiger

Archiv fiir Liturgiewissenschaft 23, 1981.

S. 1=29 u. S. 149—175: Ch. Renoux, Hierosolymitana. Apergu bibliographique des
publications depuis 1960 (vorzigliche Bibliographie zur alten Liturgie in Jerusalem,
tber die letzten 20 Jahre). S. 30—56: W. Heim, Die Revitalisierung des ,Hunger-
tuches“. Ein alter Kirchenbrauch in neuer Bedeutung (zum erstaunlichen Erfolg der
wiederentdeckten alten und vor allem der neuen ,Hungertiicher® im kirchlichen und
privaten Raum, im Zusammenhang mit der kath. Fastenaktion ,Misereor® seit 1976).
S. 57—63: L. Eizenhofer, Benedictiones pontificales (zur Ausgabe der aus dem alten
gallikanisch-westgotischen Ritus stammenden, im Mittelalter fast im ganzen Abendland
verbreiteten Segensformeln, die der Bischof im Pontifikalamt nach dem Paternoster und
seinem Embolismus tiber das Volk zu singen pflegte: Corpus benedictionum pontifica-
lium. Ed. Edmond Moeller, Bd. 1—4, Turnholti 1971—1979). S. 176—182: L. Eizenho-
fer, Paliographisch-kodikologische Beobachtungen am Vatikanischen Faksimile des Al-
ten Gelasianums. S. 313—366: B. Kleinheyer, Studien zur nichtrémisch-westlichen Or-
dinationsliturgie. Folge 2: Ein _spitantik-altgallisches Ordinationsformular (das
Bischofsweihegebet, das erstmals im Leofric-Missale, einer Hs. des 10. Jahrhunderts,
greifbar ist, hat denselben Verfasser wie die acht nichtrémischen Ordinationstexte, de-
nen wir erstmals im Missale Francorum begegnen. Die neun Texte haben urspriinglich
ein Ensemble gebildet.). S. 367—373: A. A. Hiussling, Das Missale kirchenamtlich
tibersetzen (zu einem Projekt der Wiirzburger Bischofskonferenz 1848). — Literaturbe-
richte S. 64—147, 188—312, 377—450.

Miinchen Georg Schwaiger
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Prof. Dr. Hans Hollerweger, Lissagasse 4, A-4020 Linz/QOsterreich;

Prof. Dr. Rudolf Lorenz, Jakob-Steffan-Strafle 12, 6500 Mainz;

Dr. sc. Kurt Nowak, Karl-Marx-Universitit, Emil-Fuchs-Strafle 1,
DDR-7010 Leipzig;

Prof. Dr. Hans Peter Riger, Fiirststr. 23, 7400 Tubingen 1.
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Manfred Jakubowski-Tiessen
Der friihe Pietismus in Schleswig-Holstein

Entstehung, Entwicklung und Struktur. (Arbeiten zur Geschichte des Pietismus,
Band 19). 188 Seiten, geb. DM 44—

Inhalt: Die politischen, wirtschaftlichen und gesellschaftlichen Verhiltnisse in
den Herzogtiimern und deren Bedeutung fiir die Entstehung und Verbreitung des
frithen Pietismus / Die Entfaltung des Pietismus in den Herzogtiimern. Formen der
Aufnahme und Vermittlung pietistischer Ideen / Soziale Trdger des frithen Pietis-
mus in Schleswig-Holstein / Innere und duBere Struktur des frithen schleswig-
holsteinischen Pietismus / Der radikale Pietismus in Schleswig-Holstein zu
Beginn des 18. Jahrhunderts / Die politische Bedeutung und die politische Ein-
stellung der frithen Pietisten in Schleswig-Holstein / Abkiirzungen / Ungedruckte
Quellen / Literaturverzeichnis / Personen- und Ortsregister

Martin Schmidt
Der Pietismus als theologische Erscheinung
(Arbeiten zur Geschichte des Pietismus, Band 20). Ca. 350 Seiten, geb. ca. DM 68,—

Inhalt: Der Pietismus als theologische Erscheinung / Epochen der Pietismus-
forschung / Der Pietismus und die Einheit der Kirche / Das pietistische Pfarrer-
ideal und seine altkirchlichen Wurzeln / Spener und Luther / Recht und Grenze
der Kirchenkritik. Ph. J. Speners Schrift: »Der Klagen tiber das verdorbene Chri-
stentum MiRbrauch und rechter Gebrauch« / Der Pietismus in Nordwestdeutsch-
land / Das Verstdndnis des Reiches Gottes im Hallischen Pietismus / August
Hermann Franckes Erkldrung des 139. Psalms / Das hallische Waisenhaus und
England im 18. Jahrhundert / Zinzendorf und die Confessio Augustana / Biblio-
graphie Martin Schmidt / Nachweis der Erstveroffentlichungen / Register (Orte
und Personen)

Pietismus und Neuzeit. Ein Jahrbuch zur Geschichte
des neueren Protestantismus. Band 8:
Der radikale Pietismus

Im Auftrag der Historischen Kommission zur Erforschung des Pietismus hrsg. von
M. Brecht, F. de Boor, K. Deppermann, H. Lehmann, A. Lindt und Joh. Wallmann.
306 Seiten, kart. ca. DM 48—

Inhalt: K. Aland, Nachruf auf M. Schmidt und W. Zeller / G. Zaepernick, Joh. G.
Gichtels und seiner Nachfolger Briefwechsel mit den Hallischen Pietisten, beson-
ders mit A.M. Francke / B. Hamm, Joh. Arndts Wortverstindnis. Ein Beitrag zu
den Anfangen des Pietismus / U. Strater, Pietismus und Sozialtitigkeit. Zur Frage
nach der Wirkungsgeschichte des »Waisenhauses« in Halle und des Frankfurter
Armen-, Waisen- und Arbeitshauses / M. Benad, Ekstatische Religiositat und
gesellschaftliche Wirklichkeit. Eine Untersuchung zu den Motiven der Inspi-
rationserweckung unter den separatistischen Pietisten in der Wetterau 1714/15 /
H. Schneider, Der radikale Pietismus in der neueren Forschung / M. Brecht, Die
Berleburger Bibel. Hinweise zu ihrem Verstdndnis.

Vandenhoeck&Ruprecht
- Gottingen und Ziirich P

-




Nachruf

Die Herausgeber der , Zeitschrift fiir Kirchengeschichte®
traunern um Ihren Senior

Dr. Karl August Fink

em. o. Professor fiir Kirchengeschichte an der Katholisch-Theologischen
Fakultit der Universitit Tiibingen, Mitheransgeber der Zeitschrift von 1950
bis 1983.

Geboren am 10. Mai 1904 in Konstanz, studierte Karl August Fink von
1923 bis 1927 katholische Theologie und mittelalterliche Geschichte in Frei-
burg und Miinster. Nach der Priesterweihe 1928 war er eineinhalb Jahre in
der Seelsorge. Im Januar 1929 promovierte er in Freiburg aufgrund einer
Preisarbeit aus dem Studienjahr 1926/27.! Zum 1. Oktober 1929 wurde er
durch Vermittlung seines Lehrers Emil Goller (1874—1933) Assistent am
Preufisch-Historischen Institut (heute: Deutsches Historisches Institut) in
Rom. Hier arbeitete er in der strengen Schule von Geheimrat Fridolin Kehr
(1860—1944). Die Wohnung nahm er im traditionsreichen Priesterkolleg am
Campo Santo Teutonico; von 1932 bis 1935 war er dort Vizerektor. Im Juni
1935 habilitierte sich Karl August Fink in Freiburg.? Zum 1. Januar 1937
erhielt er als auflerordentlicher Professor an der Staatlichen Akademie in
Braunsberg (Ostpreufien) den Lehrstuhl fiir Kirchengeschichte. Im darauf-
folgenden Jahr beurlaubte thn das Ministerium fiir zwei Jahre zu weiteren
Forschungsarbeiten in Rom. Nach einem ordentlichen Berufungsverfahren
erhielt Fink zum 1. September 1940 die Vertretung der Professur fir
Kirchengeschichte an der Katholisch-Theologischen Fakultit in Tiibingen.
Die zunichst vorgesehene und zugesagte Ernennung zum Ordinarius lief bis
nach Kriegsende auf sich warten, da alle Ernennungen an den theologischen
Fakultiten des Reiches gesperrt wurden. Erst zum 1. September 1945
erfolgte die Ernennung. Zum 30. September 1969 lief} sich Karl August Fink
emeritieren. Durch die sogenannte Universititsreform fiel thm der Abschied
vom Lehramt nicht schwer. In der Gruppenuniversitit sah er einen alten
Grundsatz verletzt, wonach allein Erfahrung und Sachverstand eine Kompe-
tenz fiir das Mitbestimmen in akademischen Gremien begriinden konnen. Es

! Die Stellung des Konstanzer Bistums zum pipstlichen Stuhl im Zeitalter des
avignonesischen Exils. (Abhandlungen zur oberrheinischen Kirchengeschichte 6) Frei-
burg i. Brsg. 1931.

2 Martin V. und Aragon. (Historische Studien 340) Berlin 1938.
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war fast ein tragisches Zeichen, dafl die letzte Vorlesung, in der er den
Horern nocheinmal die Erfahrungen seines Lebens mitteilen wollte, durch
eine illegale studentische Aktion ausfallen mufite. Obwohl noch immer ein
aufmerksamer Beobachter der akademischen Szene, zog sich Karl August
Fink in den folgenden Jahren zuriick. Er verstand vieles nicht mehr, ange-
fangen bei der als Natiirlichkeit verstandenen Formlosigkeit, die bald von der
neuen Jugendbewegung auch in akademische Kreise iiberschwappte und
bewihrte und sinnvolle Formen des Miteinanders fast véllig verschwinden
liefS.

Die letzten Lebensjahre von Karl August Fink waren von Krankheit iiber-
schattet. Zunichst machte ihm eine Operation am Knie grofle Schwierig-
keiten, die er — bis dahin mit einer fast unverwiistlichen Gesundheit gesegnet
— nie gekannt hatte. Er konnte sein Haus in Unterjesingen bei Tiibingen
kaum mehr verlassen. Seit dem Spitjahr 1981 rang er mit den Folgen tiicki-
scher Schlaganfille. Zwar hoffte er, wieder am Schreibtisch arbeiten zu
konnen. Doch blieb es beim Hoffen. Karl August Fink starb in der Frithe des
Ostermontags (4. April 1983). Am 8. April nahmen die Verwandten,
Freunde und Kollegen von ihm in Meersburg am Bodensee Abschied. Auf
dem dortigen Stadtfriedhof wurde er im Grab seiner Eltern beigesetzt.

Nach der Schilderung des dufleren Werdegangs gilt es, in der gebotenen
Kiirze Karl August Fink als Forscher, akademischen Lehrer und Menschen
zu wiirdigen.

Finks wissenschaftliches Werk war vor allem durch die acht rémischen
Jahre geprigt. Die Friichte dieser Zeit waren nicht nur eine gréfere Zahl
beachteter und beachtlicher Beitrige zur Kirchengeschichte des 14. und des
15. Jahrhunderts,” darunter die Habilitationsschrift iiber das Verhiltnis von
Papst Martin V. zum Kénigreich Aragon. In erster Linie und vorab sind die
Binde zum Pontifikat des genannten Papstes im Rahmen des Repertorium
Germanicum zu nennen.* Die Vorbereitung und Drucklegung dieses Werkes
absorbierte fiir viele Jahre weithin die Arbeitskraft Finks, eine Arbeitskraft,
die den Freunden und Zeitgenossen fast unerschopflich schien. 40.000 Ein-
trige in den vatikanischen Registern waren durchzusehen; die Hilfte davon
wurde aufgenommen.® In einer versteckten Fufinote bemerkte er selbst
einmal: ,Die langwierigen und einténigen, jahrelang keinen sichtbaren Fort-
schritt zeigenden Forschungen aber verlangen selbst ein Héchstmaf} an Kon-

3 Eine Bibliographie wird zur Zeit erarbeitet; sie erscheint demnichst in der Theo-
logischen Quartalschrift (Tiibingen).

* Repertorium Germanicum. Verzeichnis der in den pipstlichen Registern und Kam-
meralakten vorkommenden Personen, Kirchen und Orte des deutschen Reiches, seiner
Diézesen und Territorien vom Beginn des Schismas bis zur Reformation. Band 4: Mar-
tin V., 1417—1431. Bearbeitet von Karl August Fink. Drei Teilbinde, Berlin 1943,
1957, 1958.

> Nach lingeren Vorarbeiten erschien 1979 (Selbstverlag des Deutschen Historischen
Instituts in Rom, in Kommission bei Max Niemeyer, Tﬁ%ingen) das von Sabine Weif§
bearbeitete Personenregister zum RG IV; das Ortsregister geht demnichst in Druck.
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zentration und einen fast volligen Verzicht auf eigene wissenschaftliche
Titigkeit. Denn nur bei restlosem Einsatz — neben so vielen verlockenden
Themen — ist ein Voranschreiten solcher Arbeiten méglich“.® Weil sich Karl
August Fink dem Diktat dieser wissenschaftlichen Fron gebeugt hat, konnte
er die Arbeiten abschliefien. Die drei Foliobinde, in denen das Material vor-
gelegt wurde, erschienen 1943, und nach einer lingeren, durch die Wirren am
Ende des Krieges verursachten Pause 1957 und 1958. Damit hat Karl August
Fink einen wichtigen Beitrag zur Erschliefung des Vatikanischen Archivs
und seiner iiberaus reichen Bestinde geleistet. Auch zur Diskussion iber
mégliche Wege einer solchen Erschliefung des genannten Archivs hat er
kompetent beigetragen.

Eine weitere Frucht der rémischen Jahre war die Einfiilirung in das Vati-
kanische Archiv.” Nur wer das Werden dieses Archivs kennt und aus eigener
Erfahrung um die Erschliefung seiner Bestinde weifl, kann die wissenschaft-
liche und praktische Bedeutung des Buches voll wiirdigen. Sicherlich, seither
kamen weitere Bestinde dazu, andere wurden erschlossen und verzeichnet.
Trotzdem war das Buch in den letzten vierzig Jahren fiir viele Forscher ein
unentbehrlicher Wegweiser.

Karl August Fink war nicht nur ein Mann der Erschliefung von Quellen
und des Wegbereitens fiir andere. Er war auch ein Meister des Zusammenfas-
sens und Darstellens. Dies bewies er vor allem mit seinem Beitrag zum
,Handbuch der Kirchengeschichte®.® Hierfiir bearbeitete er die Entwicklung
des 14. und des 15. Jahrhunderts, vor allem die Geschichte des Papsttums
und der richtungsweisenden Reformkonzilien von Pisa, Konstanz und Basel.
Der Aufenstehende kann kaum ermessen, wie viel Zeit fiir die knapp
200 Seiten aufgewandt wurde. Karl August Fink war namlich nicht bereit,
oft und oft Gedrucktes nocheinmal unter die Presse zu bringen, ohne vorher
selbst jede Einzelheit anhand der Quellen gepriift zu haben.

Gleiches gilt fiir sein letztes, 1981 erschienenes Werk ,Papsttum und
Kirche im abendlindischen Mittelalter*.” Auch diesem, von Umfang und
Ausstattung her eher bescheidenen Werk, sicht man die Arbeit nicht an, die
in vielen Jahren investiert wurde. An.der urspringlichen Konzeption
gemessen, mochte man fast von einem Torso sprechen; den Freunden und
Schiilern aber wurde gerade dieses Buch zu einem wertvollen Vermichtnis.

Sieht man vom Repertorium Germanicum ab und zieht man Vergleiche, so
ist Finks wissenschaftliches Werk der Quantitit nach nicht allzu umfang-
reich. Dafiir gab es gute Griinde. Zum einen hatte der Verstorbene fiir das
Viel- und Schnellschreiben nichts iibrig als Spott. Zum anderen — wir haben -
es bereits angedeutet — nahm das Repertorium Germanicum iiber lange Zeit

6 Das Vatikanische Archiv, Einfiihrung in seine Bestinde und ihre Erforschung.
2, Auflage, 1951, 167.

7 Sieche Anm. 6; die erste Auflage erschien 1943 (Rom).

8 Handbuch der Kirchengeschichte, hrsg. von Hubert Jedin. Band III/2: Vom
kirchlichen Hochmittelalter bis zum Vorabend der Reformation. Freiburg 1968.

9 Papsttum und Kirche im abendlindischen Mittelalter. Miinchen 1981.
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hinweg die Kraft des Verstorbenen voll in Anspruch. Und schlieflich: Karl
August Fink hatte eine grofle Scheu vor dem Schreiben. Im miindlichen Vor-
trag lassen sich die Worte durch Unter- und Oberténe, durch begleitende
Gesten deuten, verstirken oder abschwichen. Beim gedruckten Wort entfillt
dies. Gedrucktes ist fixiert. Und wie alle bedeutenden Historiker spiirte Fink
sehr wohl die Schwierigkeit, Vergangenes in heutiger Sprache zu schildern
und Komplexes auf einfache Formeln zu bringen.

Finks hoher Rang als Kirchenhistoriker und Forscher war unbestritten. Er
mufite auch von jenen anerkannt werden, die kirchenpolitisch anderer Mei-
nung waren als er. Doch blieb er jedem Lob gegeniiber skeptisch. Er lehnte
Festschriften ebenso entschieden ab wie das gedruckte Homagium der
Schiiler bei passenden und unpassenden Gelegenheiten. Er wufite um die
Zufalligkeit solcher Aufierungen.

Miiflig wire es dariiber zu streiten, ob man in Tiibingen von einer Fink-
Schule reden kann. Die geringe Zahl von vier Promovenden'® und zwei
Habilitanden'! scheinen diesen Ausdruck von vornherein zu verbieten.
Zudem zwang er keinem seiner Schiiler ein Thema aus dem Umfeld des
eigenen Arbeitens auf. Trotzdem hat er Schule gemacht, war er ein bedeu-
tender und einfluflreicher Lehrer. Er wirkte vor allem durch seine Vorle-
sungen im Horsaal. In ihrem Vorschlag fiir die Besetzung des Lehrstuhls
bemerkte die Katholisch-Theologische Fakultit 1940: ,Doch wird an ihm
[Fink] ein guter Vortrag gerithmt und die Gabe hervorgehoben, eine auch
niichterne Materie anzichend zu gestalten®. Dieses Lob hat sich dann Seme-
ster fiir Semester bestitigt.

Seine Vorlesungen trug Karl August Fink nicht nach einem fertigen und
ausformulierten Manuskript vor. Thm geniigten Stichworte, um die Hérer
durch den Stoff zu fiihren. Bis zur Errichtung eines zweiten kirchenge-
schichtlichen Lehrstuhls in Tiibingen mufite er die Entwicklung vom ersten
Jahrhundert bis zur Gegenwart vortragen. In diesem Zyklus gab es Hohe-
punkte, die den Zuhorern unvergessen blieben: Franziskus, Joachim von
Fiore, Colestin V., das Konstanzer Konzil, das Erste Vatikanum.

Die Vorlesungen waren eindrucksvoll und lebendig. Doch wollte Karl
August Fink nicht nur belehren, er wollte auch erziehen. Er wollte den kri-
tischen Horer — Kritik aber nicht als Nachbeten vorgefertigter Schelte oder
als ritualisierende Negation. Er verabscheute jene Kritik, die stindig den
Weg in die Schlagzeilen sucht. Fink wollte die Unabhingigkeit gegeniiber
den Modemeinungen des Tages und gegeniiber den Meinungsmachern inner-
halb und auflerhalb der Kirche. Fink wollte Theologen, die an der Kirche das
Wesentliche vom Unwesentlichen, das Bleibende vom Verginglichen,
Anspruch und Wirklichkeit selbst unterscheiden kénnen. Uber dreiflig Jahre
kam Karl August Fink in dieser Weise dem Auftrag als Theologen- und Prie-
stererzieher nach. Er hat dafiir viel Zeit und Kraft investiert; er hat es gerne

10 Martin Gritz, Rudolf Reinhardt, Klaus Ganzer, Joachim Kohler.
11 Rudolf Reinhardt, Klaus Ganzer.
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getan. Die Reaktionen der ehemaligen Horer nach dem Tod ihres Lehrers
zeigten: Karl August Fink hat nicht nur Wissen vermittelt und belehrt; er hat
die kiinftigen Priester fiir ein Leben in der Kirche, mit der Kirche und fiir die
Kirche gepragt und geformt.

Mit Sorge betrachtete Karl August Fink die Entwicklung der letzten
zwanzig Jahre. Die standardisierte, undifferenzierte und risikolose Kirchen-
kritik dieser Zeit liefl ihn immer mehr zurickhaltend werden. In vielem
wurde er sogar zum Konservativen. Er selbst lebte aus der Geschichte und
wollte das Gute und Werthafte bewahren und weitergeben. Er wurde aber
nie zum Romantiker des Vergangenen.

Als Mensch war Karl August Fink offen, gesellig und umganglich.
Trotzdem war es nicht leicht, sein Vertrauen zu erlangen. Den Freunden aber
blieb er ein treuer und zuverlassiger Freund. Bei alledem war er — fiir die
meisten nicht zu erkennen — empfindsam und verletzbar. Nur schwer ertrug
er Untreue der Freunde und doppeltes Spiel. Nichts traf ihn mehr als die
Undankbarkeit derer, die ihm zum Dank verpflichtet waren.

Doch blieb Karl August Fink auch den Freunden gegentiber immer in einer
merkwiirdigen Distanz. Er hat sein Inneres gleichsam durch eine Mauer
abgeschirmt, die mancher als Schroffheit empfunden oder als Ironie abge-
lehnt hat. Selbst denen, die ihm freundschaftlich verbunden waren, gelang es
nur selten, einen Blick tiber diese Mauer zu werfen. Hinter dieser Mauer ver-
barg er auch Gegebenheiten und Begegnungen der romischen Jahre.
Manchmal blitzten im Gesprach Namen auf, die firr ein Programm gestanden
hatten. Sie lassen ahnen, was damals in Karl August Fink vor sich gegangen
sein muf.

Hinter dieser Mauer hat Karl August Fink auch seine Sache mit seinem
Gott abgemacht. Bei aller Zurtickhaltung, welche die Pietit gebietet, dirfen
wir sagen, daf§ er diese Sache nicht leicht genommen hat. Und dies, obwohl
oder gerade weil er auch hier nicht oft und oft beschrittene Pfade gegangen
ist.

Nach dem Tod meines Vaters vor ein paar Jahren sprach ich mit Karl
August Fink. Er sagte, mit jedem Toten in unserem Leben werde es einsamer
um uns. Nun ist er von uns gegangen. Ein Stiick Einsamkeit trat in das Leben
seiner Freunde.

Rudolf Reinhardt
zugleich im Namen der Herausgeber
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Remigius von Reims
Kirchenmann einer Umbruchszeit

Von Knut Schiferdiek
Wilhelm Schneemelcher zugeeignet

In der Briefsammlung des Sidonius Apollinaris findet sich ein Schreiben an
den Bischof Remigius von Reims,' Zeugnis einer allerdings nur sehr fliich-
tigen und lediglich mittelbaren Beziehung zwischen zwei Minnern, die in
gegensatzlicher Weise den Umwilzungen ihrer Zeit und ihres Lebensraumes
begegnet sind, vergangenheitsverhaftet die Bedrohung iberkommener Werte
beklagend der eine, zukunftsorientiert der Herausforderung eines nicht mehr
riickgingig zu machenden Wandels sich stellend der andere. Sehr bald nach
dem Tod des Remigius entstand in Reims seine erste, zur gottesdienstlichen
Verlesung an seinem Gedichtnistag verfafite Vita,” auf die bereits Gregor von
Tours Bezug nimmt’ und die in die fritheste Zeit des Remigiuskultes zuriick-
geht. Das ergibt sich allerdings wohl noch nicht unbedingt aus den einlei-
tenden Worten: ,Des hochseligen Bischofs heiliges Hinscheiden gibt uns
heute Anlaf zu einem weihevollen Festtag, der sich unserem Verlangen,
solange sich der Zeiten Kreislauf schliefit, jhrlich erneuert®.* Der Unterton
einer noch als notwendig empfundenen Legitimierung scheint jedoch anzu-
klingen, wenn es gegen Ende heifit: ,Nach seinem Heimgang aber werden
den Gliubigen bei den Reliquien seines Leibes solche Heilungskrifte zuteil,
daf deutlich wird: Wer sich in solchen Taten glanzvoll erweist, lebt allein aus
Verdienst. Zwar geht ihm, wie man weif}, die Leidenserfahrung des Marty-

! Sidonius Apollinaris, Ep.IX 7, ed. André Loyen, Sidoine Apollinaire, Lettres,
Paris 1970, III 143 £.

2 Vita sancti Remedii, ed. Bruno Krusch (MG. AuctAnt.IV 2), Berlin 1885 = 1961,
64—67.

3 Gregor v. Tours, Hist.II 31, ed. Bruno Krusch/Wilhelm Levison (MG.SSRer
Mer.I 1), Hannover ?1937/51, 77,13 {.; In glor.conf.78, ed. Bruno Krusch (MG.SSRer
Mer.I 2), Hannover 21969, 344,26—345,2.

4 Vita Rem.l 1, MG.AuctAnt.IV 2, 64,12—14: Beatissimi Remedii antestitis depo-
sitio nobis hodiae diem misticae solemnitatis festam exhibuit, quae annis singulis, dum in
se casus temporsm volvitur, nostris desideriis innovatur. Wolfram von den Steinen,
Chlodwigs Ubergang zum Christentum: MIOG Erg.-Bd.12 (1932) 417501 (separater
Nachdruck Darmstadt 1963), hier 436 waren diese Worte erschienen, ,als solle das
Remigiusfest eben erst eingefiihrt werden®; vgl. aber auch Vita Medardis I 2, ed. Bruno
Krusch (MG.AuctAnt.IV 2), Berlin 1885 = 1961, 67,22—24.
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riums ab, nicht aber die Hingabe des Bekenners“.” Dafl hier der Ortsge-
meinde gegeniiber noch keine konkreten postumen Wunder genannt werden,
erlaubt allerdings wohl kaum schon den Schluf}, die Vita miisse noch vor der
fiir 543 bezeugten Beulenpestepidemie® entstanden sein, aus deren Anlafl
nach dem Bericht des Gregor von Tours’ in Reims eine Bittprozession mit
dem Umhang (palls) des Heiligen stattfand, der man eine Verschonung der
Stadt von der Seuche zuschrieb. Doch ausschliefen liflt sich eine so frithe
Abfassung sicher auch wieder nicht.

Trotz grofer zeitlicher Nihe aber ist diese Remigiusvita ein hagiographi-
sches Denkmal, das anschaulich macht, wie schnell das Bild eines Kirchen-
mannes im Gedichtnis der ihn verehrenden Nachwelt entgeschichtlicht und
ikonenhaft stereotypisiert werden konnte. Er ist ein erwihltes Werkzeug des
Himmels. Schon seine Empfingnis, sein zukiinftiges heiligmafiiges Leben
und sein Name werden einem Ménch im Schlaf offenbart mit dem Auftrag,
dies alles der zukiinftigen Mutter des Heiligen kund zu tun.® Ganz selbstver-
stindlich und konfliktlos wichst er in seine Sendung hinein. Das Bild seiner
Personlichkeit erstrahlt in einem iiberirdischen Goldglanz. Selbstverstindlich
auch ist er bestrebt, die ihn erfiillende Kraft der Heiligkeit nicht eitel hervor-
zukehren. Doch sie kann nicht verborgen bleiben. Die wilden Sperlinge tun
sie kund, indem sie, von seiner Ausstrahlung zahm geworden, bei der Mahl-
zeit auf seine Hand fliegen und sich fiittern lassen.” Drei Wundergeschichten,
die der Hagiograph rhetorisch als Auswahl aus einer groflen Fiille hinstellt,"
die aber doch eher den Bestand der Remigiuslegende in der Frithzeit seines
Kultes darstellen diirften, zeigen die wunderwirkende Macht seiner Fir-
bitte.! Bei einer Visitation seines Sprengels bewirkt sie die Heilung eines
blinden und besessenen Bettlers in dem Dorf Chaumuzy stdwestlich von
Reims. 2 Ein auf das Wirken des bésen Feindes zuriickgefiihrter Brand seiner
Bischofsstadt wird durch sie so zum Stillstand gebracht, dafl das Feuer zum
offenen Stadttor hinaus entweicht.’> Den Hohepunkt bildet dann die ein

5 Vita Rem.IX 26, MGAuctAnt.IV 2, 67,10—12: Post cuius vero obitum tanta ad sui
corporis patrocinia fidelibus remedia tribuuntur, ut solis agnuscetur vivere meritis qui
}trantis fulgit exemplis, cui vero poena dinuscitur defuisse martyrii, nam non devotio con-

essoris.

6 Zu dieser Epidemie vgl. Jean-Noél Biraben/Jacques le Goff, La peste dans le haut
Moyen Age: Annales 24 (1969) 1484—1510.

7" Gregor v. Tours, Glor.conf.78, MG.SSRerMer.I 27, 345,20—346,12.

8 Vita Rem.I 2 f., MG.AuctAnt.IV 2, 64,14—22.

9 Vita Rem.II {., MG.AuctAnt.IV 2, 64,23—65,16.

10 Vita Rem.III 9, MG AuctAnt.IV 2, 65,8—11.

11 Auf einen Versuch, diese Wundergeschichten unter Einschluff der Vogelfiitterung
als Mifldeutung eines vermeintlichen Bilderzyklus eines Sarkophags zu erklaren, sei nur
der Kuriositit halber hingewiesen: Francis Oppenheimer, The miracles of St. Remi’s
»Early Life*: ders., Frankish themes and problems, London 1952, 65—80.

12 Vita Rem.IV, MG.AuctAnt.IV 2, 65,17—-27.

13 Vita Rem.V, MG.AuctAnt.IV 2, 65,28—66,5; vgl. Gregor v. Tours, In glor.
conf.55, MG.SSRerMer.1I 27, 330,5—10, wo ein entsprechendes Wunder Victurius von
Le Mans (Mitte 5.Jh.) zugeschrieben wird.
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Drittel des Textes umfassende letzte Geschichte. Ein junges Madchen vor-
nehmer Abkunft aus Toulouse ist von einem Dimon besessen. Ihre Eltern
wenden sich um Hilfe nach Rom an einen ,Gottesknecht®, der dort am
Petrusgrab mit dem Beistand des Apostelleibes Wunder wirkt. Doch seine
Fiirbitte vermag in diesem Fall nichts zu erreichen. Vielmehr gibt der Ungeist
zu verstehen, daf} er nur durch Remigius auszutreiben sei. So wenden sich
dann die Eltern des Midchens mit Empfehlungen des erfolglosen Gottes-
mannes und des Gotenkéonigs Alarichs II (484—507) an ihn, und in der Tat
entweicht auf sein Gebet der Dimon. Das hat jedoch die Krafte der Beses-
senen allzu sehr beansprucht, und kaum hat Remigius sie verlassen, bricht sie
tot zusammen. Der sogleich zuriickgerufene Heilige wirft sich im Gebet
nieder, um sie dann bei der Hand zu nehmen und wieder ins Leben zuriick-
zubringen.!*

Die Strenge, mit der sich der Hagiograph auf sein Thema, den Heiligen als
einen iiber die normale menschliche Sphire hinausgehobenen Vermittler
gottlichen Beistandes, konzentriert, entspricht ebensosehr dem liturgischen
Zweck seiner Darstellung, wie sie die Neugier historisch-biographischer
Nachfrage unbefriedigt lifit. Seine Vita unterscheidet sich darin deutlich von
der 877/8 geschriebenen Remigiusvita Hinkmars,' die allem Raum gibt, was
Uberlieferung und fromme Phantasie von ihrem Heiligen irgend zu wissen
glaubten, und dabei auch das Wachsen der Remigiuslegende bekundet. Das
Wenige, was die alte Vita fiir eine Zeichnung des geschichtlichen Bildes des
Bischofs Remigius von Reims bietet, wird erganzt durch die von Gregor von
Tours mitgeteilte Uberlieferung von der Taufe Chlodwigs durch ihn'® und
einen gelegentlichen Hinweis der Vita Vedastis.'” Von Remigius selbst aber
sind immerhin vier Briefe iiberliefert, die den Auftakt der gegen 600 anschei-
nend am austrasischen Hof entstandenen Sammlung der Epistualae Austra-
sicae bilden.!® Sein von Hinkmar mitgeteiltes Testament' ist in Miffkredit
geraten, nachdem Bruno Krusch es fiir eine Filschung Hinkmars erklart
hatte.?® Doch Untersuchungen von A. H. M. Jones/P. Grierson/]. A. Crook
und von Ulrich Nonn haben gezeigt, daff seine Kritik iiberzogen war und

14 Vita Rem.VI—VIII, MG.AuctAnt.IV 2, 66,6—67,7.

15 Hinkmar v. Reims, Vita Remigii, ed. Bruno Krusch (MG.SSRerMer.III), Han-
nover 1896 = 1977, 250—341.

16 Gregor v. Tours, Hist.II 31, MG.SSRerMer.I 1%, 76,6—78,4.

17 Vita Vedastis 5, ed. Bruno Krusch (MG.SSRerGerm.37), Hannover/Leipzig
1905, 313,3—8.

18 Ep.Austras. 1—4, ed. Wilhelm Gundlach (MG.Epp.III), Berlin 1892 = 1957,
112—166 = CCh.SL 117, Turnhout 1957, 407—413; zu den Epistulae Austrasicae vgl.
Wilhelm Wattenbach/Wilhelm Levison, Deutschlands Geschichtsquellen im Mittel-
alter, Heft I, Weimar 1952, 117.

19 Hinkmar, Vita Rem.32, MG.SSRerMer.III, 336—340, dazu ebd. 341—147 die
Erweiterungen der von Flodoard, Hist.Rem.eccl.I 19 mitgeteilten interpolierten Fas-
sung; Neuabdruck: CCh.SL 117, 474—479 und 479—487.

20 Bruno Krusch, Reimser Remigius-Filschungen: Neues Archiv 20 (1895)
53 /=560.
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kaum aufrecht zu erhalten ist, zumal auch ein iiberzeugendes Falschungsin-
teresse nicht greifbar wird.?! Ebenfalls von Hinkmar wird ein kurzes Epi-
gramm des Remigius auf einem eucharistischen Kelch der Reimser Kirche
mitgeteilt, der zu Hinkmars Zeit eingeschmolzen wurde.” Sidonius Apolli-
naris hat seinen eingangs erwihnten Brief an Remigius gerichtet, nachdem er
in den Besitz einer umfangreicheren Sammlung von rhetorischen Entwiirfen
(declamationes) aus dessen Feder gelangt war, die anscheinend gar nicht fir
eine Verdffentlichung gedacht waren. Ein Biirger aus Clermont hatte sie bei
einem Aufenthalt in Reims nur auf Umwegen erwerben konnen und dann
allerdings mit ihnen die Bildungswelt seiner Heimatstadt in Erstaunen ver-
setzt. Sidonius Apollinaris preist ihre formale literarische Qualitit, ohne iiber
ihren Inhalt ein Wort zu verlieren.? Elie Griffe haben sie offenbar Anlafl zu
der Vermutung gegeben, Remigius kdnne vor seinem Bischofsamt Advokat
gewesen sein,”* was jedoch angesichts des geringen Alters, in dem er zum
Bischof gewihlt worden ist, wenig wahrscheinlich ist. Erhalten ist von diesen
Redeiibungen oder Schriften ahnlicher Art nichts. Verloren ist ebenfalls ein
angeblicher Brief des Avitus von Vienne an Remigius, den ein Moénch Rot-
fried noch zur Zeit Hinkmars in Vienne gesehen haben wollte.”

Remigius ist der richtige Name, wie er auch im Kelchepigramm und in den
erhaltenen Briefen erscheint. Die in der Uberlieferung haufig dafiir eintre-
tende Form Remedius® ist demgegeniiber als eine deutende Umformung auf-
grund einer Assoziation zu remedium, Heilmittel, zu verstehen. Noch
Hinkmar ist sich dessen bewuflt,?” doch ist die Umdeutung schon in der alten
Vita und bei Gregor von Tours durch Anspielung auf die von dem Heiligen
gewirkten oder erwarteten remedia angebahnt.” Seine Lebensdaten sind
nicht genau zu bestimmen. Die Vita sagt, er sei vornehmer Abkunft gewesen.
Karl Friedrich Stroheker hat ihn zum Kreis derer gezihlt, die moglicher-
weise dem senatorischen Adel zuzurechnen sind,*® und dafiir sprechen seine

2 A, H. M. Jones/P. Grierson/J. A. Crook, The authenticity of the ,Testamentum
S. Remigii“: Revue belge de philologie et dhistoire 35 (1957) 356—373; Ulrich Nonn,
Merowingische Testamente: Archiv fiir Diplomatik 18 (1972) 1-129.

22 Hinkmar, Vita Rem.2, MG.SSRerMer.III, 262,23—25.

23 Sid.Apoll., Ep.IX 7,2 f., ed. A. Loyen III 143 f.

24 Elie Griffe, La Gaule chrétienne a époque romaine II, Paris *1966, 308.

25 Flodoard, Hist.Rem.eccl.III 21, ed. Johannes Heller/Georg Waitz (MG.SS.XIII),
Hannover 1881 = Stuttgart 1963, 515,41 —44.

2% Vgl. zur Uberlieferung des Namens Bruno Krusch, MG.SSRerMer.III, 262,
Anm.1. Im Remigiustestament (ebd. 338,17—19 wird auch eine Remigia mit einem
Legat bedacht, die doch wohl der Verwandtschaft des Erblassers zuzuzahlen ist.

7 Hinkmar, Vita Rem.2, MG.SSRerMer.III, 262,12—15.

28 Vita Rem.IX 26, s.0. Anm.5; Greg. v. Tours, In glor.conf.78, MG.S5RerMer.II
22, 346,1 f.: congruit Remensium populus ad sancti sepulchrum, congrunm buius causae
(= der Beulenpestgefahr) flagitare remedium.

29 Vita Rem.I 2, MG.AuctAnt.IV 2, 64,14 f.: Hic itague primis ortus natalibus
parentum nobilitate fulgebat.

30 Karl Friedrich Stroheker, Der senatorische Adel im spitantiken Gallien, Tiibingen
1948, 107; 207; vgl. auch Friedrich Prinz, Die bischofliche Stadtherrschaft im Franken-
reich vom 5. bis zum 7. Jh.: Historische Zeitschrift 217 (1974) 1-—35, hier 13.
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Bildung, die aufeinanderfolgende Besetzung des Bischofsstuhls im benach-
barten Soissons durch seinen Bruder und seinen Neffen und sein Amtsantritt
in sehr jungen Jahren. Nach dem Testament zu urteilen entstammt er einem
relativ. wohlhabenden Hause, und auf jeden Fall muf} seine Familie in der
Reimser Provinz einigen Einfluff besessen haben. Den Namen der Mutter,
Caeliana, hat die Vita festgehalten.’® Der des Vaters, Emilius, begegnet erst
bei Hinkmar* und ist wohl nur ein Element der Fortbildung der Remigius-
legende. Das Testament nennt einen bereits verstorbenen Bruder Principius,
der ebenfalls Bischof war.» Bereits Hinkmar hat darin den Bischof Principius
von Soissons gesehen.”* Diese Angabe ist zwar ebensowenig anderweitig zu
verifizieren wie die alte Vermutung, er sei identisch mit einem zweimal in der
Briefsammlung des Sidonius Apollinaris begegnenden Bischof Principius,”
sie ist aber keineswegs unwahrscheinlich; denn immerhin hat der von Sido-
nius Apollinaris angeredete Bischof Principius einen Bruder gehabt, der
gleichfalls Bischof war.?® Des Principius Sohn Lupus, den Remigius neben
der Kirche von Reims und einem weiteren, in seinem eigenen Hause aufge-
wachsenen Neffen Agricola zum Erben einsetzt,” gilt ebenfalls bei Hinkmar
als Bischof von Soissons,*® und tatsichlich ist die Stadt auf dem Konzil von
Orléans 511 durch einen Bischof Lupus vertreten.”” Dafi Remigius in Laon
aufgewachsen sei, meint Hinkmar zu wissen.” Sein Testament erweckt
indessen den Eindruck, dafl das elterliche Erbgut in Portense territorium, im
Raum von Chiteau Poncien an der Aisne etwa 34 km nordnordéstlich von
Reims gelegen war."

Bereits als 22jihriger wurde Remigius nach Aussage der alten Vita zum
Bischof von Reims gewihlt.*? Daff die Wahl einstimmig gewesen sei und man
ihn eher zum Amt gezerrt als gewihlt habe, ist sicherlich stilgemafie Einklei-
dung der hagiographischen Darstellung. Gregor von Tours notiert, daf} er

31 Vita Rem.I 2, MG. AuctAnt.IV 2, 64,17.

32 Hinkmar, Vita Rem.1, MG.SSRerMer.III, 260,14.

33 Hinkmar, Vita Rem.32, MG.SSRerMer.III, 336,26; 337,26 = CCh.SL 117,
474,21 1.; 476,61.

34 Hinkmar, Vita Rem.1, MG.SSRerMer.III, 260,14 f.

35 Sid.Apoll., Ep.VIII 14; IX 8, ed. A. Loyen III 123—125; 145 {.; vgl. Louis
Duchesne, Fastes épiscopaux de I’ancienne Gaule III, Paris 1915, 89 f.

36 Sid.Apoll., Ep.VIII 14,2, ed. A. Loyen III 122.

37 Lupus: Hinlsmar, Vita Rem.32, MG.SSRerMer.III, 336,20 f.; 337,11.21;
338,31—339,1; 339,5.20 = CCh.SL 117, 474,13; 475,40.54; 477,113; 478,119 £.142. —
Agricola: Hinkmar, Vita Rem.32, MG.SSRerMer.III, 336,21; 338,1 f.; 339,21 =
CCh.SL 117, 474,14 £.; 476,70 {.; 478,142,

38 Hinkmar, Vita Rem.1, MG.SSRerMer.II1, 260,15 f.

3 Concilia Galliae 511—695, ed. Charles de Clercq (CCh.SL 148 A), Turnhout
1963, 13.25: 14,22.:15.20:-19.16:

40 Hinkmar, Vita Rem.16, MG.SSRerMer.III, 300,32.

41 Hinkmar, Vita Rem.32, MG.SSRerMer.III, 336,25 {., vgl. 337,1 f. = CCh.
SL 117, 474,19-22, Vgl. 475,1 f.

42 Vita Rem.II 5, MG.AuctAnt.IV 2, 64,26—28: Cum ... vecesimi secundi anni
instum sumpsit exordinm, in hac urbe Remensium omnium generaliter votis ad pontificii
culmen raptus fuisse denoscitur potius quam electus.
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,siebzig Jahre oder noch linger” im Amt gewesen sei.® Gestorben ist er nach
dem 27. November 511, dem Todesdatum Chlodwigs, dessen Tod in seinem
Brief an drei Bischéfe der Kirchenprovinz Sens vorausgesetzt wird.* Am
8. November 535 unterzeichnet auf dem Konzil zu Clermont bereits sein
zweiter Nachfolger Flavius.* Zur Zeit des genannten Briefes ist er bereits
53 Jahre Bischof.* Unter der Voraussetzung, dafl dies im 53. Dienstjahr
geschrieben ist, kann er das Amt nicht vor Ende 458 angetreten haben, aber
auch kaum viel spiter, wenn Gregors Angabe einer gut siebzigjihrigen Amts-
zeit tatsichlich — was jedoch nicht unbedingt sicher sein mufi — Richtiges
bewahrt hat, auf jeden Fall aber vor etwa 471/2, der wahrscheinlichen Abfas-
sungszeit des von Sidonius Apollinaris an ihn gerichteten Briefes.”” Daraus
ergibt sich ein Geburtsdatum zwischen Ende 436 und allerspatestens gegen
449/50. Als seinen Todestag notiert Hinkmar den 13. Januar,* den er auch
in der Inschrift des bei der von ihm veranlafiten Reliquientranslation von 852
angefertigten Remigiusschreins festgehalten hat.* Dieses Datum der Reimser
Tradition des neunten Jahrhunderts ist auch von dem nicht lange nach Hink-
mars Remigiusvita entstandenen Martyrologium Usuards aufgenommen
worden® und so zu allgemeiner Geltung gelangt. Dagegen gilt im Grundbe-
stand des Martyrologium Hieronymianum aus der Zeit um 600 der
15. Januar als Todestag.”!

Remigius’ Amtsantritt fillt in die Endphase der romischen Herrschaft in
Gallien. 461 fiel Kaiser Majorian, der noch einmal energisch die westrémi-
sche Prisenz in Gallien zu behaupten gesucht hatte, einem Staatsstreich zum
Opfer. Der ihm verbundene gallische Heermeister Aegidius ging nicht auf
die Seite der Verschworer iiber. Da man ihn nicht ausschalten konnte, suchte
man ihn mit Hilfe der foderierten Westgoten zu neutralisieren. Diese Politik
mufite zwangsliufig die gotische Stellung stirken, und es ist nur folgerichtig,
wenn bald der neue Westgotenkonig Eurich (466—484) zielstrebig die Unab-
hiingigkeit des aquitanischen Gotenreichs erkimpft. Aegidius war auf sich
allein gestellt und auf die Unterstiitzung durch die foderierten Salfranken
angewiesen, die ihren Siedlungs- und Machtbereich bereits bis an die Somme
vorgeschoben hatten und deren Foderatenaufgebot durch den Teilkonig des

43 Greg. v. Tours, In glor.conf.78, MG.SSRerMer.I 22, 344,26—345,1: septuaginta
ant eo amplins in episcopatu annos explevit.

44 Ep. Austras.3,3, MG.Epp.III, 114,16 = CCh.SL 117, 410,16 f.: (rex) . . . qui erat
non solim praedicator fidei catolicae sed defensor.

45 Conc.Gall.511—695, CCh.SL 148 A, 111,11; zu Flavius als zweitem Nachfolger
s. Flodoard, Hist.Rem.eccl.Il 1, MG.5S.XIII, 447,31.

4 Ep.Austras.3,2, MG.Epp.II1, 114,12 f. = CCh.SL 117, 410,11: Quinquaginta et
tribus annis episcopali sede praesedeo.

47 André Loyen (Hg.), Sidoine Apollinaire, Lettres, Paris 1970, 111 205.

48 Hinkmar, Vita Rem.23, MG.SSRerMer.III, 318,14 f.

49 Hinkmar, Vita Rem.29, MG.SSRerMer.ITI, 325,36—326,11 (Translation); 33,
ebd. 340,26 f. (Inschrift).

50 Le Martyrologe d’Usuard, ed. Jacques Dubois (Subsidia Hagiographica 40),
Brissel 1965, 159.

51 AASS, Nov.II 2,41.
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Gebietes von Tournai, Childerich (c. 457/8—481/2) gefithrt wurde. Mitihrer
Hilfe gelang Aegidius die Behauptung eines eigenstindigen rémischen
Machtbereiches in Nordgallien mit Soissons als Herrschaftszentrum. Nach
seinem Tod 464 konnte sein Sohn Syagrius in seine Stellung eintreten, die in
frinkischer Riickschau als die eines ,Kénigs der Romer® erschien.’? Seine
Herrschaft fand nach gut zwei Jahrzehnten ihr Ende, als sich ein Teil der Sal-
franken unter Fiihrung des 481/2 seinem Vater Childerich als Teilkonig von
Tournai gefolgten Chlodwig (481/2—511) gegen ihn stellte. 486/7 erlitt
Syagrius eine vernichtende Niederlage. Seinen Herrschafts- und Einflufibe-
reich brachte Chlodwig Zug um Zug, zunichst bis zur Seine und dann auch
bis zur Loire, an die Grenze des westgotischen Machtbereichs, an sich und
schuf sich damit die Machtbasis seiner weiteren, zur Ausbildung des frinki-
schen Grofireichs fithrenden Politik.”

Das einzige direkte Zeugnis aus dieser Zeit ist ein Schreiben des Remigius
an Chlodwig.>* Seine Einordnung hat immer Schwierigkeiten gemacht, weil
es einmal seinem Gesamtduktus nach an einen jungen, am Beginn seiner
Laufbahn stehenden Herrscher gerichtet ist, zum anderen aber Gegeben-
heiten — die Ubernahme von Regierungsfunktionen in der Belgica secunda,
den Umgang mit Bischofen des iibernommenen Machtbereichs — anspricht,
die nicht'einfach schon aus dem Antritt der Konigswiirde des salfrankischen
Teilreichs von Tournai folgen. Diese Schwierigkeiten l6sen sich mit der Ver-
mutung von Eugen Ewig, dafl Chlodwig mit der Nachfolge seines Vaters
auch in eine bereits von diesem wahrgenommene Stellung eines Militirbe-
fehlshabers iiber einen den spatromischen Dukat der Belgica secunda fortset-
zenden Kommandobereich eingetreten sei.”® Remigius schreibt, er habe die
Kunde vernommen, dafl Chlodwig die Leitung (administratio) der Belgica
secunda iibernommen habe. Es gelte nun, darauf zu sehen, dal Gottes Urteil
nicht von ihm weiche. Chlodwig miisse Ratgeber beizichen, die seinem
Ruhm forderlich seien. Seine Gunsterweise sollen lauter sein. Seine Bischofe
moge er in Ehren halten und sich ihres Rates bedienen. Stehe er mit thnen in
gutem Einvernehmen, werde es auch in seinem Amtsbereich (provincia) zum
Besten stehen. Seine freien Untertanen (cives) moge er ermutigen, Bedriickte
aufrichten, Witwen und Waisen beistehen. Er solle Gerechtigkeit walten
lassen, von Armen und Fremden keine Gabe erwarten oder bestechlich sein.
Sein Amtssitz (praetorium) solle allen offen stehen, niemanden solle er
bekiimmert fortgehen lassen. Er moge aus seinen Mitteln Gefangene aus der
Knechtschaft 16sen. Niemand solle sich ihm gegeniiber als Fremder fihlen
miissen.

52 Greg. v. Tours, Hist.II 27, MG.SSRerMer.I 1%, 71,12.

5 Vgl dazu im einzelnen Erich Zollner, Geschichte der Franken, Miinchen 1970,
38—54.

54 Ep. Austras.2, MG.Epp.IIl 113 = CCh.SL 117, 408 £.

5 Eugen Ewig, in: Handbuch der europ. Geschichte I, hg. v. Theodor Schieffer,
Stuttgart 1976, 254; ders., Rheinische Geschichte I 1, Diissel orf 1980, 13.
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Zwischen den Franken im Norden, die sich in den vergangenen Jahr-
zehnten als recht expansiv erwiesen hatten, und dem Westgotenreich im
Siiden, das nur mit frinkischer Hilfe auf die Loiregrenze hatte verwiesen
werden kénnen, war die nachrémische Herrschaftsbildung des Aegidius von
vornherein labil und bedroht gewesen. Der Tod des loyalen Childerich und
die Nachfolge seines jugendlichen Schnes Chlodwig mufiten daher als kriti-
sche Augenblicke empfunden werden. In dieser Situation spricht Remigius
als Metropolit der zweiten belgischen Provinz den jungen Herrscher auf
seine ihm nun auch zufallende ,rémische® Stellung und Funktion in diesem
Raum hin an, der zugleich der zentrale Machtbereich des Syagrius ist. Der
Brief ist getragen von einem Bewufitsein iiberlegener moralischer Autoritit.
Er konfrontiert seinen Adressaten mit einem Leitbild des Herrschers, das
seine WertmaRstibe aus der spitantiken christlichen Tradition bezieht, und
gehort so der Sache nach in den Zusammenhang des kirchlichen Bemiihens
um die Durchsetzung eines christlichen Herrscherethos, das in der Karolin-
gerzeit in der Literaturgattung des Fiirstenspiegels Ausdruck finden wird.
Praktisch bietet er dabei Chlodwig die Mitarbeit des Episkopats an, und
dahinter steht sicherlich die Hoffnung, auf diese Weise zur Fortdauer der zur
Zeit Childerichs bestehenden, relativ stabilisierten Verhaltnisse im nordgalli-
schen Raum beitragen zu konnen.

Fiir einen kurzen Augenblick wird so Remigius, in seiner Zeit und Umwelt
klar und zielstrebig politisch handelnd, sichtbar. Danach begegnet er in der
Ubetlieferung erst wieder im Zusammenhang des Religionswechsels Chlod-
wigs. Es ist hier nicht der Ort, die historischen Probleme dieses Geschehens
und die Frage des wechselseitigen Verhiltnisses der dazu zur Verfiigung ste-
henden Quellen zu erbreern.” Man wird davon ausgehen diirfen, dafl Gregor
von Tours in dem entsprechenden Abschnitt seiner Darstellung der Bekeh-
rung Chlodwigs®’ auf eine Uberlieferung der Reimser Kirche zuriickgegriffen
hat. Zu fragen ist jedoch, ob er nicht bei ihrer Eingliederung in seinen
Gesamtzusammenhang ihr Profil verwischt hat. Nach seiner Darstellung hat
Chrodichilde, nachdem ihr Gemahl vom Alemannenfeldzug heimgekehrt
war und ihr von seinem dort gegebenen Geldbnis der Hinwendung zu Chri-
stus berichtet hatte, Remigius kommen lassen und ihn um seine christliche
Unterweisung gebeten, zu der dieser wiederum Chlodwig zu sich bescheidet.
Damit schligt Gregor die Briicke von der bislang verfolgten, auf die Person
Chrodichildes hin ausgerichteten Uberlieferung von den Vorgingen zu der
nun aufgenommenen Reimser Tradition. Dieser zufolge hat Remigius den
Kénig insgeheim gedringt, an den wahren Gott zu glauben und die nutzlosen
Gotzen fahren zu lassen. Chlodwig findet sich dazu auch grundsitzlich

5 Vgl. dazu immer noch W. v. d. Steinen (wie Anm.4); ferner E. Zollner (wie
Anm.53), 57-63; Eugen Ewig/Knut Schiferdiek, Christliche Expansion im Merowin-
gerreich: Kirchengeschichte als Missionsgeschichte I 1, hg. von K. Schaferdiek, Miin-
chen 1978, 116—145, hier 119—127 (hinsichtlich des Kateciumenats Chlodwigs ist diese
Darstellung aufgrund des im folgenden Ausgefithrten zu korrigieren).

57 Greg. v. Tours, Hist.Il 31, MG.SSRerMer.I 1%, 76,6—78,4.
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bereit, gibt aber zu bedenken, dafl sein Volk eine solche Abkehr von seinen
Gottern nicht dulden werde. Er sei indessen bereit, mit den Seinen zu reden.
Doch diese kommen ihm auf einer Versammlung dank der Macht Gottes mit
einer einstimmigen Spontanakklamation zuvor, in der sie ihre Bereitschaft
erkliren, ,dem unsterblichen Gott zu folgen, den Remigius verkiindet*.*
Auf die Kunde hiervon trifft dann Remigius die Vorbereitungen zum Tauf-
vollzug, bei dem der Konig als erster getauft zu werden verlangt. Er wird in
offensichtlichem Riickgriff auf die Silvesterlegende® als neuer Konstantin
geschildert, der zum Bad schreitet, um die Krankheit des alten Aussatzes zu
tilgen, und von Remigius mit den geschliffenen Worten angesprochen: ,,Sanft
neige dein Haupt, Sigamber. Verehre, was du verbrannt, verbrenne, was du
verehrt“.*® Hier wird dann die Erzihlung unterbrochen durch eine allge-
meine Charakterisierung des Remigius und einen Hinweis auf seine Vita,
Darauf folgt eine knappe Schilderung des liturgischen Vollzugs der Taufe
und der postbaptismalen Salbung Chlodwigs und die summarische Angabe,
es seien von seinem Heer mehr als dreitausend getauft worden.

Die den Gang der Erzihlung unterbrechende Charakterisierung des
Bischofs lautet: ,,Es war aber der heilige Bischof Remigius ein Mann von her-
vorragender Kenntnis und vor allem mit der Kunst der Beredsamkeit ver-
traut, aber auch durch Heiligkeit so ausgezeichnet, dafl er an Wunderkriften
dem Silvester gleichkam®.®! Der Silvestervergleich spricht dafiir, sie der glei-
chen Reimser Uberlieferung zuzuweisen, der auch die Tauferzihlung ange-
hért; denn diese steht mit ihrem Riickgriff auf die Silvesterlegende im Ver-
gleich Chlodwigs mit Konstantin singulir da,*” wihrend andererseits die
tiberlieferten Berichte von Wundertaten des Remigius von sich aus keinen
Anlaf boten, ihn mit Silvester zu vergleichen. Das schliefit jedoch nicht aus,
daf sie ihre Stellung im Text erst der Redaktion Gregors verdankt, auf den
doch wohl auch der abschliefende Hinweis auf die auch ,,jetzt noch vorhan-
dene Remigiusvita zuriickgeht. Zwar hatte W. v. d. Steinen angenommen,
daf damit die von Gregor aufgenommene Reimser Uberlieferung abge-

58 Greg. v. Tours, Hist.II 31, MG.SSRerMer.I 1%, 77,2 f.: Mortalis deus abigimus,
pie rex, et Deum quem Remigius praedicat inmortalem sequi parati sumus. ;

59 Actus S. Silvestri: Sanctuarium, ed. Boninus Mombritius, Mailand 1480, IT 281,
Nachdruck Paris 1910, 512 f.

60 Greg. v. Tours, Hist.II 31, MG.SSRerMer.I 1%, 77,10 f.: Mitis depone colla,
Sigamber; adora quod incendisti, incende quod adorasti.

61 Greg. v. Tours, Hist.Il 31, MG.SSRerMer.I 1%, 77,11—13: Erat autem sanctus
Remigius episcopus egregiae scientize et rhetoricis adprimum inbutus studiis, sed et sanc-
titate ita praelatus, ut Silvestri virtutebus equaretur.

62 Vel. Eugen Ewig, Das Bild Constantins d.Gr. in den ersten Jahrhunderten des
abendlandischen Mittelalters: Histor.Jahrb.75 (1956) 1—49, hier 28 f. = Das byzantini-
sche Herrscherbild, hg. von Herbert Hunger (Wege der Forschung 341), Darmstadt
1975, 133—192, hier 168—170 = Eugen Ewig, Spitantikes und frinkisches Gallien I
(Beihefte der Francia 3,1), Ziirich/Minchen 1976, 72—113, hier 96 {. Ewig schreibt den
Riickgriff auf die Silvesterlegende Gregor selbst zu, der jedoch in seinen Nachrichten
iiber Konstantin keine Kenntnis von ihr nimmt (Greg. v. Tours, Hist.I 36,
MG.SSRerMer.I 12, 26,22—27,2).
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schlossen sei,® die er jedoch nicht als urspriinglich geschlossenes Ganzes,
sondern als Uberlieferung allein von der Taufe Chlodwigs auffaflt. Dazu
wird sie jedoch erst bei Gregor durch die Verkniipfung mit der vom Beitrag
Chrodichildes zur Bekehrung des Konigs erzihlenden Tradition.*

Die Art und Weise, in der die Reimser Uberlieferung Chlodwig die erfor-
derliche Zustimmung der ,Seinen® zum Vollzug des Religionswechsels
finden lalt, gibt zu erkennen, wie sehr man es bereits mit einer verdichteten
und daher wohl auch schon relativ fest ausgeformten Tradition zu tun hat.
Die dem Kénig wunderbar zuvorkommende Erklirung des Heerbanns, dem
Gott zu folgen, den Remigius verkiindet, zeigt dabei naherhin ihre Tendenz,
Remigius als den bestimmenden Ausléser und Urheber des in Gang kom-
menden frinkischen Bekehrungsprozesses herauszustellen. Das wird auch in
dem sichtbar, was bei Gregor iiber diese Episode hinaus noch vom ersten Teil
der Reimser Uberlieferung zu fassen ist. Aus dem Gesamtzusammenhang der
Erzihlung Gregors heraus hat W. v. d. Steinen im Anschluff an P. de Puniet®
darin einen Bericht von einem Katechumenat Chlodwigs sehen wollen, und
er hat die der redaktionellen Uberleitung zuschreibbare Wendung Gregors,
Remigius habe den Kénig zu sich beschieden, sogar als Umschreibung einer
formlichen Aufnahme in den Katechumenenstand gedeutet.”® Nun zeigt
zwar die Anrede des Konigs als eines competens, eines Taufbewerbers, durch
Avitus von Vienne,*” daff Chlodwig am Vorabend seiner Taufe als Angeho-
riger des Katechumenenstandes betrachtet wurde. Es ist aber zu bezweifeln,
daR die von Gregor aufgenommene Uberlieferung davon berichten wollte
und berichtet, zumal man damit rechnen muff, dafl der Katechumenat zu
dieser Zeit im allgemeinen auf eine formliche Absolvierung der herkdmmli-
chen rituellen Erfordernisse der Kompetenz als unmittelbarer Taufvorberei-
tung reduziert war.®®

P. de Puniet hatte zugestehen miissen, dafl alle Hinweise auf konstitutive
rituelle Bestandteile des Katechumenats fehlen mit der vermeintlichen Aus-
nahme der traditio symboli,* die sich darin spiegele, dafl Remigius den Konig
auffordert, ,er solle an den wahren Gott, den Schopfer (factorem) des Him-
mels und der Erde, glauben®.”® Dabei wird jedoch einmal von der unmittel-
baren Fortsetzung, ,er solle den Gétzen, die weder thm noch anderen von

63 W, v. d. Steinen (wie Anm.4), 444.

6 Greg. v. Tours, Hist.II 29 f., MG.SSRerMer.1 12, 74,4—76,5.

65 P, de Puniet, La liturgie baptismale en Gaule avant Charlemagne: Revue des
questions historiques 72 (1902) 382—423, hier 386—393.

66 W. v. d. Steinen (wie Anm.4), 455 f.

67 Avitus von Vienne, Ep.46, ed. Rudolf Peiper (MG. AuctAnt. VI 2) Berlin, 1883 =
1961, 75,27 f.

68 Vgl. Alois Stenzel, Die Taufe. Eine genetische Erklirung der Taufliturgie, Inns-
bruck 1958, 195.

69 P. de Puniet (wie Anm.65), 390.

70 Greg. v. Tours, Hist.IT 31, MG.SSRerMer.I 12, 76,8: ut Deum verum, factorem
caeli et terrae, crediderit.
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Nutzen sein konnten, keine Beachtung schenken®,” abgesehen, und zum

anderen wird der Text aus seinem Erzihlungszusammenhang gerissen, der es
nun aber nicht erlaubt, darin einen unmittelbar der Taufvorbereitung zuzu-
ordnenden liturgischen Vorgang sich abzeichnen zu sehen. Andere Schwie-
rigkeiten hatte P. de Puniet selbst genannt, ohne sie aus dem Wege riumen
zu konnen.” Die Schopferpridikation als Erweiterung des ersten Teils des
apostolischen Glaubenbekenntnisses, das als Taufbekenntnis Gegenstand der
traditio symboli ist, begegnet zwar schon bei Caesarius von Arles, ist aber
sonst in der gallischen Kirche des sechsten Jahrhunderts anscheinend noch
nicht iiblich,” der hier dafiir gebrauchte Begriff factor begegnet zwar in der
lateinischen Fassung des Nikinokonstantinopolitanums, nicht aber in der
Uberlieferung des Apostolikums, und die Pridikation ,wahrer Gott“ ent-
spricht keinem der beiden Symbole. Anstelle des Niederschlags einer traditio
symboli hatte daher W. v. d. Steinen in den Worten des Remigius die Zusam-
menfassung einer ersten Katechese sehen wollen, wie sie nach Augustins De
catechizandis rudibus bei der Aufnahme in den Katechumenenstand iiblich
war.”* Aber auch dazu besteht kein Anlafl, ganz abgesehen von der Frage, ob
man iiberhaupt ohne weiteres von der Ubung der lateinafrikanischen Kirche
der Zeit Augustins auf die der nordgallischen Kirche der Zeit des Remigius
schliefen darf. Der Sache nach gibt sich die angebliche Aufforderung des
Bischofs an Chlodwig vielmehr eindeutig als eine auf das Wesentliche zusam-
mengefafite Missionspredigt zu erkennen, als ein zweigliedriger Bekehrungs-
appell. Sie geht demgemif in dem ihr eigenen Kontext, blendet man die erst
von Gregor hergestellte Verkniipfung mit der Alemannenschlachterzihlung
aus, der grundsitzlichen Ubertrittsbereitschaft auch voraus und folgt ihr
nicht nach, wie es bei einer traditio symboli oder einer ersten katechetischen
Unterweisung der Fall sein mifite.

Geschichtlicher Haftpunkt der Reimser Uberlieferung ist zweifellos der
auch im Remigiustestament erwihnte” Vollzug der Taufe Chlodwigs am
25. Dezember wohl des Jahres 499 durch Remigius von Reims als den rang-
héchsten Bischof seines zentralen Machtbereichs, der dann natiirlich auch die
formliche Taufvorbereitung durchgefithrt hat, iiber die wir jedoch nirgends
niher unterrichtet werden. Dariiber hinaus aber hat ihn diese Uberlieferung
offenbar auch als unmittelbaren Urheber der Bekehrung des Konigs selbst
dargestellt. Am Anfang dieser Darstellung, den Gregor im Zuge der redak-
tionellen Einarbeitung in seine Erzihlung anscheinend verkiirzt hat, so daff
bei ihm Remigius recht unvermittelt in Erscheinung tritt, kdnnte urspriing-
lich auch die allgemeine Charakterisierung des Bischofs gestanden haben.

71 Greg. v. Tours, Hist.1l 31, MG.SSRerMer.1 1%, 76,9: idola neglegerit, quae neque
sibi neque aliis prodesse Kossunr..

72 P. de Puniet (wie Anm.65) 387 f.

73 Vgl. J. N. D. Kelly, Altchristliche Glaubensbekenntnisse, Gottingen 1972, 179 £.,
auBerdem Greg. v. Tours, Hist.I prol., MG.SSRerMer.I 1%, 3, 22.

74 W. v. d. Steinen (wie Anm.4), 456 f.

75 Hinkmar, Vita Rem.32, MG.SSRerMer.III 337,7 f. = CCh.SL 117, 475,35 {.
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Zwar mag seine darin neben anderen Kennzeichen genannte Beredsamkeit
auf den ersten Blick auch wie eine Erklirung zu der feierlichen Ansprache des
Bischofs an den zur Taufe schreitenden Konig erscheinen kénnen. Doch die
Beredsamkeit ist hier nur ein Merkmal neben anderen, und ihre Erwihnung
hitte einen gemiflen Ort auch in der Gesamtcharakteristik eines Kirchen-
mannes, dessen Uberzeugungskraft der Gewinn des Frankenherrschers fiir
den Glauben zugesprochen werden soll, zumal in der gallischen Kirche rhe-
torische Bildung zu den Vorziigen eines guten Bischofs zihle.”® Nach dem
Urteil des Sidonius Apollinaris scheint im iibrigen Remigius eine solche Bil-
dung auch tatsichlich besessen zu haben.

Das von der Reimser Uberlieferung so gezeichnete Bild von Remygius
nicht allein als dem Tiufer, sondern auch dem eigentlichen Bekehrer Chlod-
wigs ist nicht minder {iberzeichnet als das des weltenthobenen Heiligen der
lediglich aus einem anderen Blickwinkel heraus geschriebenen Vita. Das
schliefft indessen nicht aus, dafl in einer solchen Uberzeichnung auch tiber
die blole Tatsache der Taufe Chlodwigs durch Remigius hinaus Richtiges
bewahrt worden ist — so etwa eine Erinnerung an die Schwierigkeiten, die
der Ubertritt des Kénigs mit der daraus sich ergebenden Absage an die iiber-
kommenen kultischen Bindungen gehabt haben mufi. Selbst ein Detail wie
die feierliche Anrede an den zur Taufe schreitenden Chlodwig konnte eine
geschichtliche Reminiszenz, eine originale Prigung des Remigius sein und
fiigt sich jedenfalls in seiner formalen Eleganz und der pathetischen Verwen-
dung eines lingst historisch gewordenen Volksnamens zu dem Bild, das
Sidonius Apollinaris von ihm vermittelt.”” P. de Puniet hatte darin einen Nie-
derschlag der renuntiatio diaboli sehen wollen.”® Doch damit hat dieses poe-
tische Redestiick seiner Form nach nichts und seinem Inhalt nach kaum etwas
gemein, so daf sich dieser Deutungsversuch nur aus dem Bestreben erkliren
lit, die Darstellung der Reimser Tradition von Bekehrung und Taufe
Chlodwigs im ganzen als Wiedergabe eines liturgischen Ablaufs zu ver-
stehen, das sich schon an anderer Stelle als unbegriindet und nicht durch-
fiihrbar erweisen mufite. Doch welches historische Detail auch immer der
Reimser Uberlieferung zu entnehmen ist, nicht laft sich aus ihr die Art und
der Umfang des Einflusses im einzelnen bestimmen, den Remigius sicherlich
auf das Geschehen des Religionswechsels Chlodwigs genommen hat. Unab-
hingig von dieser Uberlieferung hat Eugen Ewig” vermutet, er habe den
Konig zuerst auf den fir seinen Schritt hochbedeutsamen Kult des Martin
von Tours verwiesen. Doch gewifl ist das keineswegs, und mdgen die
Anfinge einer der spiter bezeugten Reimser Martinskirchen unter

76 Vgl Martin Heinzelmann, Bischofsherrschaft in Gallien (Beihefte der Francia 5),
Minchen 1976, 118—122; 239 f.

77 Vgl. W. v. d. Steinen (wie Anm.4), 468.

78 P. de Puniet (wie Anm.65), 394; 397.

79 Fugen Ewig, Der Martinskult im Friihmittelalter: Archiv fiir mittelrheinische
Kirchengeschichte 14 (1962) 11—30, hier 17 = ders., Spitantikes und frankisches Gal-
lien 11 (Beihefte der Francia 3,2), Miinchen 1979, 371—392, hier 377.
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Umstinden auch bis in die Zeit des Remigius zurtickreichen, so liefle sich das
doch mindestens genauso gut als frithes Beispiel der merowingerzeitlichen
Ausbreitung des Martinskultes in der Folge der Aufnahme des Martinspatro-
ziniums durch Chlodwig verstehen.*

Ein dokumentarisches Zeugnis der nach der Taufe fortdauernden Bezie-
hung des Remigius zum Konigshaus ist ein Trostbrief, den er anldflich des
Todes einer Schwester Chlodwigs, Alboflede, an diesen gerichtet hat.®! Nach
Gregor von Tours war sie zugleich mit ithrem Bruder getauft worden und
,nicht lange danach® verstorben.® Der Brief selbst, der ebenfalls Gregor vor-
gelegen hat, lifit diese Einzelheiten nicht erkennen. Er ist in einem Winter
geschrieben und zu einer Zeit, da Chlodwig sich in einiger Entfernung von
Reims aufhielt, so dal Remigius die Anstrengung scheute, sich selbst auf den
Weg zu ithm zu machen.® Die Fragen, ob die Angabe Gregors nétigt, den
Tod Albofledes noch in den gleichen Winter 499/500 zu datieren, in dem
wahrscheinlich ihre und des Konigs Taufe stattgefunden hatte, und welches
der Aufenthalt Chlodwigs zu dieser Zeit gewesen sei — den Angaben des
Briefes wiirde wohl schon das zwei Tagereisen von Reims entfernte Soissons
geniigen —, sind nicht zu beantworten, und es ist mifig, ihnen weiter nach-
zugehen. Die Verstorbene war offenbar nicht nur Christin, sie war anschei-
nend auch férmlich in den gemeindlichen Jungfrauenstand aufgenommen
worden.* Eine literaturgeschichtliche Wertung des Schreibens im Rahmen
der lateinischen spatpatristischen und fruhmittelalterlichen Gattung des
Trostbriefes hat Peter von Moos vorgenommen.®® Der Trost, dessen der
Koénig eigentlich gar nicht bedarf, weil er im Glauben das rechte Verhiltnis
zum Tod hat, wird zur Mahnung vor einer unangebrachten, die Wahrneh-
mung der herrscherlichen Verantwortung lahmenden Trauer und damit ,zu
einer zentralen Belehrung iiber die Wiirde des christlichen Konigs“.*® In
eigenstindiger Verwendung der Form des exhortatorischen Trostbriefes und
auf der Grundlage einer enger gewordenen Beziehung auch sachlich vertieft
fithrt Remigius sein schon das erste Schreiben an den jungen Herrscher
bestimmendes Bemiihen fort, den Frankenkonig gerade auch fiir sein offent-
liches Handeln auf Leitlinien zu verweisen, deren Wertmafistabe spatantik-
christlicher ethischer Tradition entstammten.

80 “Zur merowingerzeitlichen Ausbreitung des Martinskultes vgl. E. Ewig, Martins-
kult (wie Anm.79) 16—23 bzw. 376—384; Friedrich Prinz, Frihes Ménchtum im Fran-
kenreich, Miinchen 1965, 22—47 mit Kartenbeilage I B.

81 Ep.Austras.1, MG.Epp.III, 122 f. = CCh.SL 117, 407 {.

8 Greg. v. Tours, Hist.II 31, MG.SSRerMer.1 12, 77,17 {.

85 Ep. Austras.1,6, MG.Epp.III, 113,6—9 = CCh.SL 117, 408,28—32.

8% Ep. Austras.1,2, MG.Epp.II1, 112,21 = CCh.SL 117, 407,9 {.: Implevit ut bene-
dictionem virginitatis acciperet (Interpunktion nach CCh.SL 117).

8 Peter von Moos, Consolatio. Studien zur mittellateinischen Trostliteratur iiber
den Tod und zum Problem der christlichen Trauer I (Miinstersche Mittelalter-
Schriften 3,1), Miinchen 1971, 97 f.

8 P. v. Moos, (wie Anm.85), 98.
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Wie sich auf der anderen Seite fiir ihn das Verhiltnis der Kirche und ihrer
Amtstriger dem Kénig gegeniiber nach dem Religionswechsel Chlodwigs
darstellte, wird in einem erst nach dessen Tod geschriebenen Brief an die
Bischéfe Heraclius von Paris, Leo — es handelt sich wohl um den Metropo-
liten von Sens — und Theodosius von Auxerre deutlich.®” Von ihnen hatte
sich Remigius heftige Vorwiirfe in der Angelegenheit eines von thm ordi-
nierten Presbyters Claudius gefallen lassen miissen, auf die er hochst unge-
halten reagierte. Er hatte offenbar Claudius ordiniert, obwohl dessen
Lebensfihrung dabei zu Bedenken Anlafl gab, und war der Meinung
gewesen, man miisse ihm Gelegenheit zu Besserung geben, wihrend seine
Adressaten, die gegen ihn hatten einschreiten miissen, der Meinung waren, er
hiitte nie rechtens zum Presbyter ordiniert werden diirfen. Sie unterrichten
ferner Remigius iiber die Verwicklung seines Schiitzlings in ¢inen Schurken-
streich, bei dem er sich in das Vertrauen eines gewissen Celsus geschlichen
hatte, den man dann samt seinem Vermdgen irgendwie spurlos hatte ver-
schwinden lassen, und sie verlangen, Remigius mdge den Verschwundenen
aufspiiren und den Schaden ersetzen. Diese Forderung weist er barsch
zuriick, und zu den Vorwiirfen, Claudius ordiniert zu haben, schreibt er:
_Ich habe Claudius zum Presbyter gemacht, aber nicht, weil ich durch eine
Zuwendung bestochen war, sondern auf das Zeugnis des allerherrlichsten
Kénigs hin, der nicht allein Verkiinder, sondern auch Verteidiger des katho-
lischen Glaubens war. Thr schreibt, was er angeordnet habe, sei unkanonisch.
Thr iibt das hochste Priesteramt aus — der Lenker der Lande, der Schirmer
des Vaterlandes, der Besieger der Heiden hat (es euch) iibertragen. Von Zorn
hingerissen seid ihr so ausfillig gegen mich, daf ihr auch den Urheber eures
bischéflichen Amtes nicht ehrt.®

Der Hinweis darauf, daf die Remigius anfechtenden Bischofe aus der
Nachbarprovinz ihr eigenes Amt dem Konig verdanken, zeigt, daf} die Kon-
trahenten bei aller Schirfe der gefithrten Auseinandersetzung doch auch auf
einer gemeinsamen Ebene stehen, wie denn auch zwei von ihnen, Heraclius
von Paris und Theodosius von Auxerre, zu den Unterzeichnern der von
Chlodwig einberufenen frinkischen Reichssynode zu Orléans von 511
zihlen,® deren Synodalschreiben eine unumwundene kirchliche Anerken-
nung der vom Kénig beanspruchten Synodalhoheit ausspricht und ihm ihre
Beschliisse zur Bestitigung vorlegt.” Remigius fithrt den ausgebrochenen

87 Ep.Austras.3, MG.Epp.Ill, 114 = CCh.SL 117, 409—411; vgl. Louis Duchesne,
Fastes épiscopaux de I'ancienne Gaule 11, Paris 21910, 415 £.; 445; 470.

88 Ep, Austras.3,3, MG.Epp.T1I, 114,14—19 = CCh.SL 117, 410,14—21: Ego Clau-
dium presbyterum feci, non corruptus praemio, sed praecellentissimi regis testimonium,

wui erat non solwm praedicator ﬁfei catholicae, sed defensor. Seribitis: ,Canonicum non

?uisse, quod iussit. Summo fungamini sacerdotio, regionum praesul, custos patriae, gen-
tium triumphator iniunxit. Tanto in me prorupistis fe%le commoti ut nec episcopatus vestr
detuleritis auctori.

89 Conc.Galliae 511—695, CCh.SL 148 A, 13,8; 14,32.8.12; 15,8.34; 19,14.19.

9 Conc.Aurel.a.511; Conc.Galliae 511—695, CCh.SL 148 A, 4,1—10.



270 Untersuchungen

Streit mithin kaum als ein nach dem Tod Chlodwigs von einer grundsatzli-
chen Opposition in die Defensive gedringter ehemaliger Hofbischof. Eine
Kirchenherrschaft des Kénigs in Gestalt der Verfiigung tber kirchliche
Amter ist zwischen den Kontrahenten als solche nicht strittig. Die Gegner
des Remigius mochten ihre Ausiibung jedoch an die Beachtung kirchlicher
Rechtsgepflogenheiten gebunden sehen und geben damit sicherlich, wie die
Bemithungen der frinkischen Synoden um die Regelung der Besetzung von
Bistiimern erkennen lassen,” einem breiteren Konsens innerhalb der Kirche
des Frankenreichs Ausdruck.” Remigius selbst dagegen scheint bereit zu
sein, dem koniglichen Willen als solchem eine unmittelbare Verbindlichkeit
zuzuerkennen. Man wird allerdings nicht iibersehen diirfen, dafl es sich hier
nicht um eine theoretische Grundsatzerdrterung iiber Umfang und Grenzen
der Koénigsmacht in der Kirche handelt, sondern um die Diskussion eines
konkreten eklatanten Mifigriffs, bei der auf seiten des Remigius sichtlich auch
ein gewisses Mafl an gekrinkter Eitelkeit mitschwingt und ihn zu starrer
Positionsbehauptung dringt. Doch klingt auch die grundsitzliche Dimen-
sion seiner Stellungnahme an, die Bindung an ein bestimmtes Herrscherbild.
Der Koénig, dessen Weisung ihm als verbindlich gilt, war ,nicht allein Ver-
kiinder, sondern auch Verteidiger des katholischen Glaubens®. Das Konigs-
recht in der Kirche entspricht einer Konigspflicht, ihr Schiitzer und Forderer
zu sein, und findet darin Grund und Bedingung. Die von Chlodwig unter
Aufnahme des Martinspatroziniums vollzogene christliche Neulegitimierung
seines K&nigtums findet ihre kirchliche Entsprechung in einer christlichen
Herrscherideologie, als deren besonders konsequenter Wortfithrer Remigius
hier erscheint. So wie er einst dem jungen heidnischen Herrscher als grund-
legende Erfordernis einer gedeihlichen Machtausiibung nahegelegt hatte, daf}
»des Herren Urteil* auf seiner Seite stehe, ist er jetzt davon iiberzeugt, dafl
der christlich gewordene, die Kirche férdernde Konig unmittelbar gottge-
leitet sei. Dem entspricht es auch, wenn P. v. Moos darauf hinweisen kann,
dafl im Trostbrief des Remigius anlifilich des Todes der Schwester des
Konigs ,andeutungsweise . . . die in karolingisch-ottonischer Zeit voll ent-
faltete Vorstellung der herrscherlichen Christusanalogie® erscheint, sofern
der irdische Konig nicht trauern darf, wenn sich der himmlische tber die
Aufnahme der Heimgegangenen unter die Vollendeten freut.”

Da Remigius als bischoflicher Berater Chlodwigs zweifellos fir die Regu-

91 Vgl. dazu Elie Griffe, L’épiscopat gaulois de 481—561: Bulletin de littérature
ecclésiastique 79 (1978) 285—300.

92 Leo von Sens macht auch in seinem in die Zeit Theudeberts I (534—548) fallenden
Protestschreiben gegen eine von Childebert I befiirwortete Verselbstindigung von
Melun die Unverbriichlichkeit kirchlichen Rechts geltend: Leo v. Sens, Ep.ad Childeb.,
ed. Wilhelm Gundlach (MG.Epp.III) Berlin 1892 = 1957, 438,3—10.19-22 =
CCh.SL 117, 490,19—30, 491,41—46.

% P. v. Moos (wie Anm.85), 98; zum sachlichen Gesamtzusammenhang vgl. Eugen
Ewig, Zum christlichen Konigsgedanken im Frithmittelalter: Das Konigtum.'Seine gei-
stigen und rechtlichen Grundlagen (Vortrige und Forschungen 3), Konstanz 1956,
7—73 = ders., Gallien I (wie Anm.62), 3—71, hier 13—21.
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lierung des Verhiltnisses von Konig und Kirche und damit fiir die Eingliede-
rung der gallischen Kirche in die frinkische Herrschaft eine wesentliche Rolle
gespielt hat, muf es zunichst iiberraschend erscheinen, dafl er sich nicht
unter den Teilnehmern der bereits erwihnten ersten frinkischen Reichs-
synode zu Orléans findet, deren Beschliisse am 10. Juli 511, viereinhalb
Monate vor dem Tod Chlodwigs, unterzeichnet wurden. Von den Metropo-
liten des seinerzeitigen frankischen Machtbereichs fehlt in den iiberlieferten
Formen der Unterzeichnerliste, abgesehen von den damals wohl vakanten
Bischofssitzen Mainz und Kéln, aufler Remigius und dem Bischof von Trier
noch derjenige von Sens. Es diirfte wohl bereits Leo gewesen sein, der aufler
durch den besprochenen Remigiusbrief — hier allerdings ohne Bezeichnung
des Sitzes — zwar erst durch ein eigenes Schreiben aus der Zeit von 534 bis
548° und die Unterzeichnerlisten der Synoden von Orléans 533 und 538
belegt ist,” dessen Ernennung durch Chlodwig aber Remigius offenbar vor-
aussetzt. Einen Zusammenhang zwischen seinem Fehlen auf der ersten frin-
kischen Reichssynode und der bei ihm sichtbar werdenden Haltung der
Ubung der kéniglichen Kirchenherrschaft gegeniiber herstellen zu wollen,
wire allerdings reine Spekulation. Daf} aber Remigius im Juli 511 nicht in
Orléans zugegen war, mufl mdglicherweise doch in einem grofieren Zusam-
menhang gesehen werden.

Innerhalb des zentralen frinkischen Machtbereichs zwischen Loire und
Rhein ist Reims die westlichste Civitas des Gebietes, das bei der Reichstei-
lung nach dem Tod Chlodwigs seinem éltesten Sohn Theuderich (511-533)
zufiel.? Keines der Bistiimer dieses Gebietes aber war im Sommer 511 in
Orléans vertreten. Unter Umstinden zeichnet sich darin eine bereits zu
diesem Zeitpunkt gegebene Sonderstellung des zukiinftigen Theuderichrei-
ches ab. Es sind gelegentlich Erwigungen dariiber angestellt worden, wes-
halb Theuderich, der bereits vor Chlodwigs Eheschliefung mit Chrodichilde
geboren war und von dem es in der Uberlieferung heifit, er entstamme der
Verbindung mit einer Konkubine,” bei der Teilung dieses Gebiet erhielt. E.
Ewig hat zu erwigen gegeben, dafl Erfordernisse der Grenzverteidigung es

% Leo v. Sens, Ep.ad Childeb., MG.Epp.IIl, 437 f. = CCh.SL 117, 490 f.

95 Conc.Galliae 511—695, CCh.SL 148 A, 103, 116; 128,13 {..

9 Zur Reichsteilung von 511 s. Eugen Ewig, Die frinkischen Teilungen und Teil-
reiche (511—613): Akademie der Wissenschaften und der Literatur in Mainz, Abhand-
lungen der geistes- und sozialwissenschaftlichen Klasse 1952, Nr. 9, 651—715, hier
651—658 = ﬁers., Gallien I (wie Anm.62), 114—171, hier 114—120; vgl. E. Zéllner (wie
Anm.53), Karte 1. Die Angaben der Vita Fidoli 2, ed. Bruno Krusch (MG.SSRer
Mer.IIT), Hannover 1896 = 1977, 428, sind anscheinend ein aus Gregorreminiszenzen
gebilderes Konstrukt, das der Vita einen geschichtlichen Rahmen geben soll (vgl. B.
Krusch, 220.427, wobei Anm.3 Glor.conf.37 in 67 zu verbessern ist); als Beleg fiir eine
Zugehorigkeit des 511 in Orléans vertretenen Troyes zum Reich Theuderichs zu wel-
chem Datum auch immer sind sie daher vllig unbrauchbar.

97 Greg. v. Tours, Hist.II 28, MG.SSRerMer.I 1%, 74,3; vgl. E. Zollner (wie
Anm.53), 76, Anm.4 und zu den Sohnen Chlodwigs allgemein Eugen Ewig, Studien
;21' 3r3erowingischen Dynastie: Frithmittelalterliche Studien 8 (1974) 15—59, hier
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hitten geraten erscheinen lassen konnen, den Osten dem 511 allein schon im
Mannesalter stehenden Altesten der Chlodwigsohne zuzuweisen.”® Es ist
aber nicht undenkbar, daf} er, méglicherweise aus demselben Grund, dieses
Gebiet noch zu Lebzeiten Chlodwigs als eigenen Verantwortungsbereich
erhalten hatte und darin auch eine Machtbasis besaff, die seine Beteiligung zu
gleichem Recht bei der Reichsteilung sicherstellen konnte, bei der gewif} auch
Chrodichilde um Einflufl zugunsten ihrer S6hne bemiiht gewesen ist. Auf
dem austrasischen Teilreichskonzil zu Clermont 535 ist dieser Raum mit den
Bistimern Reims, Chalons, Verdun, Metz, Trier und Tongern/Maastricht
vertreten,” auf einem iiber einzelne Teilreiche hinausgreifenden Konzil
jedoch — anders als die bei der Teilung Aquitaniens 511 und der Liquidie-
rung des Chlodomer- und des Burgunderreichs 524 und 533/4 an das Ost-
reich fallenden, nicht zum Kontinuititskern Austrasiens gehdrenden Gebiete
— erst 549 in Orléans mit Reims, Verdun, Toul, Trier und Tongern/Maas-
tricht'® = Trajekt iiber die Maas.

Die gleiche Schirfe der innerkirchlichen Auseinandersetzung, die Remi-
gius in der Frage der angefochtenen Ordination gezeigt hatte, tritt auch in
einem Konflikt mit dem Bischof Falko von Tongern/Maastricht an den Tag.
Die Vorginge sind nicht datierbar, ihre niheren Hintergriinde nicht zu
erkennen. Sie fallen ganz an den Anfang der Amtszeit Falkos, von der sich
lediglich feststellen laf}c, daf sie ebenso wie die seines Reimser Kontrahenten
vor dem austrasischen Teilreichskonzil zu Clermont vom November 535
beendet war. Remigius beschuldigt ihn in dem lingsten seiner erhaltenen
Briefe'” der unbefugten Inbesitznahme der Kirche von Mouzon an der Maas
etwa 16 km siidostlich von Sedan, die seit jeher den Reimser Bischofen unter-
standen habe.'” Ehe noch seinen eigenen Jurisdiktionsbereich zu kennen,
dringe Falko bereits in einen fremden ein. Er hatte nach dem, was Remigius
im einzelnen andeutet, nicht weniger versucht, als Mouzon zu einem gewich-
tigen Auflenposten seines Bistums auszubauen. Er hat dort einen niederen
Klerus etabliert, Presbyter ordiniert, Archidiakone eingesetzt und den Vor-
steher einer schola militiague lectorum, und das heifit wohl den Leiter einer
zur Heranbildung des Nachwuchses fiir das geistliche Amt eingerichteten
Schule bestellt.'® Zudem nahm Falko auch das der Kirche von Mouzon
zugeordnete Kirchengut in Anspruch, indem er die Abgaben der Kolonen

% E. Ewig, Teilreiche (wie Anm.96), 658 bzw. 120.

9 Conc.Galliae 511—695, CCh.SL 148 A, 111.

100 Conc. Galliae 511—695, CCh.SL 148 A, 157—161.

101 Ep. Austras.4, MG.Epp.III 114—116 = CCh.SL 117, 411—413.

102 Ep.Austras.4,2, MG.Epp.III 115,8—10 = CCh.SL 117, 411,10—13: Fas ergo
fuit, ut inlicitis ordinationibus tuis a te credideris occupandam loci Mosomagensis eccle-
siam quam metropolitani urbis Remorum sub ope Christi sua semper ordinatione rexe-
runt.

103 Ep.Austras.4,3, MG.Epp.III 115,11 f. = CCh.SL 117, 411,14—16: ... levitas
feceris, presbiteros consecraris, archidiaconos institueris, primicerium scholae dares mili-
tiaeque lectorum.
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einforderte.'® Es ist zwar gelegentlich daran gedacht worden, dafl es sich hier
um Vorginge im Gefolge der Reichsteilung von 511 gehandelt haben
kénnte.'® Doch diese Vermutung beruht auf der unzutreffenden Vorausset-
zung, Tongern/Maastricht sei dabei nicht wie Reims an das Ostreich Theu-
derichs, sondern an Chlodwigs jiingsten Sohn Chlothar I (511—561)
gefallen.!% Eher liefle sich an einen Versuch des wahrscheinlich infolge frin-
kischer Durchsetzung seines Sprengels bereits von Tongern ins Maastal, nach
Maastricht ausgewichenen Bistums der Civitas Tungrorum'® denken, iiber
die Ardennen hinweg maasaufwirts eine stirkere Anbindung an den Bereich
ungebrochener romanisch-christlicher Kontinuitit zu gewinnen. Doch auch
bei dieser Erklirung bleiben wesentliche Fragen offen, so die nach der
Rechtsgrundlage, auf die Falko von Tongern/Maastricht sich bei seinem Vor-
gehen stiitzt oder stiitzen zu kénnen meint, oder nach konkreten kirchlich-
politischen Gegebenheiten, die es ihm erlaubten, seine Pline jedenfalls vor-
tibergehend in die Tat umzusetzen — man wird dabei wohl auch die Zeit vor
der Eingliederung der im Siidwesten sich bis Toul ausdehnenden Francia
Rhinensis'® in das Reich Chlodwigs in Erwigung ziehen miissen. Remigius
hilt Falkos Ubergriff fiir so schwerwiegend, daf} er grundsitzlich eine Amts-
enthebung rechtfertigen kénnte,'” riumt ihm aber trotz aller Scharfe des
Tons doch eine Riickzugsmoglichkeit ein, sofern er von einer , Anfinger-
panne® spricht.'”® Die von Falko vorgenommenen Ordinationen erklirt er
fiir ungiiltig,'!! belafit es aber im iibrigen bei einem verbalen Protest ohne
Ankiindigung konkreter Gegenmafinahmen seinerseits. Dafl aber die Kirche
von Mouzon in seinem Testament mit einem Legat bedacht wird,'? legt
nahe, dafl die Angelegenheit im Sinne der Reimser Kirche bereinigt worden
ist.

104 Ep.Austras.4,9 f., MG.Epp.IIl 115,40—116,2 = CCh.SL 117, 413,54—59:
Mandas, ut andio, colonorum ziBF:' tributa portari, et praecipistis, ut reditus deferantur
agrorum. Datur intellegi, quod ecclesiae rem, non ecclesiam concupisti, quando sollicitus
exquisi:or exposcis, quae ego, ad guem iura veniebant, remisi potius quam quaesivi.

9 1. Durchesne III (wie Anm.35), 189.

106 Dazu s. E. Ewig, Teilreiche (wie Anm.96), 652, Anm.5 bzw. 115, Anm.é6.

107 Zu den friihmittelalterlichen Bewegungen des Bistums vgl. P. C. Boeren, Les
évéques de Tongres-Maestricht: Revue g: histoire de Péglise de France 66 (1976)
24—36.

108 Zur Francia Rhinensis vgl. Eugen Ewig, Die Civitas Ubiorum, die Francia Rhi-
nensis und das Land Ribuarien: Rheinische Vierteljahresblitter 19 (1954) 1—29, hier
10 f. = Siedlung, Sprache und Bevélkerungsstrukeur im Frankenreich, hg, v. Franz
Petri (Wege der Forschung 49), Darmstadt 1973, 403—446, hier 418 f. = ders., Gal-
lien I (wie Anm.62), 472—503, hier 483 {.

109 Ep. Austras.4,5, MG.Epp.III 115,22 f. = CCh.SL 117, 412,29-31: . .. si iuxta
maiorum statuta severitatemque discutimur . . ., vester veniet episcopatus in dubium.

118 Ep Austras.4,4, MG.Epp.III 115,18 = CCh.SL 117, 412,23 f.: sacerdotalis
officii tyrocinia.

11 Fp Austras. 4,10, MG.Epp.111 116,2 f. = CCh.SL 117, 413,59 {.: Nolo, te lateat,
levitas atque presbiteros, contra ordinem quos fecisti, ab ordine iam remotos.

112 Hinkmar, Vita Rem.32, MG.SSRerMer.III, 339,14—16 = CCh.SL 117,
478,132—135: Delegogue . . . Mosomagensi (sc.ecclesiae) solidos V.
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Als Folge der Reichsteilung von 511 gilt die Erhebung des zuvor der
Reimser Civitas zugehdrigen Laon zum Bistum.'"® Es wird als solches erst-
mals in der Unterzeichnerliste der groflen gesamtfrankischen Synode zu
Orléans vom 28. Oktober 549 faflbar, die einen Archidiakon als Vertreter
des Bischofs Gennobaudes von Laon auffiihrt.''* Seine Bischofsweihe und
zugleich damit die Erhebung Laons zum Bistum sowie dessen Delimination
schreibt Hinkmar Remigius zu.''® Sein Verhalten in der Frage der Ordination
des Presbyters Claudius kdnnte vermuten lassen, daf§ er wohl auch, anders
als Leo von Sens, der sich einer von Childerbert I (511—558) entsprechend
den durch die Aufteilung des Chlodomerreiches (524) eingetretenen Gege-
benheiten gewtiinschten kirchlichen Verselbstindigung von Melun wider-
setzt,''® zu einer solchen Ausgliederung aus seinem Bistum bereit gewesen
wire. Doch das Remigiustestament bestitigt die Behauptung Hinkmars
nicht. In ithm erscheint vielmehr die Kirche von Laon noch als diocesis, als
eine Art frither Grofipfarrei des Reimser Bistums.'!” Eine von Remigius vor-
genommene Erhebung von Laon zum Bistum koénnte daher allenfalls noch
nach der Errichtung des Testaments stattgefunden haben.

In der nach einer allgemeinen akzeptierten Annahme von Bruno Krusch''®
um 642 von Jonas von Bobbio, dem Hagiographen Columbans, unter Ver-
wendung lokaler Uberlieferung verfafiten Vita des ersten bekannten Bischofs
von Arras Vedastes werden diesem neben Beziehungen zu den Konigen
Chlodwig'"” und Chlothar I'* auch solche zu Remigius von Reims nachge-
sagt.'?! Man wird auf jeden Fall fiir zuverlissige Uberlieferung halten diirfen,
dafl er von diesem zum Bischof von Arras ordiniert worden ist. Das Artois
gehort zu dem Landstrich, dessen frinkische Inbesitznahme im zweiten
Viertel des fiinften Jahrhunderts dem ersten geschichtlich greifbaren salfrin-
kischen Konig Chlodio zugeschrieben wird.'?? Nach seiner Vita ist Vedastes
hier in dem weitgehend entvélkerten Arras nur mehr auf Spuren fritherer

113 Vel. L. Duchesne III (wie Anm.35) 25.

1% Conc.Galliae 511—695, CCh.SL 148 A, 161,355 f.: Medulfus arcidiaconus
directus a domno meo Gennobaudi episcopo ecclesiae Lugdunensi Clavato subscripsi.

115 Hinkmar, Vita Rem.16, MG.SSRerMer.III, 300,29—301,3.

116 Jeo v. Sens, Ep.ad Childeb., MG.Epp.III 437 f. = CCh.SL 117, 490 f.

117 Hinkmar, Vita Rem.32, MG.SSRerMer.III, 337,4—7 = CCh.SL 117,
475,30—34: Vas argenteum . . . inter te, heres mea (= Remensis ecclesia) et diocesim
tuam aecclesiam Lugdunensem . . . distribui. Vgl. A. H. M. Jones/P. Grierson/]. A.
Crook (wie Anm.21), 367 f. Als seine diocesis bezeichnet auch Leo von Sens die Kirche
von Melun (Ep.ad Childebert., MG.Epp.III, 437,35 = CCh.SL 117, 490,15). Zum
Sprachgebrauch vgl. Karl Miiller, Parochie und Diézese im Abendland in spatromischer
und merowingiscier Zeit: Zeitschrift fir die neutestamentl. Wissenschaft 32 (1933)
148—185.

118 Jonae Vitae ‘Sanctorum Columbani, Vedastis, Iohannis, ed. Bruno Krusch
(MG.SSRerGer.37), Hannover/Leipzig 1905, 295.

19 Vita Vedastis 3, MG.SSRerGer.37, 311.

120 Vita Vedastis 7, MG.SSRerGer.37, 314—316.

121 Vita Vedastis 3; 5, MG.SSRerGer.37, 311,22—24; 313,3—8.

122 Greg. v. Tours II 9, MG.SSRerMer.I 12, 58,1—9; vgl. E. Zollner (wie Anm.53),
28.
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kirchlicher Prisenz in Gestalt einer verfallenen Kirche gestoflen,'” und seine
Titigkeit bedeutete einen Neubeginn, fiir den er auch den Auftrag zur Fran-
kenmission erhalten haben soll.”** Noch tiefer im frinkischen Bereich wird in
Tournai, dem Zentrum der urspriinglichen salfrinkischen Teilherrschaft
Chlodwigs, mit Eleutherius erstmals ein Bischof fafibar. Er war ein Altersge-
nosse Medards, der ihm schon als Kind prophezeit haben soll, dafl er im
Alter von dreiflig Jahren Bischof werde, was sich dann mit seiner Erhebung
zum Bischof von Tournai auch bewahrheitet habe.'” Als vaticinium ex
eventu genommen, wird man diese Angabe der Vita Medards wohl verwerten
diirfen und kommt damit fiir Eleutherius auf den Anfang des sechsten Jahr-
hunderts als ungefihres Datum des Amtsantritts.'”” Die metropolitane
Zustandigkeit fiir seine Ordination mufite wie fiir die des Vedastes bei Remi-
gius liegen. Man wird ihn in beiden Fillen aber gewiff nicht einfach nur als
Weihespender ansehen diirfen, muf} in ihm vielmehr die treibende Kraft eines
Versuchs sehen, mit solchen Ordinationen die Bistumsorganisation in den
frinkischen Landnahmeraum hinein vorzuschieben und damit im raschen
Anschluf an den Ubertritt Chlodwigs kirchlicherseits sowohl verlorenen
Boden zuriick- als neuen hinzuzugewinnen. Remigius erscheint so als Orga-
nisator eines Missionsvorstofles, der den Religionswechsel Chlodwigs
sogleich in einem grofieren Rahmen fruchtbar zu machen versuchte. Aller-
dings erwies er sich dann doch als verfriiht. Seine Positionen wurden nicht
gehalten; das Bistum Arras ging in dem im Verlauf des sechsten Jahrhunderts
neugegriindeten Bistum Cambrai auf, und Tournai wurde nach 575 mit Ver-
mand vereinigt, das seinerseits schon von St. Quentin auf Noyon zuriickge-
wichen war.

Andeutungen des Avitus von Vienne'”’ sowie die Tatsache, dafl zur Zeit

123 Vita Vedastis 6, MG.SSRerGer.37, 314.

124 Vita Vedastis 5, MG.SSRerGer.37, 313,5—8: fuit tandem consilii ut Atravatum
wrbem euwm (sc. Vedastem) pontificem faceret (sc. Remigius), quo Francorum gentem ad
baptismi gratiam paulatim docendo ac de industria monendo adtrabere curaret.

125 Vita Medardis 2, MG. AuctAnt.IV 2, 68,14—18.

126 Yon Medard heifit es, er sei in hohem Alter verstorben (Greg. v. Tours, Hist.IV
19, MG.SSRerMer.I 12, 152,1 {.; Vita Medardis 25, MG. AuctAnt.IV, 2,71,11 £.). Das
Todesdatum wird meist gegen Ende der Herrschaft Chlothars I (511—561), um 560,
angesetzt, weil dieser ihn in Soissons hat beisetzen und den Bau einer Basilika Gber
seinem Grab in Angriff nehmen lassen, die dann aber erst unter seinem Sohn Si ibert L.
(561—575) vollendet wurde (Greg. v. Tours, Hist.I 1, 152,2—5). Da jedoch iiber dem
Grab zunichst eine Holzkapelle stand (Greg. v. Tours, In glor.conf.93, MG.SSRer
Mer.I 22, 357,21—358,1), konnte auch ein groflerer zeitlicher Abstand zwischen
Medards Tod einerseits und dem Baubeginn ger Basilika sowie dem Tod Chlothars
andererseits gelegen haben. Gegen 550 hat Medard jedoch noch Radegunde, als diese
sich von ihrem Gemahl Chlothar getrennt hatte und dem geistlichen Leben zuwandte,
konsekriert: Venantius Fortunatus, Vita Radegundis 12, ed. Bruno Krusch (MG. Auct
Ant.IV 2), Berlin 1885 = 1961, 41,20—31; zum Datum vgl. E. Ewig, Dynastie (wie
Anm.97), 56 f. Ein ungefihrer Ansatz seines Todesdatums auf 555 und eines Sterbeal-
ters von rund achtzig Jahren fihrt so fiir seinen und seines Altersgenossen Eleutherus
dreifligstes Lebensjahr auf etwa 505.

127 Avitus von Vienne, Ep.46, MG.AuctAnt. VI 1, 75,2—4.
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der Taufe Chlodwigs eine seiner Schwestern bereits arianische Christin
war,'?® zeigen, dafl auch christliche Einfliisse gotisch-arianischen Ursprungs
in der Umgebung des aufstrebenden Frankenherrschers wirksam gewesen
sind. Das wirft die Frage auf, ob sich nicht auch Remigius mit solchen Ein-
flissen hat auseinandersetzen miissen. Die Legendenbildung hat das
Bediirfnis empfunden, diese Frage mit Ja zu beantworten. Sie zeigt ihren
Heiligen in einer Auseinandersetzung mit einem streitbaren Arianer, aus der
er bezeichnenderweise nicht aufgrund theologischer Argumente, sondern
infolge seiner Wundermacht als Sieger hervorgeht.'? Tatsichlich wird wohl
zumindest in einem gewissen Umfang eine apologetisch-polemische Stellung-
nahme gegentber arianischen Einfliissen aus dem Westgotenreich fiir Remi-
gius unumginglich gewesen sein. Doch ernst zu nehmende Quellen dazu gibt
es nicht. Auch daff die Reimser Uberlieferung ihrem Bericht von der Taufe
Chlodwigs einen leisen antiarianischen Beiklang habe geben wollen, wenn sie
den Koénig den allmichtigen Gott ,in Dreifaltigkeit bekennen 1ifit," ist
eine unbegriindete Vermutung; denn die Taufe als ,Dreifaltigkeitssakra-
ment“"*! wird auch in der arianischen Kirche auf das trinitarische Bekenntnis
hin vollzogen und dementsprechend von der lateinischen katholischen
Kirche anerkannt, und es ist nicht das Verfehlen der Dreiheit, sondern der
Einheit Gottes, das man den Arianern vorwirft.

Wenigstens in einem kleinen Ausschnitt sichtbar wird dagegen die theolo-
gische Denkwelt des Remigius in einem anderen Bereich. Hinkmar iiberlie-

fert eine von ithm verfafite Weiheinschrift eines eucharistischen Kelchs:'*2

Leben schopfe hieraus das Volk vom heiligen Blute,
Welches der ewige Christus aus seiner Wunde verstromt hat.
Ein l6st dem Herrn sein Gelobnis Remigius der Bischof.

Bestimmender Inhalt dieses kurzen eucharistischen Textes ist die lebens-
spendend sich mitteilende Gegenwart Christi in der Eucharistie. Eine Opfer-
vorstellung klingt demgegentiber nicht an. Die Wirklichkeit der angespro-
chenen Gegenwart Christi griindet in der Identitit seines eucharistischen
Blutes mit seinem historischen Blut. Es ist im Sinne der Idiomenkommuni-
kation zugleich auch der ,ewige Christus®, Christus nach seinem géttlichen
Wesen, der darin zugegen ist; denn die perfektivische Aussage vom Ver-
stromen des Blutes aus der Passionswunde erlaubt es nicht, in der Wendung
vom ,ewigen Christus“ den Ausdruck einer ,,symbolischen® Prisenzvorstel-
lung zu sehen. Auf welche Weise das heilige Blut im eucharistischen Kelch als

128 Greg. v. Tours, Hist.II 31, MG.SSRerMer.I 12, 78,2—4.

129 Hinimar, Vita Rem.21, MG.SSRerMer.III, 313,21—314,15.

130 Greg. v. Tours, Hist.II 31, MG.SSRerMer.1 1%, 77,14: rex omnipotentem Deum
in Trinitate confessus; vgl. P. de Puniet (wie Anm.65), 398.

131 Caesarius von Arles, Sermo 151,1, ed. Germain Morin (CCh.SL 103), Turnhout
1953, 478: trinitatis sacramentum.

132 Hinkmar, Vita Rem.2, MG.SSRerMer.III, 262,23—25 = CCh.SL 117, 473:
Hauriat hinc populus vitam de sanguine sacro /Iniecto, aeternus quem fudit vulnere
Christus. / Remigius reddit Domino sua vota sacerdos.
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jenes Blut zu denken ist, das Christus verstrémt hat, kommt allerdings in der
epigrammatischen Kiirze des Textes nicht zur Sprache. Doch in seiner
direkten Gleichsetzung wird sicherlich ein ,metabolisches® Verstindnis, eine
Wandlungsvorstellung, wie sie Ambrosius vertreten hat,'” wirksam sein.
Auf jeden Fall aber bekundet Remigius im eucharistischen Realismus dieser
Kelchinschrift ein auf Paschasius Radbertus vorausweisendes Interesse
eucharistischer Frommigkeit, wie es sich in der theologischen Explikation
der mittelalterlichen Eucharistielehre durchsetzen wird.

In einem Nachtragssatz zu seinem Testament hat Remigius die auf einem
Friedhofsgelinde siidlich der Stadt gelegene Basilika der Reimser Lokalheili-
gen Timotheus und Apollinaris zu seiner letzten Ruhestitte bestimmt. "** Seine
Beisetzung ist dann jedoch in einer unmittelbar benachbarten, dem Christo-
phorus geweihten kleinen Kirche erfolgt. Die Griinde dafiir sind nicht aus-
zumachen, und die Legende hat die Ortswahl mit dem geliufigen Wun-
dermotiv der Selbstbestimmung des Bestattungsortes durch den Leichnam
des Heiligen erklirt.’®® Die Christophoruskirche ist dadurch sehr bald zur
Remigiuskirche geworden.’* Vor dem Jahre 585, in dem das Fest der Trans-
lation des Heiligen am 1. Oktober bereits fiir Metz belegt ist,'” wurde sie
erweitert und dabei die Grabstitte in eine Krypta hinter dem Altar verlegt.
Bereits bei der Beulenpestepidemie des Jahres 543 erwartete man in Reims
die Hilfe des heiligen Bischofs. Fiir Bischof Nicetius von Trier (525/6 — nach
561) ist gegen 560 die Wundererwartung am Remigiusgrab eine ge-
laufige Erscheinung, und er nennt Remigius und Medard von Soissons auf
einer Stufe mit dem Merowingerpatron Martin von Tours und den
berithmten gallischen Heiligen Germanus von Auxerre, Hilarius von Poitiers
und Lupus von Troyes."* Zusammen mit Martin von Tours, Germanus von
Auxerre und Dionysius von Paris werden Remigius und Medard von Venan-
tius Fortunatus aufgefiihrt,"* und er weiff auch von der Errichtung eines den
Apostelfiirsten Petrus und Paulus sowie Martin und Remigius geweihten

133 Vg|. Ambrosius, De sacr.IV 23, ed. Owo Faller (CSEL 73), Wien 1955,
56,22—24: Et ante verba Christi (= den Einsetzungsworten) calix est vini et aquae
plenus; ubi verba Christi operata fuerint, ihi sanguis efficitur qui plebem redemit.

134 Hinkmar, Vita Rem.32, MG.SSRerMer.IlI, 340,7-9 = CCh.SL 117,
479,162—164.

135 Hinkmar, Vita Rem.24, MG.SSRerMer.I11, 319,24—320,12. Vgl. Karl Heinrich
;(riiger, Konigsgrabkirchen (Miinstersche Mittelalter-Schriften 4), Miinchen 1971,

6—84.

136 Greg. v. Tours, Hist.IX 14; X 19, MG.SSRerMer.1 1% 428,22 512.8.£ 5 513,83
vgl. In glor.conf.78, MG.SSRerMer.I 22, 345,3—20.

137 Greg. v. Tours, Hist. VIII 21, MG.SSRerMer.I 12, 387,19—21. Vgl. Martyrolo-
gium Hieronymianum AASS.Nov.II 2,534.

138 Hinkmar, Vita Rem.25, MG.SSRerMer.III, 321,13—27.

139 Ep. Austras.8,15—17, MG.Epp.III, 121,23-38 = CCh.SL 117, 421,96—422,
117. Zum Remigiuspatrozinium im Bistum Trier vgl. Eugen Ewig, Trier im Merowin-
gerreich, Trier 1954 = Aalen 1973, 159 und Karte 3.

140 Venantius Fortunatus, Vita s.Martini [V 621-639, ed. Friedrich Leo (MG.
AuctAnt.IV 1), Berlin 1881 = 1961, 367 f.
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Oratoriums durch einen Zeitgenossen namens Trasarich zu berichten,'* den
man allgemein als Bischof von Toul anspricht.'*

Es ist darauf hingewiesen worden, dafl mit Toul und Metz die neben Reims
am frithesten greifbaren Orte des Remigiuskultes auflerhalb der Reimser
Kirchenprovinz liegen.'*® Wichtiger scheint indessen, daff sie wie Reims zum
austrasischen Reichsteil gehéren. Als dessen Konigssitz wurde Reims zur
Zeit der zweiten austrasischen Dynastie (561—612) durch Metz abgelést.
Was Gregor von Tours eher beildufig von dem hier Mitte der achtziger Jahre
des sechsten Jahrhunderts begangenen Remigiusfest berichtet, lifit erkennen,
daf es einen betrichtlichen Rang gehabt haben muff. Alle Welt und insbeson-
dere die fithrenden Méinner samt dem Herzog des Moseldukats an der Spitze
— die wenige Tage spiter auf einer Reichsversammlung in Niederblessingen
in den Ardennen (Basbellain im nérdlichen Luxemburg) gegenwirtige
Konigsfamilie hile sich offenbar nicht in der Stadt auf — finden sich zur Feier
mit dem Bischof zusammen.'** Dafl der Kult des Reimser Heiligen gerade in
Metz und in den Jahren, in denen die Kéniginmutter Brunichild sich auf dem
Wege zum Hohepunkt ihrer die Geltung des Kénigtums gegeniiber dem
Adel behauptenden Macht als herausragende Vertreterin der austrasischen
Dynastie befindet, ein solches 6ffentliches Gewicht hat, ist wohl doch
bemerkenswert. Dazu kommt die eigenartige Zusammenstellung der Patrozi-
nien bei der Oratorienweihe in Toul durch Bischof Trasarich, der mit dem
Erzieher des bei Herrschaftsantritt noch im Kindesalter befindlichen Konigs
Childebert IT (575—596), Gogo, in Kontakt gestanden hat.'*® ,Ersichtlich
liegt hier ein Programm®, so hat W. von den Steinen dazu vermerkt, und er
hat es im Zusammentreten der ,groflen Apostel der rémischen, der galli-
schen, der frinkischen Kirche“ beschlossen gesehen.!* Zutreffender aber
wird man es wohl erfassen, wenn man dabei in Martin den Patron des Mero-
wingerhauses und -reiches und in Remigius in Entsprechung dazu denjenigen
Austrasiens, des am frithesten feste Form gewinnenden merowingischen
Teilreichs,'” und des hier herrschenden Zweigs der Dynastie erkennt. Bei
aller Sparlichkeit und Zufilligkeit der Quellen gibt sich hier doch deutlich
eine politische Dimension zu erkennen, die dem frithen Remigiuskult zeit-
weilig offenbar zugewachsen ist. Sie ist wohl auch der Grund dafiir, dafl man
die erhaltenen Remigiusbriefe der Sammlung der Epistulae Austrasicae vor-
angestellt hat. Es klingt so im Nachleben des Remigius jenes gleiche Thema
fort, das eine Dominante seines bischoflichen Wirkens war: Kirche und
Frankenherrschaft.

141 Venant.Fort., Carm.II 13, MG.AuctAnt.IV 1, 41 f.

142 Vo, L. Duchesne III (wie Anm.35), 63.

143 . v. d. Steinen (wie Anm.4), 434, Anm.7 f.

144 Greg. v. Tours, Hist. VIII 21, MG.SSRerMer.387,14—388,5.
45 Ep.Austras.16, MG.Epp.III, 130 = CCh.SL 117, 434 f.

146 Y. v. d. Steinen (wie Anm.4), 434 f{,

147 Vgl. E. Ewig, Teilreiche (wie Anm.96), 554 f. bzw. 156 f.
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Von Eilert Herms

,Das Prinzip der Erfahrung enthilt die unendlich wichtige Bestimmung,
daf fiir das Annehmen und Fiirwahrhalten eines Inhaltes der Mensch selbst
dabei sein miisse, bestimmter, daf er solchen Inhalt mit der Gewifiheit seiner
selbst in Einigkeit und vereinigt finde“." Es ist diese ,unendlich wichtige
Bestimmung® gewesen, die das Prinzip Erfahrung zum Fundament des neu-
zeitlichen Bewufltseins gemacht hat: Was giiltig ist und dafl es giltig ist,
ergibt sich nicht mehr aus der Tradition und ihrer Autoritit, sondern aus der
Erfahrung und ihrer Evidenz, die selber zum Medium und Kriterium des
Phinomens der Tradition werden. Keimstitte dieses neuen Geistes und
Geburtsort der von ihm inspirierten biirgerlichen und schlieflich indu-
striellen Gesellschaft sind die Britischen Inseln gewesen. Zunichst hatte
Francis Bacon (1561—1626) Erfahrung zum Fundament einer von Menschen
technisch (gewerblich) verwertbaren Erkenntnis der duleren Natur (Physik)
erklirt, die dann in den Werken Isaak Newtons (1643—1727) ihre Triumphe
feierte. Damit hatte sich das neue Denken in einem Bereich etabliert, in dem
es noch nicht zum offenen Konflikt mit der auf die Metaphysik und die
Bestimmung des menschlichen Lebens konzentrierten Tradition kommen
muflte. Nachdem aber durch Descartes (1596—1650) die Geltung traditio-
neller Metaphysik kraft blofler Autoritit einmal in Zweifel gezogen war,
hatten dann John Locke (1632—1704) und George Berkeley (1685—1735)
auch hier Erfahrung als Wahrheitsquelle und -kriterium zur Geltung
gebracht. Und schliefllich hatte das Jahrhundert der religiésen und politi-
schen Wirren das Bewuftsein dafiir geschirft, dal — wie es Alexander Pope
(1688—1744) in seinem ,Essay of Man* (1733/34) programmatisch und ziin-
dend formulierte — der Mensch selber, seine Stellung im Kosmos und die
Bedingungen seines sozialen Lebens, in diesem Sinne also die Ethik, das
eigentliche und umfassendste Thema menschlicher Erkenntnis sei. Auch
dieses umfassendste Thema nach den Grundsitzen der Erfahrungserkenntnis
durchzufiihren und damit auch die Anthropologie zu demselben Rang einer
auf Erfahrung begriindeten Wissenschaft zu erheben, den die Physik schon
durch Newton erhalten hatte, das wurde zum erklirten Ziel der wissen-
schaftlichen Lebensarbeit David Humes (1711—1776).

Mit dieser ,Science of Man®, die er methodisch analog zur Newtonschen

! G. W. F. Hegel, Enzyklopadie der philosophischen Wissenschaften im Grundrif
(1830) § 7.
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Physik und inhaltlich als fiir Physik und Metaphysik grundlegend, beide
umfassend, konzipierte, meinte Hume zu einem in sich geschlossenen
Ganzen’ von empirischer Welterkenntnis iiberhaupt vorstofien zu konnen.
Tatsichlich war mit seinen Schriften dann die Summe der Grundsitze empi-
rischer Wissenschaft gezogen. Mit A. Smith (1723—1790), dem personlichen
Freund Humes, setzt die tber J. Bentham (1748—1832), J. St. Mill
(1806—1873) und Ch. Darwin (1809—1882) bis zu H. Spencer (1820—1903)
reichende Reihe klassischer Autoren ein, die in ihren Schriften diese empiri-
schen Grundsitze auf die Gebiete der Okonomie, Politik (Jurispudenz), Bio-
logie und Soziologie anwenden und damit den noch zu Lebzeiten Humes
einsetzenden, sich im Geiste des Empirizismus vollzichenden Wandel der
biirgerlichen zur industriellen Gesellschaft’ begleiten.

Die literarische Hinterlassenschaft Humes zerfillt sachlich in vier Kom-
plexe: Erstens in die biographischen* Zeugnisse: Briefe® und die von Hume
selbst vier Monate vor seinem Tode verfaite Kurzbiographie ,My own life. “¢
Zweitens in die Systematischen Hauptschriften, die ihrerseits zwei parallele
Gruppen bilden: namlich ,A Treatise of Human Nature® in drei Biichern:
»Of the Understanding®, ,,Of the Passions* und ,,Of Morals“ (1739/40)" und
die drei spateren, jeweils das Thema eines dieser drei Biicher neu behan-
delnden Schriften: ,Philosophical Essays concerning Human Under-
standing® (1748),% ,, An Inquiry concerning the Principles of Morals“ (1751),’
»A Dissertation on the Passions® (1757).'° Drittens in die sechsbindige

2 Im ,Abstract® (vgl. u. Anm. 7) heifft es im Blick auf den , Treatise® ausdriicklich:
,» This treatise, therefore, of human nature seems intended for a system of the sciences®,
Tr I (vgl. u. Anm. 7) 338.

3 Vgl. David S. Landes, Der entfesselte Prometheus (1969), dt. Kéln 1973, 52 ff.

* Dieser Aufsatz verdankt viel der groflen, materialreichen Biographie von Ernest
Campbell Mossner: The Life of David Hume, Oxford 1954, 2. Auﬁ. Sxford 1980 (im
foigenden: Mossner).

J. Y. T. Greig (Hg.), The Letters of David Hume, 2 Bde., Oxford 1932; R. Kli-
bansky/E. C. Mossner (Hg.), New Letters of David Hume, Oxford 1954.

6 In: Th. H. Green/Th. H. Grose (Hg.): David Hume. The Philosophical Works,
4 Bde., London 1874 f. (im folgenden: PhW); Bd. 3, 1—8. Auch im EMPL (s. u.
Anm. 13) 607—616.

7 In: PhW 1. — Wichtig ist die hierzu von Hume nachtriglich verdffentlichte kleine
Schrift: ,An Abstract of a Fate philosophical performance, entitled A Treatise of Human
Nature etc.“ London 1740. Neuausgabe dl::lrch J. M. Keynes/P. Sraffa, Cambridge
1938. — Treatise und Abstract werden hier zitiert nach: David Hume. A Treatise of
Human Nature, Book I, hg. von D. G. C. Macnabb, London 1962 (3. Aufl. 1970), im
fglgendeu: Tr I; Books IT und III, hg. von Pill Ardal, London 1972, im folgenden:

r IL.

8 Seit dem Erscheinen in der Sammelausgabe: Essays and Treatises on several Sub-
jects by David Hume, London 1758, trigt diese Schrift den Titel: An Inquiry concern-
in% Human Understanding; jetzt in: PhW 4, 3—135.

PhW 4, 169—288. — Diese und die in der vorigen Anmerkung genannten Schrift
jetzt am leichtesten zuginglich in der Ausgabe durch L. A. Selby-Bigge: Enquiries
Concerning Human Understanding and concerning the Principles of Morals by David
Hume, Oxtord 1902; anastatischer Neudruck Oxford 1972 (im folgenden: SB).

10 PhW 4, 49—166.
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,History of England from the Invasion of Julius Caesar to the Revolution in
1688 (1754—1762),"! die Hume wie alle Geschichte als Hilfswissenschaft der
,Science of Human Nature® betrachtete; ihre ,records of wars, intrigues,
factions and revolutions® sah er als Quelle von Materialien an, wfrom which
we may form our observations and become acquainted with the regular
springs of human action and behaviour®; als ,,so many collections of experi-
ments, by which the politician or moral philosopher fixes the principles of his
science® in derselben Art, wie sich der ,natural philosopher® auf Naturbe-
obachtungen stiitzt.2 Viertens in Studien, die einzelne Teilbereiche der
_science of man“ betreffen, insbesondere Asthetik, Entwicklung der Kultur
und Wissenschaft, Politik, Okonomie und Religion.” Mit diesem zuletzt
genannten, uns hier besonders interessierenden Gebiet befafit sich Hume in
folgenden Schriften: ,Of Superstition and Enthusiasm*,'* ,A Letter from a
Gentleman to his friend in Edinburgh, Containing some Observations on a
Specimen of the Principles concerning Religion and Morality, said to be
maintaind in a Book lately publish’d intituled, A Treatise of Human
Nature®,'® ,Of Miracles*,'® ,Of a particular Providence and of a future
State,”” ,Of National Characters®,"? ,The Natural History of Religion®,"”
»Dialogues concerning natural Religion®,” ,Of Suicide“®* und ,Of the
Immortality of the Soul®.?

1. D. Hume wurde am 26. April (0.s.) 1711 in Edinburgh als drittes und
jiingstes Kind des Advokaten und Landbesitzers Joseph Home” of Nine-
wells und seiner Frau Katherine, geb. Falconer, - geboren. Die Homes of

11 Neuausgabe in acht Binden, Edinburgh 1792. Jetzt: Abridged and with an Intro-
duction by R. W. Wilcup, Chicago/London 1975.

i2 SB 83 f. :

13 Hume veroffentlichte drei Essay-Sammlungen, davon die erste in mehreren Auf--
lagen, die in Umfang und Zusammenstellung voneinander abweichen: a) Essays Moral
and Political, 2 Bd., Edinburgh 1741/42, b) Political Discourses, Edinburgh 1752,
c) Four Dissertations, London 1757. Alle diese Arbeiten erschienen erstmals 1758
gesammelt: Essays and Treatises on several Subjects by David Hume, London 1758.
Diese vollstindige Sammlung ist dann mehrfach neu aufgelegt worden, zuletzt posthum
1777. Alle diese Arbeiten Humes sind jetzt am leichtesten zuginglich in: PhW 3 und 4
oder in der von der Oxford-University-Press veranstalteten. Ausgabe: D. Hume,
Essa E) Moral, Political and Literary, 1903, 1963, danach noch mehrfach (im folgenden:
EMPL).

14 EMPL 75 ff.

15 Hg. von E. C. Mossner/]. V. Price, Edinburgh 1967.

16 SB 109—131.

17 SB 132—148,

18 EMPL 202 ff.

19 PhW 4, 309—363.

20 PhW 2, 377—468. — Ins Deutsche iibersetze und mit einer Einleitung versehen
von E. Paulsen, Philosophische Bibliothek, Bd. 36, Leipzig 1894.

21 EMPL 585 ff.

22 EMPL 597 ff.

23 Hume war der erste, der seinen Familiennamen der Aussprache entsprechend
»~Hume* schrieb.
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Ninewells, so benannt nach dem Landgut Ninewells in der Gemeinde Chirn-
side in der Grafschaft Berwickshire, waren einer der Seitenzweige der Familie
des Earl of Home, die in Berwickshire bis ins 12. Jahrhundert hinein nach-
weisbar ist. Ebenso gehort die Familie der Mutter zu einem alteingesessenen
Geschlecht. In beiden Familien war der Advokatenberuf Tradition; in der
ferneren Verwandtschaft finden sich auch Geistliche. Politisch gehért die
Familie zu den Whigs, zu den Befiirwortern der Revolution von 1688, der
Union Schottlands mit England von 1707 und der Thronnachfolge des
Hauses Hannover (1714). Das religiése Leben richtet sich ohne Uber-
schwang nach den Regeln der presbyterianischen Church of Scotland. —
1722 bezog David zusammen mit seinem Bruder John die Universitit Edin-
burgh und absolvierte dort den vierjahrigen Grundkurs (Alte Sprachen,
Naturphilosophie, Mathematik und Metaphysik), der gewohnlich mit dem
Magistergrad abschlofl. Hume verlieff aber 1725/26 — vermutlich aus fami-
lisren Griinden — die Universitit schon vor dem Erwerb dieses Grades. Jahre
des privaten Studiums schlossen sich an. Sie waren vor allem durch den Kon-
tlikt gepragt zwischen der Notwendigkeit, sich fir eine berufliche Stellung
zu qualifizieren, die ihm seinen Lebensunterhalt sicherte, und der schon auf
der Universitit entwickelten Neigung zu einem ganz den Wissenschaften
gewidmeten Leben. Zunichst versuchte Hume, sich in der zeitiiblichen Ver-
bindung von privater Lektiire und dem Sammeln praktischer Erfahrungen in
einem Lehrverhaltnis auf eine juristische Karriere vorzubereiten. Er eignete
sich auch soviel juristische Kompetenz an, daff ihm spater (1746) im Gefolge
des Generals St. Clair die offizielle Stellung des ,Judge-Advocate® in einem
Expeditionscorps iibertragen werden konnte. Aber schon wahrend dieser
juristischen Ausbildungszeit setzte er seine auf der Universitit begonnenen
philosophischen und literarischen Studien fort, und zu ihren Gunsten gab er
1729 — vermutlich bestimmt und unterstiitzt durch seinen viterlichen
Freund, den Advokaten und Landbesitzer Henry Homes of Kames — das
juristische Fach auf und widmete sich jetzt ausschliefilich philosophischen
Untersuchungen: der Grundlegung eines neuen Systems, dessen Umrisse
ihm schon seit den Universititsjahren vorgeschwebt hatten.** Aber die ein-
seitige Lebensfihrung dieser Phase ungeduldiger Arbeit war bald von
Beschwerden teils korperlicher, teils psychischer Art begleitet. Insbesondere
stellte sich eine quilende Artikulationshemmung ein: ,I had no hope of
delivering my opinion with such Elegance and Neatness as to draw to the
Attention of the World“.” Damit wird eines der fundamentalen Arbeitsziele
Humes sichtbar: die Herausfiihrung der Philosophie aus der Abgeschlossen-
heit der Schule durch ihre Verbindung mit der Literatur. Es zeigt sich, daf§
das Bemiihen, Philosophie zum literarischen Ereignis zu machen, urspriing-

?* In dem fiir die posthume Ausgabe seiner Philosophischen Schriften bestimmten
»Advertisement® sagt Hume iiber seinen Treatise: ,, . . . a work which the Author had
projected before he left College, and which he wrote and published not long after®,
SB 2.

25 Mossner 66.
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lich nicht Erleichterung, sondern Erschwerung war. Die Schwierigkeiten
lieRen den Gedanken an ,something more effectual, than I had hitherto
try’d“?* aufkommen und fithrten zu dem Entschluf, in ein Handelshaus in
Bristol einzutreten. Aber schon die Reise iiber London bot Gelegenheit zu
griindlicher, befreiender Selbstbesinnung” und so begab sich Hume schon
nach wenigen Monaten — die Beschiftigung in Bristol hatte sich schnell als
vollig ,unpassend“?® erwiesen — nach Frankreich, mit der Absicht, in
Zuriickgezogenheit seine Studien fortzusetzen und abzuschliefen.? Nach
Aufenthalten in Paris und Reims fand Hume in La Fléche (Anjou) den Ort,
der diejenige Verbindung von Ruhe, Wohlfeilheit und besten wissenschaftli-
chen Arbeitsbedingungen (in Gestalt der Bibliothek des 6rtlichen Jesuiten-
kollegs)®® bot, die es ihm erméglichte, bei sparsamster Lebensfithrung und
konzentrierter Arbeit den langgeplanten , Treatise of Human Nature® nie-
derzuschreiben.’! — 1737 kehrte Hume nach England zuriick. Zunichst nach
London, um den Druck der beiden ersten Biicher des Treatise zu tiberwa-
chen, und dann Anfang 1739 nach Edinburg bzw. Ninewells. Die folgenden
sechs Jahre in Schottland bescherten Hume zwei Enttiuschungen und eine
Genugtuung: Die erste Enttauschung bestand in dem literarischen Miferfolg
des Treatise. Im Untertitel hatte Hume sein Werk als Durchfihrung der
jiingst von Pope mit erheblicher Resonanz erhobenen Forderung ,account
for moral, as for natural things*>? empfohlen und im Blick auf die hitzige
Debatte zwischen Deisten® und Verteidigern der offenbarten Religion™
hatte Hume den Eindruck gehabt: ,My Principles are . . . so remote from all
the vulgar Sentiments on this Subject, that were they to take place, they
would produce almost a total Alternation in Philosophy . . .“.% Tatsichlich
aber loste die Verdffentlichung nur das allergeringste und iiberwiegend nega-
tive Echo aus, obwohl — oder weil? — Hume den anstéfigen Abschnitt ,,Of
Miracles® zuriickbehalten hatte.*® , Never literary attempt was more unfortu-

26 Mossner 80.

27 Mossner, 81 ff., nimmt an, dal Hume die Krise durch eine Art Selbstanalyse Giber-
wunden habe.

28 EMPL 608.

22 EMPL 608.

30 In jhm war Descartes erzogen worden.

31 EMPL 608 f.

32 Mossner 76.

33 Besonders: Matthew Tindale, Christianity as old as the Creation: Or, The Gospel
a Republication of the Religion of Nature, London 1731.

34 Besonders Joseph Butler, The Analogy of Religion natural and revealed to the
Constitution and Course of Nature, London 1736 — Hume versuchte, in London
Butler vorgestellt zu werden und ihm ein Exemplar des Treatise zuzuschicken, und
bewahrte eine lebenslange Hochschitzung der Schriften Butlers. Es ist Butlers Position,
die in Humes ,Dialogues concerning Natural Religion® von Cleanthes vertreten wird;
Philo vertritt Humes eigene Position (vgl. Mossner 112 ff.).

35 Mossner 113. — Im Abstract sagt Hume iiber den Treatise: ,, Throughout of this
whole book, there are great pretensions to new discoveries in philosophy“ (Tt I 352).

36 Mossner 112 ff., 117 .
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nate than my Treatise of Human Nature. It fell dead-born from the press,
without reaching such distinction as ever to excite a murmur among the zea-
lots“.?” Das Ziel einer zehnjihrigen Anstrengung war fiirs erste verfehlt. —
Die Schrift erregte aber immerhin so viel Aufmerksamkeit, dafl auch ein
zweiter Versuch Humes bzw. seiner Freunde, ihm zu einer literarischen Exi-
stenzgrundlage zu verhelfen, fehlschlug: Die Kandidatur fiir den Lehrstuhl
»of Ethics and Pneumatical Philosophy® (Metaphysik) an der Universitit
Edinburg.?® Gegen eine vom rechten Fliigel der Edinburger Geistlichkeit
in Umlauf gebrachte Verdichtigung Humes wegen ,Heresy, Deism,
Scepticism, Atheism etc. etc.“*” versuchte dieser sich zwar durch eine Flug-
schrift selber zu verteidigen,* sah sich dann aber doch im Juni 1745 zum
Riickzug seiner Kandidatur gezwungen. — Die grofie Genugtuung dieser
Jahre bestand in dem eindeutigen buchhandlerischen Erfolg der 1741/42 ver-
offentlichten ,Essays Moral and Political“. Hume sah sich dadurch in dem
Urteil bestitigt, dal der Miflerfolg des Treatise ,had proceeded more from
the manner than the matter®.*" Die Erfahrung, einen das Publikum errei-
chenden Stil gefunden zu haben, fithrte zu dem Plan einer méglichen Neu-
formulierung der Philosophie des Treatise. Diese hat Hume dann in den 50er
Jahren vorgelegt. Zunichst war aber die Sicherung der materiellen Existenz
noch nicht gefunden, Dieses Problem fithrte Hume zwischen 1745 und 1749
in eine Reihe von Stellungen, in denen er — abgesehen von Erfahrungen der
groflen Welt und lebenslangen Freundschaften — die finanziellen Mittel
erwarb, die ithm 1749 die Erfillung seines Jugendwunsches nach einem eini-
germaflen auskémmlichen unabhingigen Leben im Dienste der Literatur und
Wissenschaft erméglichten: 1745 ibernahm Hume eine Tutorenstelle bei
dem Herzog von Anandale, die aber wegen persénlicher Unstimmigkeiten
schon nach einem Jahr wieder aufgegeben wurde. Im Frithjahr 1746 trater in
die Stellung eines Sekretirs, spater zugleich eines auch vom Staat besoldeten
sJudge-Advocate“ beim General St. Clair ein, der zunachst den Auftrag
hatte, mit einem Expeditionscorps den nordamerikanischen Siedlern gegen die
Franzosen zu Hilfe zu kommen, als aber dieser Plan sich zerschlug, im Spat-
sommer 1746 zu einem Angriff auf Lorient in der Normandie beordert
wurde. An diesem kurzen Feldzug nahm Hume teil. Im Herbst des kom-
menden Jahres nahm Hume auf Einladung des Generals abermals als sein
Sekretir an einer militirischen Gesandschaft nach Wien und Turin teil.®

37 EMPL 608.

38 Mossner 153 ff.

39 Mossner 156 f.

%0 §. 0. Anm. 15.

41 Mossner 140.

42 Die Reise fithrte iiber die Niederlande, Kéln, Frankfurt, Regensburg, donauab-
wirts nach Wien und von dort iiber die Steiermark, Kirnten, Tirol, die Lombardei nach
Mantua, Mailand und Turin, dann iiber Lyon und Paris zuriick nach London. Uber
Deutschland heiflt es in Humes Reisetagebuch: ,Germany is undoubtedly a very fine
Country, full of industrious honest People, and were it united, would be the greatest
Power ever was in the World. The common People are here almost everywhere much
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Wihrend dieser Reise las Hume die soeben erschienene Schrift Montesquieus
,L’Esprit des Loix“. Umgekehrt beeindruckten Montesquieu die 1748 in der
3. Auflage erschienen Essays Humes so sehr, dafl er einen Schriftwechsel mit
Hume eréffnete.”” Nach Beendigung seiner Dienste bei St. Clair konnte
Hume feststellen: ,My Appointments, with my Frugality, had made me
reach a Fortune, which I called independent, though most of my Friends
were inclined to smile, when I said so: In short I was now Master of near a
thousand Pounds.“* Von 1749 bis 1763 lebte Hume in Schottland; seit 1751
— dem Jahr der Verheiratung seines Bruders — nicht mehr in Ninewells, son-
dern in Edinburgh: ,I removed from the country to the town, the true scene
for a man of letters®.*® Sich selbst so zu bezeichnen, hatte Hume nun mehrere
Griinde: Einmal war er durch den Erfolg seiner Essays zu nationalem und
internationalem Ansehen gelza.ngt.“6 1748 verdffentlichte er die ,,Philosophical
Essays concerning Human Understanding® (Neufassung des ersten Buches
des Treatise), zuversichtlich auf Anonymitit verzichtend und unter Ein-
schluf des Abschnittes ,Of Miracels®. 1751 folgte die Neufassung des dritten
Buches des Treatise: ,Inquiry concerning the Principles of Morals® (das
Hume riickblickend fiir sein bestes Werk hielt)*’, und 1752 die ,Political
Essays*, durch deren 6konomische Beitrige Hume zu einem der ersten Fiir-
sprecher einer Ersetzung des merkantilistischen durch das liberale, auf Frei-
handel bestehende Wirtschaftssystem wurde.* Der buchhindlerische Erfolg
gab seiner Selbsteinschitzung recht: Schon 1753 konnte Hume erstmals eine
gesammelte Ausgabe seiner bisherigen Schriften auf den Markt bringen.* —
Zum anderen war Hume auch insofern ,men of letters®, als er die Jahre
1752—62 dem umfangreichsten literarischen Unternehmen seines Lebens
widmete: der Abfassung der ,History of England*. Die schon lange gesuchte
Gelegenheit zu dieser historischen Arbeit fand er durch die 1752 erfolgte
Ubertragung der Bibliothekarsstelle an der ,Advocates Library® in Edin-

better treated and more at their Ease, than in France; and not very much inferior to the
English, notwithstanding all the Airs the latter give themselves. There are great advan-
tages in Travelling and nothing serves more to remove Prejudices: For I confess I had
entertained no such advantageous Idea of Germany: And it gives a Man of Humanity
Pleasure, to see, that so considerable a Part of Mankind as the Germans are in so
tolerable a condition® (Mossner 210).

4 Vgl. Mossner 218, 229, 267, 423.

44 EMPL 609.

45 EMPL 611.

4 1748 war die erste Essay-Sammlung, etwas verindert, in dritter Auflage
erschienen.

47 EMPL 611.

48 Um den in der Sammlung enthaltenen Essay ,,Of the Populousness of Ancient
Nations* kam es mit dem Rev. R. Wallace, der zur gemifigten Partei des schottischen
Klerus gehdrte, zu einer wissenschaftlichen Kontroverse, die auch auflerhalb Englands
bekannt und berithmt wurde, vor allem wegen des hoflichen und zuvorkommenden
Stiles, in dem sie gefiihrt wurde (vgl. Mossner 260—268).

49 Zur Geschichte der verschiedenen Sammelausgaben der Essays vgl. Th. H. Grose,
History of the Editions, in: PhW 3, 15—86.
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burg, einer der grofiten und berihmtesten Bibliotheken der Britischen In-
seln. — Schlieflich war Hume aber auch insofern ,men of letters, als er
inmitten eines Kreises befreundeter, gleichfalls der Forderung von Literatur
und Wissenschaft hingegebener Intellektueller — teils aus dem Juristenstand,
iiberwiegend aber aus den Reihen des liberalen Fligels der Edinburger Geist-
lichkeit — das Zentrum des literarischen Lebens Edinburgs und Schottlands
bildete.®® Diese Freundschaften litten nicht im geringsten unter den Diffe-
renzen in ,spekulativen® Fragen (insbesondere das Verhiltnis zwischen
natiirlicher und geoffenbarter Religion betreffend):* Nach einer Abendge-
sellschaft bei dem Rev. Dr. John Jardine lehnte Hume es héflich ab, daf} ihm
jemand die Treppe hinableuchtete. Prompt stiirzte er. Jardine eilte Hume zu
Hilfe mit dem schlauen Kommentar: ,Davie, I have often told ye that
,natural licht® is no sufficient®.” Freilich wurde Hume auch Zentrum des
ffentlichen Streites und Kristallisationspunkt der Auseinandersetzung von
Befiirwortern und Gegnern der Aufklirung, die die Church of Scotland im
18. Jahrhundert erschiitterte:* Bei seinen Freunden und Bekannten wegen
seines Talents zur Freundschaft, seiner Aufrichtigkeit und titigen Néchsten-
liebe®* als ,le bon David“ und spater ,,St. David“ bekannt,” war er seit den
Ereignissen der Jahre 1744/45 gleichzeitig in der Offentlichkeit, soweit sie
unter dem Einflufl des evangelikalen Fligels der Geistlichkeit stand, als ,the
great Infidel*® zum Sprichwort geworden. Hatten dem die Veréffent-
lichungen seit 1748 Vorschub geleistet, so erreichte der Kampf seinen Héhe-
punkt in dem 1755 und 1756 unternommenen Versuch, Hume aufgrund sei-
ner Irrlehren, seiner Angriffe gegen die Prinzipien der geoffenbarten Reli-
gion und seines angeblichen Atheismus durch die ,General Assembly®
bffentlich verurteilen und exkommunizieren zu lassen.”’” Beidemal schlug der
Versuch fehl. Es setzten sich die Argumente der geméfigten Laien und Geist-
lichen durch, die Kirchenzucht miisse in einer den Bedingungen der Zeit
angemessenen Weise und so ausgeiibt werden, dafl der Nutzen grofier als der
Schaden sei.®® So ermoglichten es Hume seine geistlichen Freunde aus dem
liberalen Lager zwar, in Edinburg zu bleiben, aber die Riicksichtnahme auf
die Opposition veranlafite ihn doch, im folgenden Jahr bei der Veréffentli-
chung der ,Four Dissertations® im letzten Augenblick die beiden Essays

50 Vel. Mossner 272 ff.

51 Vgl. die an den Rev. John Home gerichtete Widmung der ,Four Dissertations®,
in: PhW 4, 439 ff.

52 Mossner 277.
- 3 Vel fM Chibnall, Art.: Schottland, Kirchengeschichte, RGG* V Sp. 1502—1508,

es. 1505 t.

5+ Hume kapitalisierte sein Bibliothekarsgehalt und lieR die Zinsen dem blinden
Dichter Thomas Blacklock zukommen (Mossner 253 ff.); 1755 resignierte er zugunsten
des dringend eines Unterhalts bediirftigen F. Ferguson (Mossner 254).

55 Vgl. Mossner 4, 318, 529, 367, 487, 566.

56 Mossner 588.

57 Mossner 336 ff.; bes. 342 ff., 345 {. (die gegen Hume vorgebrachten Anklagen).

58 7u diesen Argumenten der gemifigten Partei vgl. Mossner 348 f.
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,On Suicide® und ,On the Immortality of the Soul® zuriickzuziehen,” und
vor allem zu dem —widerstrebenden — Verzicht auf Veréffentlichung der
,Dialogues concerning Natural Religion®.*® — In einen Streit ganz anderer
Art geriet Hume in denselben Jahren aufgrund seines ersten Bandes seiner
,History of England“; insbesondere wegen seiner unparteiischen Darstellung
der Ereignisse, die zur Hinrichtung Charles 1. (1669) gefiihrt hatten. Man
war allseits entsetzt iiber einen Historiker, der es gewagt hatte ,to shed a
generous tear for the fate of Charles 1.“.*" Trotz aller Anfechtungen, die
dieses Werk anfangs fiir Hume mit sich brachte,* und obwohl er am eigenen
Leibe erleben mufite, dal die Whig-Partei Macht iiber die Besetzung aller
Stellen in ,Staat und Literatur® besaf},%> gab Hume nicht nach, sah sich bei
spiteren Uberarbeitungen des Werkes vielmehr in allen Fillen zu Ande-
rungen zugunsten der Tory-Partei veranlafit.*

1763, nach Beendigung des Siebenjihrigen Krieges, erreichte Hume eine
Einladung des Duke of Hertford, ihn als Sekretir auf den Botschaftsposten
nach Paris zu begleiten. Hume nahm das Angebot, zunichst widerstrebend,
an. Er lebte in Paris im Gefolge des Botschafters vom Herbst 1763 bis zum
Sommer 1765, zuletzt als offizieller Botschaftssekretar. Nach der Ernennung
Hertfords zum Gouverneur von Irland blieb Hume als ,,chargé d’affairs® bis
zur Ankunft des neuen Botschafters zuriick. Im Januar 1766 kehrte er heim
nach England. — Diese zweieinhalb Jahre gestalteten sich zum glinzenden
iufleren Hohepunkt in Humes Leben. Mit dem Erscheinen der ,,History of
England* war sein literarisches Schaffen abgeschlossen. Nach den mancherlei
Zuriicksetzungen in Schottland und England wurde ihm jetzt in Paris die
Genugtuung zuteil, von den Grofien der Welt als europiische Berithmtheit
umworben und geehrt zu werden: ,They consider me as one of the greatest
geniusses*.*> Hume verkehrte bei Hofe, in den Salons und in den Haushal-
tungen der hochsten Pariser Gesellschaft. Von einer kaum zu iberschit-
zenden Bedeutung war die Beziehung zur Comtess des Boufflers, die zuerst
brieflich von letzterer mit dem noch in Edinburg lebenden Philosophen und
Historiker angesponnen worden war und sich dann zu einem engen person-

59 Vgl. Mossner 319 ff.

60 Bis 1763 lehnte sich Hume gegen den Rat wohlmeinender Freunde auf, die Dia-
loge nicht zu Lebzeiten zu veriiffen&ichen (Mossner 319 ff.). Eine seiner letzten Sorgen
vor seinem Tode war es, einen Herausgeber zu finden: A. Smith lehnte ab, der Verleger
Strahan kam der Aufgabe innerhalb der testamentarisch festgesetzten Frist von 2 Jahren
nicht nach. Erst Humes Neffe David Hume erfiillte den letzten Willen seines Onkels.

61 EMPL 611.

62 EMPL 611 f. — Aufgrund eines Buchhindlerkomplotts, das ein bemerkenswertes
Beispiel frithliberaler Marktmanipulation darstellt, war zunichst auch der Verkauf
schleppend (vgl. Mossner 312 ff.).

63 EMPL 612. — Nicht Hume, sondern der Rev. W. Robertson, einer der Fithrer der
gemifligten Partei des schottischen Klerus und Verfasser der ,History of Scottland* (bei
deren Drucklegung 1759 Hume Hilfe leistete, Mossner 346) erhielt 1763 Stellung und
Gehalt eines ,Historiographer Royal for Scottland* (Mossner 421).

64 EMPL 612 £.

65 Mossner 441 ff.
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lichen Verhiltnis vertiefte, das Hume zu bemerkenswerten Aufierungen von
Liebe und Hochachtung veranlafite.® Der personliche Verkehr mit den fiih-
renden Intellektuellen der franzésischen Hauptstadt — d’Alembert, Diderot,
Helvétius, Duclos, d’Holbach, Turgot®” — diirfte freilich an Bedeutung fiir
Hume nicht an den fritheren brieflichen Verkehr mit Montesquieu herange-
reicht haben: Weder der dogmatische Atheismus des Kreises um d’Holbach,
noch der Materialismus Helvétius’, noch auch die 6konomische Theorie der
Physiokraten fanden seine Zustimmung. Aber eine negative Auswirkung
hatte Humes Bekanntschaft mit den Pariser Intellektuellen auf sein personli-
ches Verhalten zu J. J. Rousseau, das kurz vor Humes Abreise aus Frank-
reich im Dezember 1765 zustande kam:*® Hume hatte seine Hand zu dem
Bemiihen verschiedener Freunde und Bewunderer Rousseaus gereicht, dem
unter elenden Bedingungen im Schweizer Exil lebenden Schriftsteller im libe-
ralen England eine Arbeits- und Lebensméglichkeit zu verschaffen, ohne
dabei dem Unabhingigkeits- und Freiheitsgefithl Rousseaus zu nahe zu
treten. Hume sollte Rousseau mit nach England nehmen, ihm in der Umge-
bung Londons und in der Nihe der Buchhindler eine Wohnung suchen und
sich um eine Pension des englischen Kénigs fiir Rousseau bemiithen. Der Plan
miflang vollig: Zwar ging Rousseau im Januar 1766 mit Hume nach England
und wurde in London mit einer aus Achtung und Neugierde vermischten
Aufmerksamkeit empfangen. Aber eine geeignete Wohnung lief} sich lange
nicht finden und schliefflich nahm Rousseau das Angebot eines Hauses weit
auflerhalb auf dem Lande an. Hier nihrte er — auch aufgrund von Sprach-
schwierigkeiten — von allem Verkehr abgeschnitten den schon in Paris und
auf der Reise an skurrilen Zufilligkeiten entziindeten Verdacht, von Hume in
Absprache mit der Pariser Intelligenzia auf raffinierte Weise entfiihrt und
seiner Freiheit beraubt worden zu sein, wies eine angebotene Pension schroff
zuriick und brach schlieflich in 6ffentliche Verdichtigungen Humes aus, so-
dafl dieser sich zu offentlicher Gegendarstellung veranlafit sah. Der Bruch
war unheilbar. Rousseau, der sich schliefflich als Staatsgefangener wihnte,
verlieR das Land fluchtartig im Mirz 1767.% Die Rousseau-Affire hatte
Hume in Kontakt mit dem Secretary of State, Northern Department,
General S. Conway, Bruder des Duke of Hertford, gebracht. Der General
bot Hume im Frithjahr 1767 die Stelle eines Under-Secretary of State in
seinem Department an. Hume nahm sie aus dem Gefihl der Verpflichtung
gegeniiber der Hertford-Familie heraus an.” Seine Amtsgeschifte endeten im
Juni 1768 mit der Demission Conways. Verbindungen mit der Londoner

66 Vgl Mossner 456 ff. — Mossner vermutet mit nicht von der Hand zu weisenden
Griinden, dafl die Comtesse auch letztlich fiir die unvermutete Einladung des Duke of
Hertford an Hume und damit fiir den ganzen Frankreichaufenthalt Humes verantwort-
lich gewesen sei: 1. c. 425 ff.

67 Mossner 475 f.

68 Zur ganzen Rousseau-Affire vgl. Mossner 507 ff.

& Mossner 535 f.

70 Mossner 533 ff.
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Gesellschaft und die Korrekturen einer Neuausgabe seiner ,History of Eng-
land“ hielten Hume in London fest bis zu seinem endgiiltigen Riickzug nach
Edinburg im Spitsommer 1769: ,I returned to Edinburgh . . . very opulent
(for I possesed a revenue of £ 1000 a year) with the prospect of enjoying long
my ease, and of seeing the increase of my reputation“.”

Diese letzte Hoffnung wurde fiir Hume nur durch den bemerkenswerten
buchhandlerischen und gesellschaftlichen Erfolg des von dem Aberdeener
Philosophen James Beattie 1770 veréffentlichten ,Essay on the Nature and
Immutability of Truth in Opposition to Sophistry and Scepticism® gestort,
der heftige Angriffe auf Hume enthielt.”” Die andere Hoffnung erfiillte sich
in den ersten Jahren aufs schonste: Hume baute ein grofies Haus in der Edin-
burger New-Town, genoff das Leben im Kreise seiner Freunde und der
Familie seines Bruders und trat augenblicksweise sogar dem Gedanken an
eine spate Heirat nahe. Eine im Frithjahr 1775 manifest auftretende Darmer-
krankung erwies sich als unheilbar. Hume sah seinem Tod als der endgiil-
tigen Auflésung seiner Person ruhig entgegen und benutzte die Zeit zum
bewufSten Abschied von allen Freunden. Adam Smith berichtet” von einem
Gesprich mit dem todkranken Hume iiber Lucians Totengespriche: Hume
habe nach Argumenten gesucht, mit denen er selbst vom Fihrmann Charon
einen Aufschub erlangen konne und schlieflich gesagt: ,,I might still urge
,Have a little patience good Charon; I have been endeavoring to open the
eyes of the Public. If I live a few years longer, I may have the satisfaction of
seeing the downfall of some of the prevailing systems of superstition®. But
Charon would then loose all temper and decency. ,You loitering rogue, that
will not happen these many hundred years. So you fancy I will grant you a
lease for so lang a term? Get into the boat this instant, you lazy loitering
rogue®. — Am Sonntag, den 25. August 1776, starb Hume, am 29. wurde er
beigesetzt. Als der Sarg aus dem Hause getragen wurde, bemerkte einer aus
der zuschauenden Menge: ,Ah, he was an Atheist“, worauf ein anderer erwi-
derte: ,No matter, he was an honest man“.”*

2.1 Fir Hume ist die Science of Man thematisch zentral, weil alle Wissen-
schaften entweder nur Teile dieser Wissenschaftsind (ndmlich: , Logic, Morals,
Criticism and Politics“) oder, soweit sie andere Gegenstiande haben (,Mathe-
matics, Natural Philosophy and Natural Religion®), sich doch wenigstens
als menschliche Erkenntnis formal im Rahmen der menschlichen Natur
und ihres Erkenntnisvermogens bewegen.” Methodisch ist ihre Wissen-
schaftlichkeit dadurch zu sichern, dafl auch sie, wie zuvor schon die ,,Natural
Philosophy“, auf ,experience and observation begrindet wird;”® mit dem

71 EMPL 614.

72 Mossner 577 ff.

73 In einem Brief an Humes Verleger W. Strahan vom 9. November 1776, in: PhW
3, 9 ff., dort das Zitat S. 11.

74 Mossner 603.

75 Tr140f., 338.

76 Hume weist auf diese Absicht durch den Untertitel des Treatise hin: ,, . . .beeing
an Attempt to introduce the experimental Methode of Reasoning into Moral Subjects®.
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Ziel, an dieser selber — also ohne iiber die Erfahrung hinauszugehen — die
allgemeinen Prinzipien zu entdecken, aus denen alle Einzelwirkungen erklart
werden konnen.” Dieses methodische Programm legt zunachst fest, wo die
Phinomene der menschlichen Natur ausschlieflich zu suchen sind: aus-
schlieflich im Bereich der Erfahrung. Die Untersuchung der menschlichen
Natur hat nicht bei einem Begriff — sei es des Menschen als verniinftiges
Wesen oder der Seele als geistige Substanz’® — anzusetzen, sondern wird zur
Untersuchung menschlicher Erfahrung (2.2 und 2.3). Aus deren Resultat,
also aus dem sich aus ihr ergebenden Begriff von der Verfassung der mensch-
lichen Natur und ihres Vermégens, muff dann auch die Angemessenheit der
von Hume gewihlten Methode begriffen werden konnen (2.4).

2.2 Den Inbegriff menschlicher Erfahrung (,whatever can be present to
the mind, whether we employ our senses, or are actuated with passion, or
exercise our thought and reflection®) nennt Hume perception®.” Alle Per-
zeptionen zerfallen vollstindig in zwei Klassen: ,impressions® und pideas. %
Impressionen sind diejenigen Perzeptionen, in denen der Geist fiihlt®, was
,gegenwirtig® ist; insofern sind sie auch die besonders »lebhaften,
,starken® (einfluireichen, wirksamen) Perzeptionen. Ideen sind diejenigen
Perzeptionen, in denen der Geist auf dasjenige reflektiert, was nicht mehr —
oder noch nicht — gegenwirtig ist; insofern sind sie die ,undeutlicheren® und
,schwicheren® (weniger einflufireichen, weniger wirksamen) Perzep-
tionen.®! Die Unterscheidung ist fiir Hume gleichbedeutend mit und gleich
evident wie die Unterscheidung ,betwixt feeling and thinking®; also zwi-
schen ,sensation®, ,passion®, ,emotion® auf der einen und ,reflection®,
,memory*, ,imagination®, ,reasoning* auf der anderen Seite.*

Das eine, durchgebende Thema der Science of Man (und d.h. zunichst: des
Treatise) ist nun die Bestimmung des Abbingigkeitsverbiltnisses zwischen
diesen beiden Perzeptionsarten.® Hier gilt grundsitzlich: ,All our ideas . . .
are derived from our impressions*;* ,ideas“ sind ,copies* der Impres-
sionen.® Dabei gilt, daf jede einfache Impression die ihr entsprechende ein-
fache Idee mit sich fithrt.® Nun sind es die Ideen, auf die unsere Sprachzei-
chen verweisen. Weil dabei aber die Ideen ihrerseits nur Abbild der Impres-
sionen sind, geben also letztlich auch erst diese den sprachlichen Ausdriicken
ihre Bedeutung. Ausdricke werden also hinsichtlich ihrer Bedeutung
(nidea“) geklirt, indem die Frage beantwortet wird, ,,from what impression

77 Tr 1 42, 337.

78 Tr142.

79T 1-339;

80 Tr [ 45, 339.

81 Tr I 339.

82 Tr 1 45, 339.

8 Tr I 48.

8 Tr 1339, 48 f.

8 Tr 11 47, 50; SB 18 ., — ,impressions* als urspriingliches ,abject” der Ideen:
SB 60 Z:: 215163, Z; 6, :

8 Ty [ 47. — Die einfachen Ideen sind also nicht willkiirliche Gebilde.
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is that supposed idea derived?“."” Dabei ist vorausgesetzt, daf} alle Impressionen
insich so ,clear and evident* (vgl. Descartes) sind, daf sie keinen Streit zulassen.*
Was diese Abhingigkeit der Ideen von den Impressionen einschliefit und wie
dementsprechend die Untersuchung vorzugehen hat, kann erst verstanden
werden, wenn die ,neue®, und zwar eigentiimlich weite Bedeutung, die Hume
dem Ausdruck ,impression® gegeben hat,” voll in Rechnung gestellt wird:
HImpression ist alles, dessen Gegenwart wir fiihlend inne sind; und d.h.
nicht nur diejenigen Eindriicke, die ,originally,” from unknown causes im
Bewufltsein auftauchen, sondern auch die Eindriicke von den jene urspriing-
lichen Findriicke abbildenden ,ideas; die ersteren nennt Hume ,impres-
sions of sensation®, die zweiten ,,impressions of reflection®.” Und eben des-
halb, weil jede Idee ihrerseits in einer ,impression of reflection® zum
Bewufltsein kommt, kann auch sie wieder in einer ,sekundiren Idee abge-
bildet werden.”? — Zu den originiren ,impressions of sensation® zihlen fiir
Hume a) Kérpergefiihle (z.B. ,heat or cold®),” b) Gefiihle des Angenehmen
und Unangenehmen (,,pain®/ »pleasure®;” durch diese Gefiihle wird ,Gutes®
und ,, Ubel“ definiert, sodaf sie auch Gefiihle des Guten und Bésen heifien
kénnten),” c) ein urspriingliches Gefiihl des Selbst,” d) urspringliche
Instinkte’® sei es der Imagination” oder des Strebens, z.B. nach Vereinigung
mit dem Guten bzw. Vermeidung des Schlechten.”® — ,,Impressions of reflec-

tion® sind die ,direct” passions*: ,Joy“/,grief*, ,hope“/,fear”, ,desire®/

Laversion®,'® sowie die ,indirect'®! passions*: , pride“/,,humility“,'* ,love®/

87 Tr I 340; SB 22.

88 Tr 1 340.

8 Tr 1 339 — Die Verianderung gilt gegeniiber der Bedeutung des Ausdrucks bei
Locke.

90 Hume unterscheidet strikt ,original® i?rigin’é.r, uspriinglich) von ,,natural® (nattir-
lich). Nicht alles Natiirliche ist urspriinglich; vielmehr gehért es zur originiren Konsti-
tution des Geistes, natiirliche Phinomene iiber die originiren hinaus zu bilden.

91 Tr I 51 ff. und (mit etwas anderer Grenzzichung zwischen priméren und sekun-
diren Impressionen) II 37.

92T T 50;

BTl 5.

2% T 15k

9% PhW 4, 139; Tr II 37, 176.

9 Tr II 41. — Dieses originare Selbstgefiihl ist die Bedingung der Maglichkeit aller
sekundiren Selbstgefiihle. Die sekundire Idee der persénlichen Identitat ist also die
Idee eines Kompositums aus ,impressions of imagination® und ,impressions of reflec-
tion®. — Es liegt nahe, die Griinde fiir die originire Qualitit des Selbst in den Kérper-
gefiihlen zu sehen; aber diese Frage schneidet Hume nicht an.

%a Ty ] 340, Z. 5 ff.

97 Sie regeln die ,operations we perform in our reasonings” (Tr [ 40): vgl. u. 5. 43.
Die Ideen von Zeit und Raum gehéren nicht zu den urspriinglichen Voraussetzungen
der Imagination, sondern erst zu deren Resultaten: Tr I 81 ff., 84 ff.

BT ll 176, 2231 5,177 L: 17,

99 Objekt und Ursache fallen zusammen.

100-Tr 11 176 £f,

101 Objekt und Ursache sind als unterschiedene aufeinander bezogen.

102 Tl 38
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hatred“.'® — Drei weitere, fiir die ,Science of Man“ grundlegend wichtige
Impressionen werden von Hume ohne ausdriickliche Kennzeichnung als
soriginar® oder ,sekundir® in Anschlag gebracht: a) die Impression des Wol-
lens oder Handelns, d.h.: ,the internal impression we feel and are conscious
of, when we knowingly give rise to any new motive of our body, or an new
perception of our mind“.'™ Das ,knowingly“ weist diese Impression den
sekundéren zu; fraglich ist aber, ob Hume eine — originire — Selbstimpres-
sion'® annimmt ohne Handlungs- und Willensimpression (bzw. annehmen
kann). b) Wir werden Humes ausdriicklichen Nachweis'® kennenlernen,
dafl auch die moralische Unterscheidung zwischen ,gut“ und ,bése“
(,virtue®/,vice®) in einer Impression vollzogen wird.!” Da dieses Gefiihl
sich jedenfalls auf eine zum Willensmotiv gewordene ,passion“'®® richtet,
kann sie selber nur eine ,,impression of reflection® sein. c) Die Frage ist aber,
ob nicht die — nicht nur dem Gefiihl fiir Tugend und Laster zugrundelie-
gende, sondern diese selber ausmachende!” — ,Humanitit“,""° ,Sympa-
thie“!"" als Freude am und als Streben nach dem Wohlergehen der Gattung!'?
letztlich als primédre Impression angesprochen werden muff. Denn nur unter
dieser Voraussetzung kann das Wohlergehen der Gattung mehr als nur ein
Mittel (oder Implikat) der Selbstliebe, nimlich ein Gutes (angenehm
Erlebtes) in sich selber sein.''?

Diese Unterscheidung zwischen primiren und sekundiren Impressionen
wird nun fiir Hume Anlaf zu einer folgenreichen Entscheidung: Er erklirt
die primidren Impressionen als nicht zum Gegenstandsbereich der Science of
Man (moral philosophy) gehérig.!"* Diese ist auf die sekundiren, selbst
schon durch Ideen bestimmten Impressionen eingeschrinkt.'”® Dementspre-
chend hat die Untersuchung des Abhingigkeitsverhiltnisses zwischen
Impressionen und Ideen, Passion und Imagination, nun nicht mit der Unter-
suchung der primiren Impressionen, sondern mit der Untersuchung der
Ideen (des Denkens) einzusetzen.''® Dem ist der erste Teil der Science of Man
(und d.h. das erste Buch des Treatise) gewidmet. Es folgen im 2. und 3. Buch
die Untersuchungen der durch bestimmte Ideen geprigten ,impressions of

103 SEr 11 83 fF.

104 T 11 143; vgl. auch SB 64.

105 Vel. 0. Anm. 96.

106y T1 192 #f.; SB 285 #f.

107 Ty 11 204. — Diese Unterscheidung betrifft Personen und Handlungsweisen, die
0. Anm. 95 erwahnte Sachen.

108 Tt 11 155 £., 215. — Diese kann entweder primir oder sekundir sein.

199 Dazu s. u. Abschnitt 2.2.3.

110 T 11 210; SB'235,°272, 286, 303,

11 §B 221, 276.

112 Vgl SB 180, Z. 17, 203, Z. 33, 232, Z. 4, 279, Z. 7, 306, Z. 11.

113 Das ist die Pointe von SB 285 ff., besonders 301.

114 Eher gehéren sie zur ,natural philosophy*: Tr I 52, II 37.

115 Tr152, 11 37. — Wo dies iibersehen wird, wird schon der Gegenstand der Hume-
schen Science of Man falsch bestimmt.

e Thp 1-532!
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reflection®, also der Passionen im allgemeinen (Buch II) und der als tugend-
haft zu beurteilenden im besonderen (Buch III).

2.2.1 Der erste Teil in Humes Science of Man ist der Sache nach eine
Theorie der Imagination. Sie geht von der Beobachtung aus, dafl das imagi-
nierende Denken frei, zur willkiirlichen Kombination des durch die priméren
Impressionen gewonnenen Materials fahig ist,'’” und fragt nach den Grenzen
dieses ,empire of the imagination®.!'® Diese ergeben sich aus der Abhingig-
keit des Denkens (aller ,operations of reasoning“) von dem Prozefl der
Impressionen und betreffen einerseits die Moglichkeiten der Zusammenset-
zung von Ideen, andererseits die Wahrheitsgewiflheit: — Die Zusammenset-
zung von Ideen kann nur entweder aufgrund der Relation der Ahnlichkeit,
oder aufgrund der Relation der Kontigitit oder schliefilich aufgrund der Kau-
salrelation erfolgen.!’® Damit ist der Rahmen abgesteckt, in dem sich auch
alle Sprachen bewegen.'” — Nur die Wahrheit von Erkenntnissen iiber die
Relation zwischen Ideen wird durch Beweis gewiff.'”! Nicht die Wahrheit
einer Tatsachenerkenntnis. Deren GewifSheit griindet ausschlieflich in der
Evidenz der ,impressions of sensation“ und des Gedachtnisses. Wie kann die
Tatsachenerkenntnis iiber die Grenzen von Sensation und Gedichtnis hin-
ausgelangen und zur Wahrheit gebracht werden? Auf Tatsachen ~beyond the
present testimony of our senses or the records of our memory*“ fiihrt iiber-
haupt nur die Kausalrelation.'?? Es stellen sich also die Fragen: Woher wir die
Relationen zwischen dem sinnlich Bezeugten oder Erinnerten und seinen
Ursachen oder Folgen kennen, wodurch sie uns zu Schliissen iber das
Gegenwirtige und Erinnerte hinaus befihigen und welche Wahrheitsgewifi-
heit diese Schliisse besitzen:

a) Es ist ausschlieflich die Erfahrung (Gesamtheit der eigenen Perzep-
tionen), aus der wir die Kausalrelation zwischen dem Gegenwirtigen oder
Erinnerten und dessen Ursachen bzw. Folgen als konstantes Aufeinander-
folgen kennen.'? Dieser bisher als konstant perzipierte Folgezusammenhang
erlaubt uns aber nur dann, iiber den Bereich unserer eigenen Perzeptionen
(das Erinnerte und Gegenwirtige) hinauszugehen, wenn seine Konstanz iiber
unsere eigene Perzeption hinausreicht. Bei jeder Spekulation iber den
Rahmen unserer eigenen Perzeption hinaus und vor allem bei jeder zielstre-
bigen Handlung'® unterstellen wir zwar, dafl der Zusammenhang tiber den
Rahmen unserer eigenen Perzeptionen hinaus konstant ist. Zu dieser Unter-
stellung ermichtigt uns aber gerade die Erfahrung (der Inbegriff unserer

117 Ty [ 54, 352 ff.; SB 47 {f.

118 Te 1 353,

115 Ty 1 54, 352 f.; SB 23 f.

120 Ty ] 54, — Jedenfalls alle empirisch gehaltvollen Sprachen.

121 Tt ] 115 ff.; SB 25. — Genauer miifite es heiflen: nur Erkenntnisse ber die Rela-
tion der Abnlichkeit zwischen Ideen wird durch Beweis gewifs.

122 Ty 1 119 £f.5.SB 26, 35, u.0.

123 SB 32,

124 SR 38, 45,
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eigenen bisherigen Perzeptionen) nicht'” und auch kein Vernunftsschluf;'?
sondern — ausschliefllich ,custom*, ,babit, Gewéhnung: ,All inferences
from experience, therefore, are effects of custom, not reasoning®.'”” Hier ist
unter ,custom“ nicht eine willkiirliche menschliche Einrichtung zu ver-
stehen, sondern eine den Menschen passiv ,,bestimmende“'?® Einrichtung der
Natur, um die Grenze des menschlichen Erkenntnisvermégens zu iiber-
winden'”” und eine Art pristabilierter Harmonie zwischen dem Lauf der
Natur und der Abfolge unserer Ideen herzustellen.”® Diese pristabilierte
Harmonie betrifft nicht mehr nur'®' das Verhiltnis zwischen Geist und
duflerer Gegenstandswelt, sondern grundlegender das Verhiltnis zwischen
dem wirklich kontinuierlichen Verhiltnis zwischen Vergangenheit und
Zukunft und dem von uns erwarteten'? Kontinuititsverhaltnis. Erst durch
diese Natureinrichtung kommt dem Menschen seine Erfahrung iiberhaupt zu
Nutzen.'? ,,Custom® — die durch blofie Wiederholung hergestellte Neigung
zur Wiederholung eines Aktes ,, without beeing impelled by my reasoning or
process of the understanding“'** — ist dasjenige Prinzip, durch das die Natur
die Operationen unseres Verstandes sich ihr entsprechend macht;'® und
zwar durch Etablierung eines ,unfehlbaren“!*® natiirlichen Instinktes®.!'”

b) Diese ,skeptische“'*® Lésung des Problems einer Anwendungsmog-
lichkeit unserer Vorstellung der von uns als konstant perzipierten Folgezu-
sammenhinge tber die erinnerte und gegenwirtige Perzeption hinaus impli-
ziert eine Neubestimmung des Begriffs der ,, Notwendigkeit® dieses Folgezu-
sammenhangs: Die traditionelle Auffassung macht die Notwendigkeit des
Folgezusammenhangs zur Pramisse eines Schlusses iiber den Rahmen der Per-
zeptionen hinaus; Hume bestimmt umgekehrt die Notwendigkeit des Folge-
zusammenhangs durch die Weise des tatsichlichen Vollzogenwerdens dieses
Schlusses aufgrund des von der Natur selbst etablierten ,Instinkts® der
»Gewdhnung“.”” Und ,notwendigen Zusammenhang® zwischen den

125 SB 36 ff.

126558, 35.11.

127 SB 43,

128 SB 42, Z. 30.

129 SR 41, Z. 24,

130 SB 54 f.; 76, Z. 1: Die Verbindung in der Vorstellung ist tatsichlich imstande
(»can®), die wirkliche Verbindung vorherzusagen; 97, Z. 6 ff.: Objektive und subjek-
tive Notwendigkeit einer Verbindung sind ,at bottom the same®,

131 Freilich: auch (SB 55).

132 SB 44,

133 SB 44,

134 SB 43,75, -7 16 ff.

135288155

136 SB 55; und vgl. auch SB 110, Z. 13.

137 SB 59. — Dieser Sprachgebrauch ist durch F. H. Jacobi auf Hegel tibergegangen.

138 SB 40. — ,Skeptisch® ist diese Losung, weil sie sich strikt im Rahmen ﬁes Ertfahr-
baren bewegt: ,custom® ist fithibar: SB 75.

139 Ty 11 144 £.; SB 75, Z. 19—23: ,This connection, therefore, which we feel in the
mind, this customary transition of the imagination from one object to its usual

attendant, is the sentiment or imﬁres_sipn, from which we form the idea of power or
necessary connection. Noting farther is in the case®; vgl. auch 82 ff.; auch Tr 1351 f.
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Erscheinungen'®® in diesem Sinne — also im Sinne der kraft des (alles
Erkennen und zielsichere Handeln bedingenden) Naturinstinktes der
,Gewdhnung® unterstellten Gleichartigkeit des Naturgeschehens iiber den
Rahmen unserer gegenwirtigen und erinnerten Perzeptionen hinaus — hat
Hume konsequenterweise fir das Ganze der Erfabrungswelt, nicht nur fiir
alle erfahrenen physischen, sondern auch fiir alle erfahrenen moralischen
Folgezusammenhinge in Anspruch genommen.'*!

¢) Weil die Tatsachen jenseits der eigenen Perzeptionen nicht durch Einsicht
in einen objektiv notwendigen Folgezusammenhang erschlossen sind, sondern
nur® durch die ,customary Erwartung der Konstanz perzipierter Folgezu-
sammenhinge, deshalb kann die Wahrheit der Erkenntnis dieser Tatsachen
auch nicht bewiesen, sondern nur ,geglaubt* werden. Freilich erfolgt dieser
,Glaube“ (,belief<) ebenso ,instinktmiflig® wie die ,gewohnheits“-miflige
und insofern unfehlbare Konstanzerwartung.'*? Von der Fiktion unterscheidet
sich solcher Glaube dadurch, dafl er sich auf eine ,gewohnheits“mifiige und
insofern nicht willkiirliche Schlufifolgerung aus einem Faktum ,present to the
memory or senses* bezieht.!* Dadurch besitzen auch die Lebhaftigkeit und das
besondere Realititsgefithl'** einer von originiren Impressionen verursachten
Idee (die als solche wiederum Ursache der sekundiren ,impressions of reflec-
tion®, also der Passionen und damit der Bestimmungsgriinde des Wollens und
Handelns, wird)'*® ihre nicht nur subjektive, sondern objektive Geltung.

2.2.2 Die Passionen kommen fiir Hume als Ursachen fiir die Bestimmung
des Wollens und Handelns (d.h. jener Impressionen einer bewufiten Auslo-
sung von korperlicher oder psychischer Bewegung)'*® in Betracht. Diese
Funktion der ,passions® setzt zwei Mechanismen der menschlichen Natur
voraus; dafl die originiren Impressionen von ,,pain und ,,pleasure” auch die
sie abbildenden Ideen oder sekundiren Impressionen von Freude/Trauer,
Hoffnung/Furcht hervorrufen; und daff der Mensch durch einen originiren
Impuls sich mit dem Guten zu vereinigen, das Schlechte aber zu vermeiden
strebt.

140 SB 60 £f.

141 SB 83 f.; Tr II 149. — Hume stellt fest, dies kénne nur bestritten werden, wenn
man seine grundlegenden Definitionen zuriickweise.

142 GB 46, — Auf diese Passage hat F. H. Jacobi in seinem Dialog ,,David Hume iiber
den Glauben, oder Idealismus und Realismus. Ein Gesprich“ von 1787 zuriickgegriffen
(jetzt in: F. H. Jacobis Werke, hg. von F. Roth und F. Koppen, Leipzig 1815 ft.; anasta-
tischer Neudruck Darmstade 1968, Bd. II, hier besonders 156 ff.). Jacobis Glaubens-
theorie verfehlt aber das Interesse Humes vollig: Insistiert Humes Theorie des ,belief“
gerade auf der Einbeit der Evidenz der (inneren und &ufleren Sinn gleichzeitig umfas-
senden) Erfahrung, so kam es Jacobi gerade auf die Etablierung der Evidenz eines
Sinnes fiir das Geistige unabhingig und neben den dufieren Sinnen an; Hume will die
religiése Imagination begrenzen, Jacobi will sie begriinden. Zum ganzen vgl. E. Herms:
Selbsterkenntnis und Metaphysik in den philosophischen Hauptschriften F. H. Jacobis,
in: Archiv fiir Geschichte der Philosophie, 58 (1976) 121—163.

143 SB 46 ff.

144 B 48 ff.; Tr 1132 f.; 146 ff.

145 Tr 1 51 f.; IT 166 f. — s. auch unten Anmerkung 161.

146 Tr I1 143.
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Quellen primirer Lust/Unlust-Eindriicke — also Giiter bzw. Ubel — sind
zunichst die Selbstempfindungen: Eindriicke, die wir von unserem Geist,
unserem Kdrper und den Dingen, die zu uns gehoren, erlangen.'¥ Zu letz-
terem gehort nicht nur unser dingliches Eigentum,*® sondern auch die zu uns
in Beziehung stehenden Personen.'*” Darin wiederum liegt beschlossen, daf§
auch vom Selbst unterschiedene Instanzen nicht nur auf geheuchelte Weise!*
und nicht nur als Teil des Selbst,'*' sondern um ihrer selbst willen als Giiter
erlebt werden. Schlieflich wird auch das Wohlergehen der menschlichen
Gattung durch Sympathie als Gutes erlebt.'*

Diese Giiter (bzw. Ubel), »impressions of pleasure® (bzw. ,,pain) fithren
zu den handlungs- und willensbestimmenden Passionen von: Habsucht, %
Neid,'®® Liebe/Haf,!* Stolz/Selbstverachtung.’” Je nach den Umstinden,
unter denen sich die Giiter (bzw. Ubel) prisentieren, nehmen diese Leiden-
schaften eine heftige (,violent“) oder ruhige (,,calm®) Form an'® (ein Unter-
schied, der auf die Wirkungskraft keinen Einfluf} hat).'”

Die Pointe dieser Theorie ist die Bestimmung des Verhiltnisses zwischen
»imagination® und ,feeling®. Hier gilt grundsitzlich: daf} in der Tat die Ima-
gination die Passion beeinflufit,'*® aber dies generell nur als Ingredienz einer
sekundiren Impression (impression of reflection)'® oder als Einsicht in einen

147 Tr 11 219.

148 Ty 11 219.

149 Ehegatten, Kinder, Eltern: Tr II 217 f.; SB 300 — Andere, deren Achtung wir
benotigen: PhW 4, 152 f.; Tr II 221; — Offentlichkeit: PhW 4, 156.

150 SB 295 ff,

151 SB 296 ff.

152 Die objektiven Giiter sind den subjektiven gegeniiber primir: ,In all these cases
there is a passion which points immediately to the object, and constitutes it our good or
happiness; as there are other secondary passions, which afterwards arise and persue it
as part of our happiness“: SB 301.

>3 SB 180, 181 f., 218 ff., 221, 260, Z. 6 ff., 276, Z. 31 ff., 286.

L A b

155 Tr 11119 ff. — Ebenso wie Angst, Boshaftigkeit, Mitleid eine vorstellungsabhin-
gige Variation der Liebe.

156 Tt II 83 ff.; Ph'W 4, 156 ff. — Dieses Paar nimmt insofern eine Mittelstellung ein,
als es, wie die zuvor genannten Leidenschaften, direkt Handeln bestimme (PhW 4, 156)
und, wie die folgenden indirekten Leidenschaften, eine Differenzierung zwischen
Objekt und Ursac%le vornimmt.

157 PhW 4, 124 ff.; Tr II 38 ff. — Daneben kennt Hume Leidenschaften (,natural
imp?lses“), die nicht von Giitern hervorgerufen werden, sondern solche schaffen: Tr II
177 1.

158 Tr II 159; PhW 4, 161, 162 f. — Der Unterschied betrifft die Distanzlosigkeit
bzw. Distanziertheit, in der das Objekt gesehen wird (PhW 4, 161; Tr II 120, Z. 35,
223) und héngt daher auch von der Nihe oder Ferne des Objektes ab (PhW 4, 162 ff.,
Tr 11 167 £f.).

3 T [ 159)

1602 Bl Tralli05Z- 40 164 .

161 Tr II 143, 156, 176, 194: ,It has been observed, that reason, in a strict and phi-
losophical sense, can have an influence on our conduct only after two ways: either when
it excites a passion by informing us of the existence of something, which is a proper
object of it; or when it discovers a connection of causes and effects so as to afford us
means of exerting any passien®; PhW 4, 139.
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bestimmten Wirkungszusammenhang, welche den Charakter von ,belief*
hat.'®® Woraus folgt: a) Die Verursachung von Willensmotiven geschieht
nach Regeln der Natur;'®® insofern herrscht im Bereich des menschlichen
(moralischen) Lebens dieselbe Uniformitit (Zuverlissigkeit der Geltung
bestimmter Folgezusammenhinge) wie in der Natur.'® b) Kein Prozef§ des
Denkens blof§ als solcher kann ein Willensmotiv verursachen;'®® das soge-
nannte ,verniinftige® Handeln und Wollen ist nur das von ,ruhiger” Leiden-
schaft motivierte — und dadurch in seiner Zielsicherheit gesteigerte — Han-
deln.’ c¢) Kein Vernunftgrund kann als solcher eine willensbestimmende
Passion beeinflussen. Das ist nur durch andere Passionen mé‘)%lich.“’ Es gibt
daher keinen Widerstreit zwischen Passion und Vernunft,'®® sondern nur
zwischen Passionen, in dem stets die Stirkere tiberwiegt.’” ,Reason is and
ought only to be the slave of the passions, and can never pretend to any other
office than to serve and to obey them.“'”°

Daraus folgt nicht, daf§ alle Passionen als Willensmotiv gleich gut sind. Mit
dem ethischen Qualititsunterschied der Passionen und der ihnen entspre-
chenden Handlungen beschiftigt sich der dritte Teil der Science of Man:

2.2.3 Dapf es einen Unterschied zwischen gutem und schlechtem Handeln,
einen Unterschied zwischen Tugend und Laster gibt, ist durch den unter-
schiedlichen Eindruck sichergestellt, den alles Handeln auf uns macht.””! Die
Science of Man wendet sich dieser Wahrnehmung moralischer Differenz als
einem Faktum zu und frag: zunichst, ob die Unterscheidung ,,by means of
our ideas or impressions* getroffen wird.'”” Hume argumentiert im Treatise:
Das Denken unterscheide nur zwischen der Wahrheit und Falschheit indika-
tivischer Awussagen, von denen es keinen [:Tbergang zu Gut und Schlecht
unterscheidenden wertenden und praskriptiven Aussagen gibt, denen deshalb
nicht Ideen, sondern Impressionen zugrundeliegen miissen.'” Der Eindruck
der Differenz zwischen gutem und schlechtem Handeln entsteht daher ,by

162 5 0. Anm. 145.

163 Tr 11 143 ff.

164 SB 85 ff. — Das schliefit nicht aus, dafl die regelmaflige Erklirung menschlichen
Wollens und Handelns weniger vollstandtg gelingt als die von Naturvorgingen. Die
g]gtraclflfungsweme kann dadurch aber in methodischer Hinsicht nicht geamfert werden:

85

165 Tr II 155: ,Reason alone can never be a motive to any action of the will.©

166 PhW 4, 161 ff.; Tr II 158.

167 Tr II 156: ,nothing can oppose or retard the impuls of passion but a contrary
impuls®.

68 Tr II 156: ,We speak not strictly and philosophically, when we talk over the
combat of passion and of reason®

165 T e 160,

170 Tr 11 156, 192 f., 194 — Dabei gilt freilich auch umgekehrt, aufgrund der Kon-
stitution jeder Passlon als reflexiver Impression, daf} jede Passion in sich »reasonable®
ist (Tr II 157); Impulse entspringen nicht der Vernunft, aber werden durch sie ausge-
richtet (Tr IT 156).

171 §B 102, Z.- 11 ff.; 173 ff.

172 'Tr 11 192; SB 170, 285 ff.

173 Ty 11 193 ££.; 203.
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means of some impression or sentiment®; ,morality therefore is more pro-
perly felt then judged of“.'” Nun ist diese Begriindung fiir die Entgegenset-
zung von Denken und Gefiihl als Quellen der Wahrheits- und der Morali-
titswahrnehmungen deshalb nicht stichhaltig, weil ja die Theorie der Imagi-
nation nachgewiesen hatte, daff auch Wahrheit letztlich gefiihlt wird. Es kann
also nur gelten, dafl der Unterschied zwischen Tugend und Laster ebenso wie
der zwischen Wahrheit und Falschheit letztlich auf das Gefiihl zuriickgeht.
Dieses ,moral sentiment“!” beschreibt Hume als diejenige Lust-/Unlustem-
pfindung,'”® welche der einer Handlung zugrundeliegende, sich in ihr aus-
driickende!'”” Charakter eines Menschen!”® bei uns auslést, wenn wir ihn ,,in
general, without reference to our particular interest“'”” betrachten. Aber
nicht nur der sich in einem Handeln ausdriickende Charakter des jeweils Han-
delnden, sondern auch die Folgen des Handelns unterliegen der moralischen
Unterscheidung. Das besagt die zusammenfassende Formel, das moralische
Gefiihl setze bei der Unterscheidung von ,merit* und ,demerit“'*®® eines
Handelns ersteres in die ,,possesion of mental qualities usefull or agreeable to
the person himself or for others®.'® Das Kriterium des moralischen Nutzens
einer Handlung ist dabei wiederum, dafl ihr Resultat einen bestimmten posi-
tiven Einflufl auf die Passionen nimmt: namlich ,pride” und ,love® produ-
ziert, statt ,Selbstverachtung® und ,,Hal“."®* — Die Frage ist nun, warum
wir durch derartiges Handeln mit Lust erfiillt werden kénnen.'® Nur des-
halb, weil derartige Handlungen ,take hold of some natural affection®'® in
uns, die vom Selbstinteresse unterschieden ist,'® nimlich: an der ,Sympa-
thie“ des Menschen,'® seinem Interesse am Wohlergehen der Gattung im
ganzen,'” seiner ,Humanitit“.'® Diese ist keine originire Anlage des Men-
schen,'® aber eine natirliche,'® die im Verkehr der Menschen untereinander

174 Ty 11 204, 205/

175 SB 255; ,moral sense®: Tr II 204.

176 Ty 11 204 £.

177 T 11 210.

178 Tr 11 205.

179 Tr 11 206.

180 SR 280.

181 B 268, 277, Z. 4, 336, Z. 6 ff.; Tr II 309.

182 Ty 11 195.

183 Tr I 205: Hier wird gefragt, warum eine Handlung lobenswert ist; Antwort:
weil wir sie als angenehm fiihlen. SB 212 ff. stellt dann die weitergehende Frage, warum
uns bestimmte Charakterziige gefallen.

184 GB 214 {.

185 Vol 0. Anm. 179.

186 SB 221, 260, Z. 9, 276, Z. 39; Tr I1 298.

187 SB 203, Z. 37.

IB8SB- 231, £.284: 286, Z.29 .

189 SB 295, Z. 26: Es gibt ,unverdorbene® Menschen, denen sie fehlt.

190 SB 231 f. — Tr II 207 ff. geht vom Gegensatz ,natural/artificial“ aus; SB gibt
diesen Unterschied auf; was in Tr ,artificial“ war, ist jetzt ,natural® (aber damit nicht
»original®).
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— zunichst in der Familie,"”! dann im gesellschaftlichen Verkehr'” — ent-
wickelt werden kann. Dafiir ist die Verfassung der Institutionen des zwi-
schenmenschlichen Verkehrs entscheidend.'®* — Die Einsicht, daf das mora-
lische Gefiihl parallel zum Wahrheitsgefiihl arbeitet und auch die Folgen des
Handelns bewertet, fithrt Hume schlieflich zur Betonung der Tatsache, dafl
Denkprozesse und deren Resultate in ithm eingeschlossen sind ,, . . . there-
fore reason instructs us in the several tendencies of action and humanity
makes a distinction in favour to those which are usefull and beneficial*.'**
Alle diese Uberlegungen beschiftigen sich mit der bei Hume im Vorder-
grund stehenden Frage nach den Griinden von moralischem Lob und Tadel.
Mit ihr verbunden, aber von ihr unterschieden ist die Frage nach den
Griinden der Moralitit bzw. Immoralitit des gelobten bzw. getadelten Han-
delns selber. Gegenstand des sittlichen Lobs ist solches Handeln, welches
entweder in jedem einzelnen Fall oder im Zusammenwirken aller seiner einer
bestimmten Regel folgenden Fille das Gute (Angenehme) hervorbring.'”
Solchem Handeln liegen personliche Fihigkeiten oder Neigungen zugrunde,
die entweder niitzlich oder angenehm fiir die handelnde Person selber oder
andere sind.'” Dabei unterscheidet der Treatise natiirliche und artifizielle
Tugenden; die letzteren ergeben sich aus dem wohlverstandenen'” Verfolg
des Selbstinteresses, das durch den im Prozef§ der Erziehung'”® und Verge-
sellschaftung'®” erworbenen und in der Rechtsordnung a.usgedrﬁc]uxtenZDO
Respekt vor dem Selbstinteresse aller anderen geregelt wird.®' In diesem
Falle ergibt sich also eine Differenz zwischen den Motiven des guten Han-
delns selber und den Motiven seiner Wertschitzung: ,Thus selfinterest is the
original motive to the establishment of justice; but sympathy with public
interest is the source of the moral approbation, which attends that virtue®.*”
1752 gibt Hume die Unterscheidung zwischen ,natural und ,artificial
virtues“?® auf, womit auch das Selbstinteresse als Motiv sittlich guten —
nimlich des artifiziell guten — Handelns verschwindet: Urspriinglich, heifit
es jetzt, erlebt der Mensch gar nicht sich selbst, sondern seine Objekte als

19 el 217

192 'Tr ] 221; SB 228 f.

193 SB 229. — Vgl. auch Tr142, Z. 16 {., sowie den Traktat ,Of National Character*
(EM{I;L 202 ff.) und ,Of the Rise and Progress of the Arts and Sciences® (EMPL
112 ft.).

194 %B 286.

195 Ty II 299. — Das produzierte Gut ist ,pride” und ,love® (Tr II 292).

196 Tr 11 309; SB 268 (277, Z. 4, 306, Z. 19).

19% e T1 220,

198 Tl 217 £

199 P 11 220 £

2000 T 0T 221

200, Tl 2244

202 Ty 11 229.

203 Ty II behandelt ,justice als ,artificial virtue* vor ,benevolence” als ,natural
virtue®. Demgegeniiber ist SB nur noch mit den ,natural virtues® beschaftigt, setzt mit
ihnen (,benevolence®) ein und behandelt ,justice® als einen ihrer Falle.
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sein Gut.”* Deshalb kann Motiv des guten Handelns selber nur eben dieselbe
Sympathie mit dem Anderen (Humanitit) sein, die auch der subjektive
Grund seiner Wertschitzung durch Andere ist.

Insgesamt bestitigt’” also Humes Theorie der Moralitit, was die Theorie
des Denkens und der Passion grundsitzlich iiber das Verhltnis von Feeling
und Reasoning gesagt hatte: 1. Reasoning allein begriindet weder das Urteil
iiber die Sittlichkeit’* noch diese selber.?”” 2. Gleichzeitig aber spielt reason
einen unerlifilichen Part in der Bildung der Leidenschaften®® zu sittlicher
Gestalt. 3. Dieses Kriftigwerden und zur Wirkung Gelangen der reason ist
freilich selbst wieder ein emotionaler Sachverhalt und ProzeR.?® 4. Als sol-
cher ist er letztlich abhingig nicht vom Denken, sondern von den Formen
des sozialen Verkehrs: Von den sozialen Institutionen hingt das Aufbliihen
von Kunst und Wissenschaft,”'® die Ausbildung von Sympathie und Huma-
nitt,”"! kurz: Die Ausbildung des Charakters der Nationen und der Ein-
zelnen ab.?'?

Von hier aus ergibt sich fiir Hume die fundamentale Bedeutung von Politik
und Wirtschaft — sowie der Wissenschaften der Politik und der Wirtschaft —
fir den Progress der Menschheit, !

2.3 Was Hume so als Theorie der menschlichen Natur in Umrissen
zeichnet, ist eine Interpretation des Verhiltnisses zwischen Impressionen
und Ideen im Rahmen der Perzeptionen als Verhiltnis zwischen menschli-
chem Gefiihl und Denken. Insofern nun aber gilt, dafl iiberhaupt nichts
anderes als Perzeptionen (Perzipiertes) Gegenstand der Erkenntnis sein
kann, mifite diese Untersuchung des Verhiltnisses von Impressionen und
Ideen im Rahmen der Perzeptionen nicht nur anthropologische, sondern
zugleich kosmologische Bedeutung haben.?'* Tatsichlich finden sich bei
Hume Ansitze zu dieser Konsequenz: Generell setzt er ,moral philosophy*

20% SB 301; (Zitat 0. Anm. 152); vgl. auch EMPL 87, Z. 19 ff.

<O TRIEI9 Z 18

R85 |

207 SB 299; Tr II 129,

208 SR 173, 286; vgl. auch Tr IT 220 f.

209 PhW 4, 161; Tr I1 129, Z. 41 ff., 158; SB 299,

210 Vgl, ,,Of the Rise and Progress of the Arts and Sciences®, EMPL 112 ff.; Tr 142,
Z.16 .z, . . . the improvements in reason and philosophy can only be owing to a land
of toleration and liberty®.

21 T T 217 £.5.220 £ SB 229,

212 Of National Character, EMPL 202 ff. — Gegen Montesquieu vertritt Hume
hier die These, dafl nicht aus physikalischen, sondern moralischen Ursachen — eben den
Institutionen, Verkehrsformen — der Charakter von Nationen und innerhalb ihrer
(berufsspezifisch) von Einzelnen (l.c. 203 ff.) entsteht.

213 Vgl. , That Politics may be reduced to a Science®, EMPL 13 ff. Damit hat Hume
das Programm von Bentham und J. St. Mill vorgezeichnet, solche Prinzipien der Gesell-
schaftspolitik (,legislation®) zu entwickeln, die dem groften Gliick aller dienen (der
Gedanke der Nutzenkalkulation taucht auf: SB 279, Z. 31 ff., 285, Z.:20).

14 Wie bei Berkeley. — Hume iufert sich zu Berkeley nie kritisch, stets zustim-
mend: z.B. Tr I 61 f., SB 155.
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und ,Metaphysics“ gleich.”’® Die Gesetze der Ideenassoziation werden von
ihm als dasjenige angesprochen, was ,to us the cement of the universe® ist.?'®
Vor allem aber gilt Humes Begriff von ,,notwendiger Verbindung“?” fiir alles
Erkennbare iiberhaupt. Er bedeutet nicht die Unterwerfung des moralischen
Lebens unter einen Begriff physikalischer Notwendigkeit, sondern gerade
die Verabschiedung eines bestimmten, iiberzogenen Begriffes physikalischer
Notwendigkeit zugunsten eines urspriinglicheren Begriffs von Notwendig-
keit, der kraft dieser Urspringlichkeit nun fiir die Welt des Menschen im
ganzen gilt.?'® Diese urspriingliche Notwendigkeit ist der Grund der Unifor-
mitit, die im Bereich der Physik, im Bereich des moralischen Lebens und
zwischen ihnen herrscht.?”” Und diese Uniformitit, diese Zuverlissigkeit des
Folgezusammenhanges zwischen Gegenwart und Zukunft und damit die
zuverlassige Moglichkeit, Mittel auf Ziele hinzuordnen, ist es, als deren
Grund Hume nur die Weisheit des Hochsten Wesens anzugeben weif. Die
Entfaltung seines Begriffs von ,custom®, der eben diese Kohirenz der erfahr-
baren Wirklichkeit uberhaupt zum Inhalt hat, beschliefit Hume mit der Fest-
stellung: ,, Those, who delight in the discovery and contemplation of final
causes, have here (Hervorhebung von E. H.) ample subject to employ their
wonder and admiration®.?”® Das ,argument from design® wird bei Hume
vom physiko-theologischen zum kosmo-theologischen Argument im pra-
gnanten Sinne eines erfahrungs-theologischen?' Argumentes.

2.4 Soviel zu den Resultaten von Humes Science of Man. Erlauben sie es,
die Sachgerechtheit der gewihlten Methode (2.1), die Moglichkeiten des
behaupteten Zusammenhanges von Beobachtung, Induktion und Deduktion
zu begreifen? Das wire nur dann der Fall, wenn Hume den originiren Abbil-
dungszusammenhang zwischen Impression und Ideen nicht nur behauptet,
sondern untersucht und aus der Verfassung der Impressionen selber heraus
verstanden hitte. An Stelle der bloflen Behauptung, daf} alle Impressionen in
sich so klar und evident sind,?” dafl sie als meaning der Ideen das Denotat
aller Sprachsymbole sind, hitte es des Nachweises bedurft, dafl und inwie-
fern diese Klarheit und Evidenz der Impressionen tiberhaupt so konstituiert
sind, daf} sie die meaning der Ideen sind. Erst dann wire auch begreifbar
geworden, was Hume nur behauptet, daff die Passivitit des Evidenzgesche-
hens nicht zu einem Automatismus der Ideation und damit dann auch der
Motivation und des Handelns fiihrt,?” sondern soviel Willkiir (Wahlfreiheit)

215 SB 9, 12, 61.

216 Ty T 353.

217 SB 60 ff.

218 SB 92 ff.; 97 ff.: Die Abwendung vom allgemein Akzeptierten betrifft den Begriff
der physikalischen Notwendigkeit.

215 §B 90 ff.; EMPL 587.

2205855, sl 1 ff

221 Vel. SB 72, Z. 36 f.: ,We have no idea of the Supreme Beeing but what we learn
from reflection of our own faculties®; vgl. auch SB 129, 139, Z. 15 fff.; (s. u. Anm. 260).

222 Ty [ 340, Z. 14 ff.

223 Hier kann die Kritik ansetzen, die Hume Aufldsung von Freiheit und Verant-
wortlichkeit vorwirft; dazu vgl. SB 99 f.
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einschliefit, dafl fiktive, falsche Ideationen?** vorkommen und freie Wahl

zwischen Befolgung und Nichtbefolgung eines Motives herrscht.?”> Eben
dieses von Hume ausgeklammerte??® Thema der Konstitution der urspriing-
lichen Impressionen ist das Fundamentalthema spaterer Erfahrungstheorien
(Kants, Hegels und Husserls) geworden.

3. Humes Theorie der Religion ist Teil seiner Science of Man. Sie ist zwei
Themen gewidmet: Was ist der Inhalt der ,natural religion; also: was kann
unter den Bedingungen seines Daseins der Mensch fiberhaupt {iber den Welt-
grund ,,Gott” sagen. Dabei ist vorausgesetzt, dafl die Religion kein Naturin-
stinkt (also kein originirer und insofern tberall entwickelter Zug der
menschlichen Natur) ist,?” sondern nur eine originire (in der Naturverfas-
sung als entwickelbar implizierte) Méoglichkeit.”® Darin liegt das zweite
Thema der Religionstheorie beschlossen: Wie entwickelt sich die religiose
Anlage und gewinnt sie Gestalt.?”” Die Bearbeitung des ersten Themas macht
die iiberwiegend positive”® Seite von Humes Religionstheorie aus, die ihn
von den spateren Vertretern der franzésischen Aufklarung unterscheidet. Die
Bearbeitung des zweiten Themas enthilt diejenige Religionskritik Humes,
die ihn auch mit der franzésischen Aufklirung verbindet.

3.1 Humes Theorie der ,natural religion® faflt sich in der zugleich posi-
tiven und negativen These zusammen, daf} die Erfahrungswirklichkeit gerade
aufgrund der sie als perzipierte Welt auszeichnenden Kohirenz und Unifor-
mitit Anlal und Moglichkeit fiir die Rede von einem weltiberlegenen
Urheber der Welt bietet; daf} diese Rede aber zugleich auf diese Moglichkeit
beschrankt ist.

3.1.1 a) ,If we take in our hand any volume, of divinity or school
metaphysics, for instance, let us ask: Does it contain any abstract reasoning
concerning quantity or number? No. Does it contain any experimental rea-
soning concerning matter of fact and existence? No. Commit it then to the
flame, for it can contain nothing but sophistry and illusion.?! Diese berithmte
Schlufipassage des , Inquiry concerning Human Understanding“ schliefit kei-
nesfalls Theologie und ,natural religion® schlechtweg aus dem Bereich der
sachhaltigen Erkenntnis aus. Ausgeschlossen ist nur eine rein apriorische
Theologie aus Begriffen, die nicht an Impressionen zuriickgebunden sind.
Weil man bloff aus Begriffen iiberhaupt nicht auf Existenz schliefen kann,*”
deshalb auch nicht auf die Existenz Gottes; und weil die Existenz jedes Sach-

224 Tr 1 47 ff. — Auch Humes Unterscheidung zwischen Flkuon und Erkenntnis
setzt diese Freiheit der Imagination voraus: SB 110 ff.

225R05;

226 Hume hat es der Physik zugewiesen (vgl. o. Anm. 114).

227 PhW 4, 310.

228 Diesem Thema sind schwerpunktmi@ig die ,Dialogues concerning natural reli-
gion* gewidmet.

229 Dyies ist das Thema der ,natural History of Religion®.

230 Kritik ist darin 1mpl:z:ert vgl. u. Abschnitt 3.1.2.

231 8B 165¢

22 8B 154, Z 15'H,
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verhaltes ebensogut denkbar ist wie seine Nichtexistenz, ist auch der Begriff
»notwendiger® Existenz in sich unsinnig.”> Die Existenz Gottes kann unter
den Bedingungen der Erkenntnismoglichkeiten des Menschen nur erkannt
werden im Ausgang von Erfahrung und — weil sie {iber das Perzipierte hin-
ausgeht — unter Zuhilfenahme der Kausalrelation. ,The religious hypo-
theses, therefore, must be considered only as a particular method of account-
ing for the visible phenomena of the universe*;?* ,all the philosophy, there-
fore, in the world, and all the religion, which is nothing but a species of phi-
losophy, will never be able to carry us beyond the usual course of ex-
perience®.?*

b) Inwiefern ist der Lauf der Erfahrung Anlaf} fir die ,religiose Hypo-
these“? Weil die Gottheit nicht selbst Inhalt unseres Sinneszeugnisses oder
Gedichtnisses ist,”*¢ kann ihre Existenz nur vermittelst der Kausalrelation
erschlossen werden. Anlaf} dafiir ist gerade die durchgehende Geordnetheit
der Erfahrungswirklichkeit.”” In dieser Uniformitit macht die Erfahrungs-
wirklichkeit den Eindruck eines Kunstwerkes, eines absichtvoll geordneten
und funktionierenden Systems, in dem nichts umsonst geschieht.”® Nun
lehrt Erfahrung uns, stets von einem Kunstwerk auf einen intelligenten
Urheber zu schlieflen.”” Dementsprechend haben wir von der Welt als einem
alle menschliche Kunstfertigkeit iibersteigenden System auf eine hochste,
aller menschlichen weit iiberlegene Intelligenz zu schlieflen. Damit ist nach
den Regeln der empirischen Beweisfithrung die Existenz Gottes zu unbe-
zweifelbarer Evidenz gebracht.*® Zwischen Atheisten und Theisten kann
eigentlich nur ein Wortstreit dariiber stattfinden, ob man die Differenz zwi-
schen menschlicher und géttlicher Intelligenz eher als grofle Unihnlichkeit
oder als entfernte Ahnlichkeit zu bezeichnen habe.?*

c) Soweit folgt Hume dem traditionellen teleologischen Gottesbeweis.**?
Er gibt thm aber durch zwei Zuspitzungen eine besondere Strenge: Erstens ist
fir ithn die erstaunlichste ,Einrichtung der Natur® jenes ,principle of
custom®, demzufolge iiberhaupt ein stabiler Zusammenhang in der Folge der
Erscheinungen herrscht und objektiv die Zukunft der erinnerten Vergangen-
heit so gleichférmig ist, dal wir nicht anders konnen, als sie richtig zu
erwarten.”® Damit wird fiir die Humesche Kosmotheologie letztlich nicht
irgendein Inbegriff von diskutierbaren, denkbarer Weise falsch bestimmten

233 PhW 2, 431 f. (Abschnitt IX der Dialoge).

24 SB 139, Z. 15 ., 141, Z. 19 £.

235 SB 146, Z. 26 f.

26 PV 2. 456,72 17-F;

7 Vel SB 135f EMPL 587 f.; PhW 4, 329.

238 PhW 2, 455, Z. 12 ff., 456, Z. 20 {., 457.

239 PhW 2, 457.

240 Ph 2, 456, Z. 16 fF.

241 PhW 2, 447 ff.

242 Vgl|. W. Philipp, Das Werden der Aufklarung in theologiegeschichtlicher Sicht,
1957.

243 SB 55, Z. 11 ff. (Zitat o. bei Anm. 220) — SB 73 f.
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Gesetzen aus dem Bereich physikalischer oder biologischer Erfahrung, son-
dern die ,feste und unverinderbare® Erfahrung?** derjenigen ,unverinder-
baren Gesetze® zum Ausgangspunkt, mit denen die Gottheit die Natur seit
Beginn der Zeit regiert:** nimlich die stets gegenwirtige ,,fiihlbare“** Wir-
kung des ,unfeblbaren® Instinkts,*” der die gegenwirtige Kontinuitit von
Vergangenheit und Zukunft unterstellt. — Zweitens insistiert Hume auf dem
Grundsatz, dafl in der Kausalrelation nur eine ihrer Wirkung entsprechende
Ursache in Anschlag gebracht werden diirfe;**® daf insbesondere, wenn —
wie im Falle Gottes — die Ursache nur aus ihren Wirkungen bekannt ist, von
der Ursache auch nichts anderes als ihre Wirkungen bekannt sind.?*

3.1.2 Aus diesem Grundsatz ergeben sich fiir die Moglichkeit der
Erkenntnis des Wesens Gottes nun einschneidende Beschrankungen:

a) Von Gott wird zu wenig gedacht, wenn der Okkasionalismus jede ein-
zelne Verbindung zwischen Impressionen als besondere Tat Gottes auf-
faflt.” Erstens trigt diese Theorie nicht der Erfahrung Rechnung, dafl Uni-
formitit ein im Fithlen des unfehlbaren Naturinstinktes ,custom® wahr-
nehmbarer Zug der Erfahrungswirklichkeit selber ist.”! Zweitens aber fafit
sie gerade diejenigen Zige nicht ins Auge, die die Gottheit als Ursache der
Einheit in der Erfahrungswelt von menschlichen Subjekten unterscheidet:
nimlich Autor eines selbstindigen®” und vollkommenen®? Systems zu sein,
das ohne stindige Unterstlitzung und Korrektur von Seiten seines Autors
arbeitet. Zu wenig wird also von der Gottheit gedacht, wenn man annimmt,
dafl irgendein Geschehnis in der Welt diejenige unverinderbare Ordnung
storen kénne, die sie gewollt™ hat. So kann man etwa gegen den Selbstmord
nicht ins Feld fithren, dal er den Willen Gottes verletze oder die Naturord-
nung store.*>

b) Zuviel nimmt man von der Gottheit an, wenn man ihr moralische
Eigenschaften beilegt, die nicht aus ihren Werken erkennbar sind: Daf} die
Geschopfe unter Bedingungen der Knappheit in einer nach allgemeinen
Gesetzen geregelten Welt leben, dafl fiir sie daher Sorge und Leid unver-
meidbar sind, macht die Annahme unméglich, daf der Allmichtige es auf

244 SB 114, Z. 13 ff.

245 EMPL 588, Z. 1—4.

246 SB 75.

247 B 55, 7. 25,

248 SB 138.

249 OB 143 f.

250 SR 69 ff.

251 §B 72: Der Okkasionalismus begibt sich vorschnell ,into fairy land“. — Man
koénnte sagen: dann begibt er sich auch grundlos dorthin. Wenn nimlich keine Unifor-
mitat iz der Erfahrungswelt ist, dann bedarf es auch keines Grundes dieser Uniformitit
auflerhalb der Erfahrungswelt.

252 B 71, Z. 24 ff.

253 SB 71, Z. 27 .

254 SB 69, 164 Anm. 1.

255 EMPL 585 ff.
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Lust und Gliick seiner Geschopfe abgesehen habe.”® Die an der Erfahrung
orientierte Vernunft hat aber auch keinen Anlafl zu der Annahme, dafl der
Welturheber es dberhaupt tber den gegenwirtigen unvollkommenen
Zustand der Welt hinaus auf einen spiteren vollkommeneren abgesehen
habe.? Die natiirliche Religion enthilt also keinen Anlaf fiir die Lehren von
einer speziellen Providenz und einem zukiinftigen Leben.”® Ebensowenig
fir die Lehre von einer die bewufite Identitit der Person einschliefenden
Unsterblichkeit der Seele.?®” Alle diese Lehren beruhen auf dem Fehler, es
nicht beim Schluff von der Wirkung auf die Ursache bewenden zu lassen,
sondern — wenn dieser vollzogen ist — das Bild der Ursache mit unbegriin-
deten Imaginationen anzureichern.”® Nur dieser Trugschlufl erméglicht es,
aus der Gotteslehre Sachverhalte zu folgern, die iiber das hinausgehen, was
Erfahrung tberhaupt lehrt.”®' Weil aber die natiirliche Gotteserkenntnis
nichts iiber das hinaus enthilt, was Erfahrung alle lehrt, ist sie als ein rein
spekulatives Unternehmen auch ohne Einfluff auf die Moral und das politi-
sche Leben; solange die Autoritit der Erfahrung anerkannt wird, kénnen alle
Lehren der natiirlichen Religion politisch unzensiert bleiben.???

¢) Das oben (3.1.1) Vorgetragene ist alles, was an Schliissen und Argu-
menten fiir die Existenz und das Wesen Gottes méglich ist. Kein einzelnes
Argument ist zwingend: Es kann bezweifelt werden, ob die Welt angesichts
ihrer Einzigkeit fir uns tiberhaupt als Wirkung einer Ursache betrachtet
werden kann.?®® Und auch wenn man die Betrachtung gelten 1f}t, sind zu
allen Argumenten zugunsten der Einheit, der Unendlichkeit’ sowie der
Unterschiedenheit der Weltursache von der Welt® und schliefllich auch fiir
ihre Intelligenz**® immer auch Alternativen denkbar.”’ Freilich sind auch
diese nicht zwingend. So mifite der auf das Erfahrbare beschrinkte Skepti-
zismus alle Gewiflheit auflésen, wenn nicht schlieflich die natiirlichen

256 PhW 2, 446 ff.

257 SB 141, 143 f.; EMPL 599, Z. 1 ff.

25 SR132 T - EMPL 59716

259 EMPL 597 ff.

260:SB 138, Z. 24 H., 139, Z_ 24 .

261 SB 137, Z. 19 ff., 139, Z. 15 ff., 146, Z. 31 ff., 148, Z. 25 fF.

262 SPEIB9 k1427 S5

23 SB 148. — Einsicht in die Kausalrelation ergibt sich erst aufgrund mehrerer
gleichartiger Folgezusammenhinge.

264 PhW 2, 411 f. — Aus der Einheitlichkeit der Welt auf die Einheit ihres Urhebers
soll geschlossen werden: PhW 4, 313 {., 362.

260 PhW 2, 415 ff. (Weltseelentheorie).

266 PhW 2, 420 ff. (biologische Zeugung), 425 ff. (epikureischer Materialismus).

267 PhW 2, 405 ff. — Die These von dem Verursachtsein der Welt durch eine hochste
Intelligenz hat auflerdem den Nachteil, daf sie solange Unerklirliches durch Unerklir-
liches erklart, wie sie nicht einen Begriff der Entstehungsweise von Weltplinen in der
Gottheit anbieten kann.

268 PhW 2, 456, Z. 35 ff.
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Instinkte des Lebens selber auch in dieser Sache den Ausschlag fiir den — in
sich konkordanten®® — Theismus geben wiirden.?*’

3.2.1 Trotzdem ist Religion selber nicht ein originirer Instinkt,””” sondern
ithr Auftreten ruht auf Prinzipien der menschlichen Natur, die erst durch
auflere Anlisse ins Werk gesetzt, entwickelt oder auch verdorben werden
konnen.”! ,What those principles are, which give rise to this original belief,
and what those accidents and causes are, which direct its operations“,*”* das
ist die Leitfrage der Schrift tiber die ,,Natural History of Religion“ von 1757.

Nach allem, was iiber die Grundkrifte der menschlichen Natur und ihr
Verhiltnis zueinander gesagt ist, kommen als diese Prinzipien nur ,passion®
und ,imagination® in Frage. Und zwar so, dafl nicht eine von der tber sich
selber aufgeklarten, skeptischen Vernunft geleitete Religiositit den Aus-
gangspunkt der Entwicklung bildet, sondern eine von ungeztigelten Leiden-
schaften und einer ihnen entsprechenden unkritischen Imagination geleitete.
Da dem Abhingigkeitsverhiltnis zwischen den Kriften der menschlichen
Natur nur eine Erhebung von den Passionen zum Denken entspricht?”? und
da eine einmal erlangte verniinftige Einsicht nicht wieder verlorengeht,”*
kann der Polytheismus nicht als Verfallsform eines urspriinglichen, auf ver-
niinftige Naturbetrachtungen beruhenden Monotheismus?? erklirt werden,
sondern umgekehrt muf letzterer als Reifeform menschlicher Religion ange-

sehen werden. Diese war in ihrer ,primitiven® Form bei ,barbarischen®,?”¢

sungebildeten,”” ,kenntnislosen“”® Menschen Polytheismus.”’? Dessen
Ursprung ist nicht die Betrachtung der ,Werke der Natur® in ihrer Regelma-
Bigkeit und alltiglichen Vertrautheit,?® sondern im Gegenteil die Betroffen-
heit und das Bedrohtsein durch solche Ergebnisse des alltaglichen Lebens, die
auffillig, weil unvorhergesehen und anscheinend unerklirlich sind.?®! Gerade
die Unbekanntheit der Ursachen®® erweckt die Leidenschaften von Hoff-
nung und Furcht,”® die ihrerseits wieder eine Imagination auslosen,”*
welche diese unbekannten Ursachen nicht als Elemente im Rahmen des regel-

270

269 SB 162, Z. 21 ff.; vgl. auch PhW 2, 455, Z. 9 ff. — Die Stichhaltigkeit des teleo-
logischen Argumentes fiir einen intelligenten Welturheber wird besonders in der
»Natural History“ betont: PhW 4, 329, 311, Z. 29 ff., 318, Z. 31 {f., 325, Z. 21 {f.

270 PhW 4, 309.

271 PhW 4, 309 {.

272 PhW 4, 310.

273 PhW 4, 311.

74 PhW 4, 312,

275 PhW 4, 311.

276 SB 119; PhW 4, 316, Z. 1.

277 uninstructed®: PhW 4, 313, 318, 328, 361. — ,stupid“: PhW 4, 328 u.5.

278 ionorant*: PhW 4, 310, 311, 326, 328, 329, 363; SB 119.

279 PhW 4, 313.

280 PhW. 4,311 £., 312, 328 £.

281 PhW 4, 314, 328 .

282 PhW 4, 316,

283 PhW 4, 315 {.

284 PhW 4, 326, Z. 22 f.
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mifigen Naturgeschehens vorstellt,”® sondern — einer universale Tendenz

des Menschen entsprechend”® — anthropomorph. So kommt es zu der
Absurditit®® einer Vorstellung von der Gottheit als eines Wesens, das ausge-
stattet ist mit allen menschlichen Leidenschaften und Schwichen — eifer-
siichtig, rachsiichtig, launisch, parteiisch — aber zugleich mit unvergleichbar
grofierer Macht.”® Statt von einer Einsicht in die gesetzmiflige Einheit der
Natur zur Erkenntnis des einen Welturhebers® fithrt diese primitive
Betrachtungswelse vielmehr zur Annahme einer Vielzahl von jeweils tiber
einen besonderen Erfahrungsbereich herrschenden Michten.?”

Auch die Anfinge des Monotheismus verdanken sich diesem Zusammen-
wirken von Leidenschaft und Imagination: Partialgottheiten werden durch
eine ihnen und ihren Verehrern schmeichelnde Steigerung ihrer Zustindig-
keit und Macht schlieflich als ,sovereign makers and modifiers of the uni-
verse“ vorgestellt.””! Sofern Polytheismus und Monotheismus also auf den-
selben Prinzipien der menschlichen Natur beruhen, haben sie die Tendenz,
ineinander iiberzugehen: der Polytheismus durch Steigerung zum Mono-
theismus und dieser durch Milderung seiner Abstraktheit zum Poly-
theismus.*”

Zur Etablierung eines stabilen Monotheismus kommt es erst, wenn statt
der anscheinenden Zufille des Lebens vielmehr dessen regelmifliger Zusam-
menhang und sein Verursachtsein durch die Weisheit des Welturhebers in
den Blick tritt. Diese Einsicht ist an sich alt.”” Wo sie Menschen zur
Kenntnis gebracht wird, hat sie auch Aussichten, aufgenommen und festge-
halten” zu werden — freilich (wie die gegenteiligen Fille zeigen)™ nur bei
Leuten und Nationen ,of good understanding“” und in einer Offentlich-
keit, in der ,ignorance® — die Mutter der Devotion® — sowie die ,pre-
judices of education“?”® nicht mehr den bildenden und mifligenden Einfluff
von wissenschaftlicher Aufklirung auf die Leidenschaften verhindern. Dieser
Prozef} einer gleichzeitigen Beschrinkung der Passionen und Stirkung der
Wissenschaften und damit letztlich auch der Reifung der Religion hingt aber

285 PhW 4, 316, Z. 31 ff., 318, Z. 31 {f.

286 PhW 4, 317.

287 PhW 4, 317, Z. 15.

288 PhW 4, 317, Z. 17 ff., 318, Z. 29 ff., 327 {.; vgl. auch 335, Z. 9 {.

289 Dh\Y 4, 318, Z. 21 1f., 325, Z. 21 £,

290 PhW 4, 318, Z. 27 ff., 325, Z. 25 f., 328, Z. 3 ff. — Aus der gleichen Haltung
heraus kommt es zur Delflzxerung von Menschen: 327, Z. 3 ff., und zur Versinnbild-
lichung: 328, Z. 10 ff.

291 PhW 4, 330 f.

292 PhW 4, 334 ff.

293 Bl 4, 328, Z. 27 ff.

294 PhW 4, 361, Z. 8 ff., 312.

295 PhW 4, 328 {.

26 PhWd: D61, 7. 9.

297 PhW 4, 363, Z. 3.

298 PhW 4, 361, Z. 27, 349, Z. 31.
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vom Fortschritt der sozialen und politischen Lebensbedingungen ab.?”” Er
fillt damit in die Zustindigkeit der Obrigkeit.>® Beispiel einer solchen von
den Magistraten ausgegangenen Religionsverbesserung ist fiir Hume die eng-
lische und hollindische Toleranzpolitik.*®!

3.2.2 Im Vergleich zwischen Polytheismus und Monotheismus gilt eben
wegen der Uberlegenheit des letzteren: Corruptio optimi pessima.’® Fiir
jede Popularreligion ist charakteristisch, daf in ihr die Passionen eine sich
selbst auf ihre Erfahrungs- und damit auch Passionsabhingigkeit hin nicht
kritisch durchsichtige Imagination ins Spiel setzen und insoweit nicht durch
eine skeptisch disziplinierte Vernunft beeinflufit und zu tugendhafter Gestalt
gebracht werden konnen. Die sich daraus ergebenden politischen und mora-
lischen Gefidhrdungen treten im Fall des vulgiren (Mono)theismus am mas-
sivsten hervor: im politischen Bereich die Intoleranz:® im moralischen
Bereich das gesamte Verhiltnis zwischen religidser Uberzeugung und Evi-
denz der Erfahrung (a), der unvermittelte Gegensatz von Passionen (b) und
schliefllich die Zerstérung der Moralitit iiberhaupt (c).

a) Die von ungebildeter religiéser Hoffnung und Furcht agitierte Imagina-
tion fithrt stets zu Ideengebilden, die die Grenzen der Erfahrung iibersteigen
und weil ohne Anhalt an deren Evidenz auch zu dieser in Spannung treten.
Im Polytheismus reguliert sich diese Spannung leicht zugunsten der Evidenz
der Erfahrung.®® Aber im Theismus wird sie dann scharf und hartnickig,
wenn sie lehrmifige Formen und Verbindlichkeit annimmt. Wihrend der
Polytheismus sich auf Anhieb als Produkt der religiosen Phantasie zu
erkennen gibt, scheint der Theismus grundsitzlich ,conformable to sound
philosophy“ zu sein.*® Das fithrt dazu, mit dem monotheistischen Grundge-
danken auch alle Absurdititen der ihm u.U. zugrundeliegenden religiésen
Imagination in eine lehrhafte Form zu bringen und dabei das Absurde,
Mysteridse und Dunkle méglichst explizit zu betonen.’® Eine solche
absurde, weil der Erfahrungsevidenz widersprechende Lehre war fiir Hume
zunichst die Lehre von der Realprisenz.>” Als den Gipfel einer solchen die
Erfahrungsevidenz verleugnenden absurden religisen Lehre stellt Hume
dann aber vor allem die Lehre vom Wunder dar:**® Hume setzt bei dem Ver-

272§, o. Abschn. 2.2.3 fin. — Vgl. auch PhW 4, 318, Z. 6 {.

300 EMPL 23. — Zur direkten Kontrolle der Weltanschauung durch den Staat vgl. SB
147, Z. 29 £. Was hier im Blick auf die Philosophie gesagt wird, gilt auch fiir die Reli-
gion, sofern sie Teil der Philosophie ist (l.c. 146, Z. 27 1.).

301 PhW 4, 338, Z. 2 ff. — Aus dieser politischen Entscheidung folgt das ,revival of
the letters®, bis zu dem hin die christliche Popularreligion ungebrochen geherrscht hat
(PhW 4, 320, Z. 11 ff.).

302 PhW 4, 338, 339, 340.

303 PhW 4, 338 f.

304 PhW 4, 341 f,

305 PhW 4, 341.

206 PhiWed, 341 £

307 PhW 4, 343 f,

S
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such ein, die im Kanon iiberlieferten Wunder als verntinftige Begriindung des
Offenbarungsanspruchs der Heiligen Schrift zu verwenden. Auf der Linie
einer von dem latitudinarischen Theologen ]. Tillotson an der der Erfah-
rungsevidenz widersprechenden Lehre von der Realprisenz vorgetragenen
Kritik?® macht Hume geltend: die Evidenz aller Uberlieferung; das Krite-
rium der Glaubwiirdigkeit der Zeugen ebenso wie das Kriterium der Glaub-
wiirdigkeit des Bezeugten; wobei u.U. das eine gegen das andere abzuwigen
ist.*!® Nun versteht man — das ist die zweite Annahme in Humes Argumen-
tation — unter einem Wunder nicht nur eine Verletzung des ,#sual course of
nature®,*!! sondern des ,law of nature®.”’> Alle Gesetze der Natur sind aber
Hume zufolge durch Erfahrung etabliert (nicht nur erkannt!). Somit ist das
Wunder als Widerspruch zum Naturgesetz Widerspruch zur Erfabrung
selber. Dementsprechend ist aus der Natur der Sache heraus alle Evidenz der
Erfahrung gegen das Wunder.”” Mifit man also die Glaubwiirdigkeit von
Wunderberichten an dem einzig giiltigen Mafistab der Erfahrungsevidenz, so
ergibt sich — drittens —, dafl ein Wunderbericht nur dann irgendeine Glaub-
wiirdigkeit besitzt, wenn die Unglaubwiirdigkeit der Zeugen noch wunder-
barer wire als das bezeugte Wunder selber.’’* — Hume weist nach, daf§ die
Unglaubwiirdigkeit von Zeugen — erst recht wenn diese von religiésen Pas-
sionen angetrieben sind — niemals wunderbar ist.*'> Aber dieser historische
Nachweis lenkt nur vom eigentlichen Nerv des Humeschen Argumentes ab:
Dieser liegt in der Zuspitzung, den der Begriff des Wunders als Widerspruch
zum Naturgesetz aufgrund des Humeschen Begriffs des Naturgesetzes
erhilt. Fiir Hume ist das Naturgesetz ja nicht der konstante Folgezusammen-
hang zwischen irgendwelchen beliebigen Einzelphinomenen, sondern Inhalt
der Fundamentalerfahrung (des Fundamentalgefiihls) von der je gegenwir-
tigen Konstanz des Gefolgtseins der (ihrerseits konstante Folgezusammen-
hinge enthaltenden) perzipierten Vergangenheit von einer mit ihr nicht iden-
tischen, aber ihr gleichartigen (dieselbe Konstanz der perzipierten Folgezu-
sammenhinge enthaltenen) Zukunft. Das Naturgesetz in diesem Sinne ist
insofern in der Tat durch ,feste und unverinderbare (unalterable)” Erfahrung
etabliert, als mit der Verinderung dieser Erfahrung die Evidenz der Konsi-

309 Tillotson (1630—1694) hatte die rémische Lehre von der Realprisenz mit dem
Argument zuriickgewiesen, dafl die Evidenz der Sinne die Evidenz von Schrift #nd Tra-
dition iberwiegt, solange letztere nur als duflere Evidenz betrachtet und nicht dem
Herzen eines Menschen durch den Heiligen Geist nahegebracht werden. Humes Riick-

riff auf Tillotson hat ihre Pointe darin, dafl Tillotson 1691—94 Erzbischof von Canter-
Eury und damit hochster Bischof der anglikanischen Kirche war; der einzigen, wie es
aus dem Munde eines Mitgliedes der Church of Scottland beziehungsreich heifit, die es
mit der romischen Kirche an Gelehrsamkeit aufnehmen kann (PhW 4, 343).

S1SSB R0 A

311 SB 127, Z. 27 (Hervorhebung E. H.).

28B4, Z 12,

313 SB 114 f.

BESB15

315 SB 116 ff.
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stenz von Erfahrung und damit diese selber verschwinde. Das Wunder als
Widerspruch zum Naturgesetz in diesem Sinne wird zum Widerspruch gegen
die Evidenz der Konsistenz von Erfahrung iberhaupt. Und daran dndert sich
auch dann nichts, wenn man das Wunder Gott dem Allmichtigen
zuspricht’'® (dann wird eben das Handeln des Allmichtigen als ein die Evi-
denz der Konsistenz von Erfahrung vernichtendes und insofern weltzerstd-
rendes Handeln gedacht) oder wenn man behauptet, das Wunder im Glauben
erkennen zu kénnen: Hume beschlieft seine Reverenz vor dem Glauben als
dem Konigsweg zur Erkenntnis des Wunders mit der Feststellung, daff der
Glaube als Wunderglaube sich ja selber als dasjenige anhaltende Wunder in
einer Person erfahre, ,which subverts all the principles of his understanding
and gives him a determination to believe what is most contrary to custom and
experience®.*’” Der Wunderglaube ist die prinzipielle Verleugnung der Evi-
denz einer konsistenten Erfahrungswelt; und die Lebre vom Wunder —
jedenfalls in der von Hume unterstellten Fassung — ist das Programm dieser
Verleugnung. Humes Kritik dieser Wunderlehre ist die klassische Demon-
stration jener unendlich wichtigen Bestimmung des Prinzips der Erfahrung,
dafl der Mensch beim Fiirwahrhalten eines Inhaltes ,selbst dabei® sein, den
Inhalt ,mit der Gewiflheit seiner selbst vereinigt® finden miisse.

In der Wunderlehre der theistischen Religionen wird die Absurditit der
Evidenzverleugnung nicht nur programmatisch, sondern auch verbindlich
festgeschrieben. Damit erreicht der Konflikt zwischen Religionslehren und
Erfahrungsevidenz, der in allen Popularreligionen anzutreffen ist, hier seine
schirfste Gestalt. Liegt die Superstition im antiken Polytheismus nur locker
auf der Seele, so verpflichtet der lehrmifige Populartheismus die Seele
wesentlich strenger dem Absurden.’'® Die daraus resultierende Charakter-
verformung hat Hume besonders als die Berufskrankheit der Kleriker beob-
achtet. , These men, beeing elevated above humanity acquire a uniform cha-
racter, which is entirely their own, and which in my opinion, is, generally
speaking, not the most amiable that is to be met with in human society“:*?
Entweder sind sie — wie vielleicht die extremsten seiner fundamentalistischen
Gegner in Schottland®® — in derjenigen unerschiitterlichen Konstanz der
superstitiosen Evidenzverleugnung ergeben, die ihr Beruf verlangt, oder aber
sie leben unter der stindigen Notigung zur Dissimulierung des Wider-
spruchs, der von ihren evidenten Impressionen und Passionen ausgeht.*!

S1ESR09. Zid fF

N7 SBA31, Z. 14.

8 PhW 4, 347, Z. 32, 349, Z. 33 — Dieser Humesche Begriff des Absurden ist von
dem der Tradition des Rationalismus verpflichteten Begriff des Absurden bei Camus
signifikant unterschieden: Das Absurde ist bei Camus das nicht ohne Widerspruch
Denkbare, bei Hume ein die Evidenz der Erfahrung verleugnendes Ideengebilde.

319 EMPL 204,

20 Hume beschreibt einen seiner heftigsten Gegner, den Rev. George Anderson, als
»the godly, spiteful, pious, splenetic, charitable, unrelenting, meek, persecuting, Chri-
stian, inhuman, peace-making, furious Anderson® (Mossner 340).

321 EMPL 204, Anm. 2.
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b) Die unkritische Imagination ist nicht imstande, Widerspriiche der lei-
denschaftlichen Impulse zu vermitteln,’” sondern nur, sie auszudriicken.
Das geschieht am krassesten in den Gottesvorstellungen: In allen Religionen
liegt der anthropomorphen Auffassung der ,unknown causes” der Wider-
spruch zugrunde, einerseits angstgeborene Auffassung von Bedrohlichem zu
sein, das andererseits durch schmeichelndes Gutreden in Schach gehalten
wird. Je bedrohlicher das gottliche Subjekt ist, desto gepriesener. Im
Theismus nimmt nut die Macht, aber nicht die Giite der Gottheit zu. ,, Thus
it may safely be affirmed, that popular religions are really, in the conception
of their more vulgar votaries, a species of daemonism. “**

¢) Diese Gottesvorstellung zerstort die Moralitit: Um die Schrecken, von
denen er gepeinigt ist, zu beschwichtigen, werden fiir den Frommen nur
solche Handlungen wichtig, die speziell als Bedienung der Gottheit in
Betracht kommen, also ihr unter Ausschlufl der Welt zugedacht sind.*** Das
Bezahlen von Schulden wird gleichgiiltig gegeniiber dem Fasten.’” Auch
umgekehrt gilt: Jede Schwichung der moralischen Personlichkeitsstrukeur
durch schlechtes Handeln arbeitet der superstitiosen Devotion in die Hand.?*®

Die Kritik Humes richtet sich nicht nur gegen das rémische Christentum,
sondern gegen die aufgeklirte Popularreligion iiberhaupt, auch die in seiner
eigenen Schottischen Heimat.*? :

Was seine eigene Person betrifft, so spricht vieles dafiir, folgenden Text als
Kurzfassung seiner eigenen religidsen Biographie zu lesen: ,A little philo-
sophy, says Lord Bacon, makes men atheists; a great deal reconciles them to
religion: For men, beeing taught, by superstitious prejudices, to lay the stress
on a wrong place: when that fails them and they discover, by a little reflec-
tion, that the course of nature is regular and uniform, their whole faith
totters, and falls to ruin. But beeing taught, by more reflection, that this very
regularity and uniformity is the strongest proof of design and of a supreme
intelligence, they return to that belief, which they had deserted, and they are
now able to establish it on a firmer and more durable foundation“.**®

4. Die Humesche Science of Human Nature ist das klassische Gegenbei-
spiel gegen die These, dafl erst nach dem Verfall der Metaphysik die Anthro-

322 Wie etwa die selbstwiderspriichlichen Tendenzen der ,avidity durch die Idee
und Praxis der ,justice® vermittelt werden, vgl. o. Abschnitt 2.2.3.

323 PhW 4, 353 f.

324 PhW 4, 359.

325 PhW 4, 359.

326 PhW 4, 360.

327 Vgl. PhW 4, 357 f.: ,, . . . if we should suppose, what never happens, that a
fopular religion were found, in which it was expressly declared, that nothing but mora-
ity could gain the divine favour; if an order of priests were instituted to inculate this
opinion, in daily sermons and with all the art of persuasion; yet so inveterate are the
peoples prejudices, that for want of some other superstition they would make the very
attendance of these sermons the essentials of religion rather then placing them in virtue
and good morals®.

328 PhW 4, 329.
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pologie zum Horizont der Ontologie geworden sei. Bei Hume wird vielmehr
die Anthropologie selber zum Ausgangspunkt einer Metaphysik der Erfah-
rung, die ihren Héhepunkt im nachkantischen Idealismus fand.**” Diese neu-
zeitliche Metaphysik der Erfahrung besitzt ihre Konkretheit gerade darin,
dafl sie die Verfassung der Wirklichkeit nur noch als Verfassung der Welt des
Menschen denkt. Dabei ist Zentrum des Systems die Einsicht, daf8 alles
menschliche Erkennen und Handeln begriindet und umfaft ist durch die
kontinuierliche Abfolge der Impressionen. Alle vermittelnden und vermit-
telten Lebensvollzige sind begiinstigt und umfafit von der Unmittelbarkeit
eines Gefiihls, das von sich aus auf seine eigene Abbildung und Gestaltung
dringt. Das passive Dauern dieses Fiihlens ist die Moglichkeitsbedingung fiir
die Ausbildung personaler Identitat, Wahrhaftigkeit und Giite; es ist das
kontinuierliche Medium, in dem diese personale Identitit Gestalt gewinnt;
und es ist thr stindiges Kriterium. Hume hat erkannt, daff dieser Prozeff der
Gestaltgewinnung des menschlichen Charakters im personlichen und gesell-
schaftlichen Mafistabe bedingt ist durch die Formen des interindividuellen
Verkehrs. Und er hat eben diese Verbesserung der menschlichen Verkehrs-
formen als den eigentlichen Motor des Progresses der Humanitit angesehen.
Aufklirung als ,revival of the letters® und in deren Gefolge als Uberwindung
des superstitidsen und antimoralischen Dimonismus der Popularreligion ist
fur ihn nur eine Frucht des Erstarkens von Institutionen der Freiheit und
Gerechtigkeit: ,From law arises security; from security curiosity; and from
curiosity knowledge®.

Sicher ist, dafl Hume gegen ein Christentum gekimpft hat, das die Evidenz
der ,Uniformitat, der zuverldssigen Gegebenheit und unverbriichlichen
Einheit der Erfahrungswirklichkeit, die ihn bezwungen hatte, verleugnete.
Sicher ist ferner, dafl seit Hume und durch ihn das Christentum nachdriick-
licher vor die Frage gestellt ist, wie es sich zu dieser Evidenz der Kohirenz
der Erfahrung verhalten will. Und sicher ist schliefllich, daf§ es inzwischen
ein Christentum gibt, das bei aller Zuriickhaltung sowohl gegeniiber den
positiven Aussagen der ,natiirlichen Theologie® Humes als auch gegeniiber
seinen optimistischen Hoffnungen im Blick auf die Herstellbarkeit und
Sicherbarkeit von Humanitit durch ,law* und ,industry®, gleichwohl diese
von Gott geschaffene Welt in der Jesus Christus das Bild wahrer Humanitit
aufgerichtet hat, als evident einheitliche, zuverlissig geregelte Erfahrungs-
wirklichkeit anerkennt, die das Kriterium des glaubwiirdigen Redens jedes
Christen und das Bewihrungsfeld seines verantwortlichen Handelns ist.
Insofern wird Hume durch die liebevolle Neckerei ,,St. David“ zu Recht als
eine der produktivsten Erscheinungen der neuzeitlichen Christentumsge-
schichte reklamiert.

329 Vgl. Hegels Einordnung des (Humeschen) Empirismus in die neuzeitliche
Geschichte der ,Stellungen des Gedankens zur Objektivitit® als zweite, der Stellung
des Rationalismus iiberlegene Position; in: Enzyklopidie (0. Anm. 1) §§ 37—39.
Hegels Vorwurf, der Empirismus sei sich nicht bewuflt, Metaphysik zu treiben, trifft
fur Hume nicht zu: vgl. o. Abschnitt 2.3.



Luther
und die ,,Germanisierung des Christentums*

Notizen zu einer fast vergessenen These

Von Gottfried Maron

1. Der Ausdruck ,Germanisierung des Christentums*' stammt von
Arthur Bonus (1864—1941). Der in den Jahren vor dem Ersten Weltkrieg
weitbekannte evangelische Pfarrer (bis 1904) und theologische Publizist’® ver-
wendete diese Formulierung zum ersten Mal 1896 als Untertitel zu seiner
Schrift ,Von Stoecker zu Naumann®; 1899 erschien von ihm eine Artikelserie
»Zur Germanisierung des Christentums“ in der ,Christlichen Welt“:* 1911
verdffentlichte er unter dem gleichen Titel einen Band mit gesammelten
Essays.’ Nimmt man dieses Buch in die Hand, so erkennt man auf den ersten
Blick, daff es hier nicht um ,Wissenschaft® geht, sondern um ,Weltan-
schauung®. Der Ausdruck ,Germanisierung des Christentums® wird als
Schlagwort gebraucht, der Verfasser sieht sein Thema im groflen Rahmen
einer ,gegenwirtigen Krisis der Religion® (191), er versteht seine Erorte-
rungen als einen Beitrag zu der damals viel erorterten Frage nach einer ,,Wei-
terentwicklung® der christlichen Religion, ein Komplex, der ohne die
Debatte um die Bedeutung des Darwinismus nicht zu verstehen ist (vgl.

! Der Beitrag wurde vorgetragen im Kieler Mediaevistenkreis am 14. 1. 1983. Ich
danke den Kollegen fiir ihre Hinweise vor allem beziiglich des Teils IIL1, insbesondere
jedoch Herrn Helmut G. Walther fiir wertvolle Erginzungen. — Der Leser dieser Zeit-
schrift wird unschwer erkennen, daff hier ein Problem verfolgt wird, das in der
Abhandlung des Verfassers iiber ,Luther 1917 im vorigen Jahrgang (ZKG 93, 1982,
177—231, bes. 193 £.) nur am Rande beriihrt werden konnte. Zum Thema zuletzt im
Zusammenhang: Hermann Dérries, Zur Frage der Germanisierung des Christentums
(Ders., Wort und Stunde II, Géttingen 1969, 190—209. Als Anhang zu seiner Studie
iber Ansgar von 1940).

2 Sterbedatum aus EKL IV, 338. RGG® hat keinen Artikel tiber Bonus mehr (s. folg.
Anm.).

3 Er bekam in der 1. Aufl. des groflen Handwérterbuches ,Die Religion in
Geschichte und Gegenwart® einen eigenen, ausfihrlichen Artikel: T, 1909, 1302—1305
(Meyer-Benfey); vgl. tiber ihn auch Johannes Rathje, der freie Protestantismus, Stutt-
gart 1952, Reg. Zum Thema: Hans Weichelt, Arthur Bonus und die , Germanisierung
des Christentums® (ZThK, NF 15, 1934, 167—189).

* Vgl. Inhaltsverzeichnis dieses Jahrgangs, IV.

5 Arthur Bonus, Zur religiosen Krisis, erster Band. Zur Germanisierung des Chri-
stentums. Verlag Eugen Diederichs, Jena 1911.
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25 f., 102 ff., 142 ff.). Es geht letztlich um ,Vorwartskommen im Kampf
ums Dasein; Herrschaft! Das ist die Frage der Germanen® (36). Das Thema
ist von Bonus also nicht historisch, sondern aktuell gemeint, ,,Germanisie-
rung®, das bezeichnet als gegenwirtige Aufgabe der Zeit den ,Abbau der
Fremdreligion® (164) und die Neuschopfung der Religion aus dem germani-
schen Geiste heraus. Dabei kann es statt ,, Germanisierung des Christentums®
auch ,Verdeutschung der Frommigkeit heiflen (66 f.); an anderer Stelle
kann Bonus sogar sagen: , Es ist gleichgiltig, ob man formuliert: Modernisie-
rung des Christentums oder Germanisierung. Eine modernere Gestalt des
Christentums kann fiir uns nur eine deutschere Gestalt sein, eine deutschere
Gestalt des Christentums wird von selbst eine modernere sein® (12). Inhalt-
lich kann Bonus dazu sehr verschiedene Aussagen machen. 1898 fihrt er drei
Stiicke auf, in denen eine Germanisierung des Christentums zu sehen ist:
1. die Einsicht, ,daf alles wahre Frommsein in sich schopferisch ist, ein
Schaffen zeitigt“; 2. die Erkenntnis, dafl die ewige Wahrheit nicht als Theorie
iiber den Menschen schwebt, ,sondern dafl alle Wahrheit im Menschen selbst
ruht®; 3. ,ein neuer Wille, eine neue religiose Gestimmtheit, namlich ein
unbeugsamer Wille zur Macht (!) und Gewalt der Seele zu innerstem und
héchstem Stolz und Trotz, zu einer Gesinnung, die die Gottheit nicht als
Feind fiihlt, sondern als Bundesgenossen, ja als innerlichste Kraft“ (66 f.).
Bonus kann die ,Germanisierung der Religion“ auch folgendermafien
beschreiben: ,Ein jiingerer, herrschaftlicherer Geist der Natur gegeniiber hat
energische Mittel angewendet, um sie unter sich zu bringen: Auferlich Wis-
senschaft und Technik, eine unerschrockene, vor keinen Konsequenzen
zuriickschreckende Untersuchung des Schauplatzes. Innerlich: den Gott in
uns, die absolute Naturiiberlegenheit in unserem Selbstbewufitsein® (153).°

Terminologisch und inhaltlich erweist sich also bei Bonus die Rede von der
»Germanisierung® als nicht wissenschaftlich, sondern ,weltanschaulich®.
Die Aussagen sind weder historisch noch theologisch genau und prizise; um
so bedenklicher ist die Mischung von Verschwommenheit und Entschieden-
heit. Man tut einen Blick in die Kiiche, in der die Ideologien unseres Jahr-
hunderts zusammengebraut wurden. Es geht Bonus letztlich auch nicht um
das Christentum, sondern um ,neugermanische Weltanschauung® (98),
wobei ,die germanische Frage“ so zugespitzt werden kann: ,Wie erringe ich
Herrscherstellung in der Welt?“ (34).

Das Thema ,Germanisierung des Christentums® war in jenen Jahren so
aktuell, dafl das neu erscheinende, damals weit verbreitete Lexikon ,Die
Religion in Geschichte und Gegenwart® in seinem zweiten Band 1910 dafir
ein eigenes Stichwort vorsieht.” Hier war zwar mancherlei historisches Mate-

e Mhit der Herrschaft iiber die Natur kommen Gedanken Albrecht Ritschls zur
Sprache!

7 (Paul) Jaeger in: RGG! 11, 1336—1339. Jaeger war Pfarrer in Freiburg/Br., vgl.
schon Anm. 3! Die zweite Auflage bringt vom selben Verfasser einen etwas kiirzeren
Artikel: RGG? I1, 1928, 1070. In dritter Auflage verhandelt Kurt Dietrich Schmidt die
Frage: RGG? 11, 1958, 1440—1442.
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rial beigebracht, entscheidend ist jedoch der Gesichtspunkt der ,Gegen-
wartsreligion® im Sinne einer ,Verdeutschung des Christentums®. Dafiir
werden zahlreiche Zeugen beigebracht, angefangen mit dem Heliand und
Meister Eckehard iiber Luther, Diirer und Bach, iiber Schleiermacher und
Arndt bis hin zu Lagarde, Chamberlain, Bonus und Kiinstlern wie Gustav
Frenssen und Rudolf Schifer. Verriterisch ist die Auskunft, die Formel
»Germanisierung des Christentums® sei ,ein Kind des neuerwachten kriti-
schen Geistes und der nationalen Selbstbesinnung® — wobei ganz gewifd das
letztere als das Entscheidende anzusehen ist.®

2. Indessen ist die ,weltanschauliche® Ausgestaltung des Themas nicht zu
sechen ohne die wissenschaftliche Bemithung um diese Frage. Beider Mutter
ist die Romantik, und nicht immer ist es leicht, beide Ausprigungen ausein-
anderzuhalten. Das gilt besonders fiir die frithere Phase. Bei Jacob Grimm
(1844) und August Vilmar (1845) etwa sind Forscherdrang und innige Vater-
landsliebe eng miteinander verbunden.” Das bleibt auch in der zweiten Hilfte
des neunzehnten Jahrhunderts so, wenngleich im neuen Reich nach 1870
beide Seiten ein eigenes Schwergewicht entwickeln. Jedenfalls ist nach der
Jahrhundertwende, in den Jahren, als Arthur Bonus sich des Themas
bemichtigte, die Naivitit auf der Seite der Wissenschaft weithin verflogen.
Ausdriicklich gegen Bonus gerichtet verfafit Heinrich Boehmer seinen grofien
Aufsatz iiber ,Das germanische Christentum®.'® Darin trat er aller Ideologi-
sierung entgegen und versuchte nitichtern, wissenschaftliche Fakten zu
erheben. Nichts wird idealisiert oder vergoldet, sondern mit geradezu
abschreckendem Detail aller Germanen-Schwirmerei ins Gesicht geschlagen.
Die ganze Abhandlung unterstreicht den Abstand des ,germanischen Chri-
stentums vom altkirchlichen, vor allem auch auf dem Gebiet der Sitte und
Sittlichkeit (vgl. 275), und stellt die (letztlich verneinend zu beantwortende)
Frage: ob es der Kirche gelungen ist, ,sich immer siegreich des niederzie-
henden Einflusses der germanischen Umgebung zu erwehren® (238).

Auch Adolf Harnack, der in seinem monumentalen ,Lehrbuch der Dog-
mengeschichte® (1886 ff.) das christliche Dogma des 4. und 5. Jahrhunderts
als ,.eine Konzeption des griechischen Geistes auf dem Boden des Evange-
liums* verstand und durch seine These von der ,allmihlichen Hellenisierung
des Christentums“ den Gedanken an eine ihr folgende ,,Romanisierung® und
»Germanisierung® mit hervorgerufen hatte, bezieht gegentiber den Vertre-

8 Auch die zum Artikel genannte Literatur spricht fiir sich.

? Vgl. die wenigen Notizen bei Dorries (Anm. 1) 190 f. Es wird gleichsam naiv eine
Kontinuitit zwiscﬁen dem ,,Germanischen® und dem ,Deutschen“ angenommen und
dieses gegen andere Phinomene abgehoben. So sieht schon Fr. D. Schleiermacher , ger-
manische Kirchen im Gegensaze gegen die romanischen® (Die christl. Sitte, aus dem
Nachlafl hg. v. L. Jonas, Samtl. Werke I/12, Berlin 1843, 138 f.). Vgl. auch Anm. 95.

10 Theologische Studien und Kritiken 86, 1913, 165—280. Zu Boehmer vgl. G.
Beyerbaus, Boehmer und der germanische Kannibalismus (Archiv f. Kulturge-
schichte 36, 1954, 301—315).



316 Gottfried Maron

tern der Germanisierungs-These eine schroffe Gegenposition. Im dritten
Bande seines grofien Werkes, das 1910 in vierter Auflage herauskam, wendet
er sich gegen ,,die chauvinistische Behauptung einer Pradisposition der Deut-
schen fiir das Christentum® — genannt wird hier sein Berliner Kollege Rein-
hold Seeberg mit seiner Darstellung des Mittelalters;' Harnack erklirt apo-
diktisch: ,Es giebt im Mittelalter kein germanisches Christenthum, wie es ein
jiidisches, griechisches und lateinisches gegeben hat* (6). Das ist freilich eine
recht kategorische und inhaltlich allzu pauschale Auflerung. Harnacks grofier
geheimer Antipode in Basel, Franz Overbeck (1 1905), hitte dem heftig
widersprochen und zudem Harnacks zureichende Kenntnis und Kompetenz
beziiglich des Mittelalters bezweifelt.'? Er selbst hielt das Thema fiir wichtig
und den Einflufl der Germanen auf die Geschichte der Kirche fiir bedeu-
tend,?® duflerte sich dazu allerdings in gewohnt unkonventioneller Weise:
,Die Germanen haben zum Christentum nicht sowohl sich bekehrt als es
erobert — ein Beutestiick aus dem von ihnen zertriimmerten rémischen
Reich! Sie sind entsprechend frei . . . damit.verfahren“." Harnack wurde
erst viele Jahre spiter eines Besseren belehrt. In der Festgabe zu seinem
70. Geburtstag 1921 findet sich ein Beitrag von Hans von Schubert mit dem
Titel ,Zur Germanisierung des Christentums. Erwigungen und Ergeb-
nisse®.'> Hans von Schubert hatte sich als erster Fachmann fiir dieses Thema
ausgewiesen. Er war noch in seiner Kieler Zeit um die Jahrhundertwende
darauf gestofien, hatte in mehreren Studien vor allem Fragen des Arianismus
behandelt'® und gerade eben sein bedeutendstes Werk abgeschlossen, dessen
erste 400 Seiten freilich schon 1917 erschienen waren: ,Die Geschichte der
christlichen Kirche im Frithmittelalter®.'” H. von Schubert hat das Thema
auch in der Folgezeit nicht aus den Augen verloren, sondern noch mehrfach
dazu Stellung genommen.'® Fiir Schubert heifit das ,Hauptproblem des Mit-
telalters“ ,die Wechselwirkung von Kirche und Germanentum®; ja es ist »das
Thema des Mittelalters die Vermihlung des Christentums mit dem Ger-
manentum®, ein Prozefl, der sich ,auch als ein Prozefl der Romanisierung
ansehen® liflt. Doch ,neben der Romanisierung lauft eine Germanisierung

1 Adolf Harnack, Lehrbuch der Dogmengeschichte III, 1910, 6.

12 Vgl. Franz Overbeck, Christentum und Kultur, aus dem Nachlafl herausgegeben
von Albrecht Bernoulli, Basel 1919, 2. Aufl., Darmstadt 1963, 223 f.

13 Vegl. dazu die Auerung von Johannes Haller, Das Papsttum 5, Stuttgart 1953,
416.

14 Overbeck 220., 106.

15 Festgabe fiir A. v. Harnack zum 70. Geburtstag, Tiibingen 1921, 389—404.

16 U.a. Hans von Schubert, Das alteste germanische Christentum oder der sog.
,Arianismus® der Germanen, Tiibingen 1909; ders., Die Anfinge des Christentums bei
den Burgunden, Heidelberg 1911; ders., Staat und Kirche in den arianischen Kénigrei-
chen unﬁ im Reiche Chlodwigs, Miinchen 1912.

17 Tiibingen 1921, 808 S., Nachdruck Darmstadt 1962.

18 1J.a. in seiner Schrift ,,Der Kampf des geistlichen und weltlichen Rechts®, Heidel-
berg 1927, 22 ff. Vgl. zum Ganzen die Bibliographie in seiner letzten grofien Arbeit
tiber Lazarus Spengi:r, 1934 hg. v. Hajo Holborn (QFRG XVII), XXXVII {.



Luther und die ,,Germanisierung des Christentums* 317

der Kirche“." In der Festgabe fiir Harnack schreibt Schubert: ,,Es lifit sich
denken, daf} da, wo die Verbindung mit der kirchlichen Heimat, der Reichs-
kirche und Rom, abgerissen war, sich rasch eine weitgehende Germanisie-
rung einstellen mufite, eine akute Germanisierung: ich meine, daff man die
romfreien arianisch-gotischen Kirchen, die darauf angewiesen waren, ihre
Art ganz nach eigenen Bediirfnissen auszugestalten, als eine gewisse Parallele
zur Gnosis bezeichnen darf, in der uns Harnack eine akute Hellenisierung
erkennen lehrte, nur dafl der Schwerpunke hier nicht auf dem Gebiete des
inneren Glaubens-, sondern des aufleren Rechtslebens lag. Der akuten Hel-
lenisierung der Haresie folgte die chronische der Groflkirche, lehrte Harnack
weiter; der akuten Germanisierung des germanischen Arianismus folgte die
chronische des Frithmittelalters“.?” Der Verfasser ist sich der grofien Schwie-
rigkeiten dieses Themas wohl bewuflt; er weif}, dafl es ,ein jahrhundertlanger
dunkler Prozel“ ist, den es zu erforschen gilt, und daf} der Versuch ,nur
unter Vorbehalt® unternommen werden kann, ,,die Summe dessen, was man
Germanisierung des Christentums nennen mag . . . zusammenzufassen®.”!
Nicht umsonst steht der Bereich des ,Rechtslebens® voran, und in der Tat
hat man hier wohl den festesten Boden unter den Fiifflen. Das verdanken wir
vor allem den bahnbrechenden Forschungen des Kirchenrechtlers Ulrich
Stutz (1868—1938). Hans von Schubert wiirdigt diesen Mann folgender-
maflen: ,Stutz hat das dreifache unbestreitbare Verdienst, dafl er 1. die
Geschichte des Kirchenrechts in bis dahin unbekanntem Mafle mit der
Kirchengeschichte iberhaupt verbunden, 2. daff er zuerst klar und scharf die
Periode des nationalen oder germanischen Kirchenrechts herausgehoben und
3. innerhalb desselben die Bedeutung des Eigenkirchenrechts in der Fiille
seiner Beziehungen erstmalig erkannt hat“.” Der reiche Ertrag seiner For-
schungen ist eingegangen und bewahrt in der aus seiner eigenen Darstellung
herauszuwachsenden ,Kirchlichen Rechtsgeschichte® von Hans Erich
Feine.” Bereits in seiner Antrittsvorlesung 1894 hat er das Thema seines
Lebens grundlegend erdrtert: ,Die Eigenkirche als Element des mittelalter-
lich-germanischen Kirchenrechts“.?* Ulrich Stutz ist gleichsam das Gegen-
bild zu Arthur Bonus: nicht weltanschauliche Parolen, gewonnen aus ober-
flachlicher und willkiirlicher Betrachtung der Dinge, sondern wirkliche wis-
senschaftliche Ergebnisse, erhoben aus eindringender Forschung am Detail
sind seine Sache. — Seit 1896 erschien die dritte Auflage der groflen ,Realen-

19 Geschichte der Kirche im Frithmittelalter, V, 1 u. 4.

20 Festgabe Harnack 1921, 389 f.

21 ebd. 394.

22 Hans won Schubert, der Kampf des geistlichen und weltlichen Rechts, 1927, 24,
Anm. 2.

2 Weimar 1950, 5. Aufl. 1972, darin besonders: III. Periode. ,Das germanisch
gegrigte Kirchenrecht®.

+ Als eigene Schrift erschienen, Berlin 1895, neu herausgebracht von der Wissen-
schaftlichen Buchgesellschaft Darmstadt 1955 (Libelli XXVIII), zusammen mit dem im
folgenden zu nennenden Artikel aus RE® und einem bibliographischen Nachtrag, der in
der Internationalitit seiner Titel die Bedeutung der Forschungen von Stutz klar macht.
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cyklopadie fiir protestantische Theologie und Kirche“. Es kennzeichnet ihre
wissenschaftliche Soliditit (und zugleich den Unterschied zu der aktueller
sein wollenden, seit 1909 parallel erscheinenden ,RGG*), dafl ein Stichwort
,Germanisierung® darin nicht vorkommt (vgl. den Registerband 1909) und
auch fiir die Erginzungsbinde nicht vorgesehen ist, dafir kommt Ulrich
Stutz zu Wort mit einem grundlegenden Artikel tber ,Eigenkirche, Eigen-
kloster”, der seinen Wert bis heute behalten hat.?

3. Der Germanen-Forschung war indessen keine ruhige Entwicklung
beschieden, die sie so notwendig gebraucht hitte. Sie durfte nicht ruhig und
sachlich weitergehen, sondern wurde in den Strudel ideologischer (und das
heiflt nach 1933 zugleich: machtpolitischer) Interessen hineingerissen, d.h.
sie wurde mehr oder weniger zu weltanschaulichen Stellungnahmen und par-
teipolitischen Bekenntnissen gezwungen. Dabei stand weniger die Frage nach
einer Germanisierung des Christentums® zur Debatte als die umgekehrte
Frage nach der Bedeutung der Christianisierung der Germanen.”” Einen
mehrfach verhandelten Sonderfall dieser Frage stellte das Problem einer
gewaltsamen Bekehrung der Germanen zum Christentum dar.”® Abgesehen
von den historischen Einzelfragen stand dahinter die bedringende Behaup-
tung der Zeit, daf die Christianisierung der Germanen als ein Ungliick fiir
das deutsche Volk zu betrachten sei. Es bestand also der Zwang, mindestens
einleitungsweise sich auf weltanschauliche Erérterungen einzulassen, um sich
den Weg zu sachlicher Darstellung freizumachen — so Kurt-Dietrich
Schmidt” — oder doch am Schluf} apologetische Bemerkungen anzufiigen,
um so, oftmals nicht ohne erheblichen persénlichen Mut, den Angriffen
Rosenbergs und anderer zu begegnen.”® So schreibt Hermann Dérries am
Ende seiner Schrift iiber die Sachsenbekehrung, daff die ,Entscheidung® der
Germanen fiir das Christentum ,unendlich segensvoll fiir die Deutschen
geworden® sei. Die ,Entfaltung deutschen Wesens beruht auf ihr. Die deut-
sche Geschichte ist die Geschichte Deutschlands mit dem Christentum*.”!
Am Rande wird sehr richtig bemerkt, daf der ,Deutschglaube® der Zeit

25 RE® 23, 1913, 364—377. Vgl. die vorige Anmerkung!

26 Doch vgl. dazu die warnende Stimme von Karl Heussi, Die Germanisierung des
Christentums als historisches Problem (ZThK, NF 15, 1934, 119—145).

27 Vgl. etwa Hanns Riickert. Die Christianisierung der Germanen (SGV 160)
Tiibingen 19347; wieder abgedruckt in: Vortrige und Aufsitze zur historischen Theo-
logie, gl"1"1]:>i:1gen 1972, 19=42;

28 Vel. Hermann Dérries, Germanische Religion und Sachsenbekehrung, Géttingen
1935% und die grofangelegte, leider unvollendet gebliebene Darstellung durch Kurt-
Dietrich Schmidt, Die Bekehrung der Germanen zum Christentum, Bd. I ,Die Bekeh-
rung der Ostgermanen zum Christentum®, Gottingen 1939. Vom 2. Band ,Die katho-
lische Mission unter den Westgermanen erschienen nur 2 Lieferungen 1941/42.

29 Sehr gut zu sehen bei Kurt-Dietrich Schmidt, aaO. 11—62.

3 Vgl. gegen Rosenberg das Buch von W. Kiinneth und H. Schreiner, Die Nation
vor Gott, 1933, 1937°. Darin zu unserer Frage Johannes von Walter 215 ff.

31 220. (Vgl. Anm. 28) 37.
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nicht der germanischen Religion entstammt, sondern der Aufklirung.” Um
die Erhellung der ,Religion der Germanen® bemiihte sich in diesen Jahren in
zahlreichen Arbeiten der Leipziger Religionsgeschichtler (s. 1935) Walter
Baetke.”

Durch die Ausfithrungen Alfred Rosenbergs war auch die katholische Seite
gezwungen, Stellung zu beziehen. Sie war erst spiter auf das Thema Ger-
manentum und Christentum gestoffen, hatte dann aber ein Gebiet gefunden,
auf dem sich Entdeckungen machen lieflen: die Liturgiegeschichte.’* Es
findet sich manches Euphorische und Zeitbedingte auch in den katholischen
Arbeiten dieser Zeit;”® doch insgesamt war man in der gleichen Abwehr- und
Verteidigungssituation wie die evangelische Seite, vor allem gegeniiber dem
ideologischen ,,Groflen Katechismus® des Nationalsozialismus, Rosenbergs
»Mythus des XX. Jahrhunderts“.*® Der (damals nicht genannte) Hauptver-
fasser der als Beilage zu bischoflichen Amtsblattern weit verbreiteten ,Stu-
dien zum Mythus des XX. Jhs.“ war der Bonner Kirchengeschichtler Wil-

32 ebd. 34 f.

33 Die wichtigsten Titel in RGG? Registerband 1965, 9. Seine Arbeit ,,Die Aufnahme
des Christentums durch die Germanen. Ein Beitrag zur Frage nach der Germanisierung
des Christentums® (urspriingl. in: Die Welt als Geschichte 9, 1943, 143—166) wurde
1962 in der Wiss. Buchgeselﬁchaft Darmstadt nachgedruckt (Libelli XLVIII).

3% Der Gedanke an em ,germanisches® Christentum begegnet im katholischen Raum
gegen Ende des vorigen Jahrhunderts. Er findet sich sowohl im sog. ,Amerikanismus®
Isaak Thomas Heckers als auch im ,Reformkatholizismus® Herman Schells. Beide
wollen nach jahrhundertelanger romanischer Prigung ihrer Kirche jetzt das ,germani-
sche* Moment zur Geltung bringen. Hecker betont Innerlichkeit und Aktivitit als not-
wendige germanische Tugenden in der Kirche (vgl. Joh. Kiibel, Gesch. des kath.
Modernismus, Tibingen 1909, 11). Herman Schell schreibt in seiner berithmten
Reformschrift ,Der Katholicismus als Prinzip des Fortschritts“ (Wirzburg 1897, 58):
»Der germanische Geist ist es darum aus Liebe zu der Kirche, die ihn erzogen hat, eben
dieser katholischen Kirche schuldig, dafl er seinen Teil dazu beitrage, das Ideal des
Katholicismus in jeder Zeit zu verwirklichen. Er ist dies umsomehr schuldig, weil er viel
mehr als der romanische Geist zur innerlichen, vernunftmafligen und sittlichen Auffas-
sung der Religion angelegt ist, und weil er dazu berufen scheint, ein Gegengewicht
gegen die weltlich-formale Richtung des romanischen Nationalgeistes zu bilden®. — Zu
den liturgiegeschichtlichen Arbeiten vgl. etwa Ildefons Herwegen, Germanische Rechts-
symbolik in der rémischen Liturgie (Deutsch-rechtl. Beitrage VIII, 11) Heidelberg
1913. Herwegen legte auch eine Gesamtschau vor: Antike, Germanentum und Chri-
stentum, Salziurg 19322, — Hugo Dansend, Germanische Frommigkeit in der kirchli-
chen Liturgie, Wiesbaden 1936; J. van Acken, Germanische Frémmigkeit in liturgi-
schen Hymnen, Freiburg 1937. In diesem Zusammenhang ist auch auf manche Arbeiten
des bedeutenden Jos. Andreas Jungmann zu verweisen, etwa auf seine Abhandlung ,Die
Abwehr des germanischen Arianismus und der Umbruch der religiosen Kultur im
friihen Mittelalter* (ZKTh 69, 1947, 36—99 = Jungmann, Liturgisches Erbe und pasto-
rale Gegenwart, Innsbruck — Wien — Miinchen 1960, 3—86).

35 Es sind mehr, als man gemeinhin annimmt, vgl. nur die Liste bei Otto Diebn,
Bibliographie zur Geschichte des Kirchenkampfes 1933/1945 (AGK 1), Géttingen
1958, 190 ff. (kath. Verfasser sind nicht ausdriicklich gekennzeichnet). Eins der verbrei-
tetsten Biicher war Konrad Algermissen, Germanentum und Christentum, Hannover
1934, 19355,

3% Raimund Bauwmgdrtner, Weltanschauungskampf im Dritten Reich. Die Auseinan-
dersetzung der Kirche mit Alfred Rosenberg, Mainz 1977 (VKZG. B 22).
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helm Neuf.” Er ist zugleich ein Beispiel dafiir, wie die durch die Zeitum-
stinde mehr oder weniger erzwungene Beschiftigung mit dem Gegenstand
sich zu einem wissenschaftlich fundierten Gesamtbild rundete,*® das freilich
erst nach dem Krieg vorgelegt werden konnte.

Die Zeit nach 1945 bedeutet fiir unser Thema einen (verstindlichen) Riick-
schlag. Das Interesse am Gegenstand ist weithin verflogen, Zurtuckhaltung, ja
ein skeptischer Zug macht sich bemerkbar. Allzusehr hatte sich gezeigt, daf§
hier ,offenbar nicht nur die Forscherpersonlichkeit das Werk bestimmt,
ysondern auch der Zeitgeist® sich darin ausprigt.® Nicht mehr emphatisch,
sondern Fuflerst niichtern wird jetzt die Religion der Germanen geschen.*!
Ausfithrungen zu der Frage nach der ,,Germanisierung des Christentums®
finden sich zwar in den groflen theologischen Lexika;* doch macht vor allem
Kurt Dietrich Schmidt nachdriicklich darauf aufmerksam, dafl ausreichende
exakte, kritisch-niichterne Untersuchungen, insbesondere auch zu der ethi-
schen Entwicklung der Germanen nach der Christianisierung noch fehlen.*

1L

1. Martin Luther ist uns bisher im Zusammenhang mit der Rede von der
Germanisierung des Christentums nicht begegnet. Er gehort auch, genau
genommen, weder in die historische noch in die ideologische Auffassung des
Themas notwendig hinein. Weder ist Luther unmittelbar ein Glied jenes viel-
schichtigen, viele Jahrhunderte wihrenden Prozesses, in dem ,die Ger-
manen® ,,dem Christentum® begegneten; noch ist Luther unentbehrlich bei
der Gewinnung einer modernen Weltanschauung.* Es ist durchaus bezeich-
nend, welche bescheidene Rolle Martin Luther bei Arthur Bonus einnimmt.
Zwar ist fur ihn die religiose Frage seiner Zeit ,,wieder, wie schon einmal im
16. Jahrhundert, germanische Frage“, doch wird Luther bei ihm kaum
erwihnt, wenn er auch beildufig vom ,,,germanischen Geist® in Luther® und
von ,Luthers ,Weltanschauung®® sprechen kann. Als Helfer zu moderner

37 Wilbelm Neufl, Der Kampf gegen den Mythus des 20. Jhs., 1947.

3% Vol. die inhaltreiche kleine Schrift: Wilhelm Neufl, Das Problem des Mittelalters,
Kolmar o.]. (1944), bes. 14 ff.

3 Wilhelm NeufS, Die Kirche des Mittelalters, Bonn 1946, 1950%. , Die Riickwirkung
der Christianisierung der Germanen auf die Kirche®, ebd. 38 ff. bzw. 41 ff.

40 So Hermann Dérries (Anm. 1), 197.

41 Etwa von Walter Baetke in RGG® II, 1958, 1432—1440.

42 Kurt—f?ietrich Schmidt in RGG® 11, 1958, 1440 ff.; K. Algermissen in LThK? 4,
1960, 751 ff.

43 Schon EKL I, 1956, 1529 und RGG? II, 1958, 1442. Kurt-Dietrich Schmidt hat
zwar nach 1945 einen Band mit Einzelstudien herausgegeben: Germanischer Glaube
und Christentum, Géttingen 1948 (darin ein Beitrag liber ,die Germanisierung des
Christentums im frithen Mittelalter von 1933: 66—84), hat aber sein angefangenes
grofles Werk (vgl. Anm. 28) nicht fortgesetzt.

# Das machen manche Publikationen des Jahres 1917 schr deutlich; vgl. dazu
meinen Beitrag ,Luther 1917 (Anm. 1).
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»Charakterbildung® (fiir Bonus wesentlicher Inhalt von ,Religion®) ist
Luther ,zum wenigsten ansatzweise“ zu gebrauchen.*

Es gibt jedoch im Deutschland des 19. Jahrhunderts auch eine Denktradi-
tion, in der beides gleichsam naiv zusammengesehen wird, in der Geschicht-
liches und Weltanschauliches kongruent sind, in der, genauer gesagt, Ger-
manentum und Deutschtum sich decken. Die Méglichkeit zu einer solchen
naiven Identifikation verschafft ein Denkmodell, das dem biologischen
Bereich entstammt und dem Wesen der Geschichte letztlich fremd, ja
zuwider ist: der Organismusgedanke.*® Nur von daher ist es zu verstehen,
dafl etwa Jacob Grimm in der germanischen Friihzeit ,,den vollen keim des
protestantismus“ finden kann; ,es war nicht zufall, sondern nothwendig, daf}
die reformation gerade in Deutschland aufgieng®. Germanisch-deutsche Art
ist also auf das Christentum, ja auf die Reformation angelegt;*” wenig spiter
kann von daher die Formel von der , Pradisposition der germanischen Vélker
fur das Christentum® geprigt werden.*®

Die Reformation bezeichnet dann sowohl die ,Miindigkeitserklirung des
germanischen Geistes“*” wie den Durchbruch zu einer neuen, der letzten
(oder vorletzten!)® Stufe des Christlichen. Wilbelm Dilthey erblickt in der
Reformation ,,die Emanzipation eines Teils der germanischen Nationen von
der Herrschaft der Hierarchie. In ihr vollzog sich die Loslésung der germa-
nischen Volker von der regimentalen religiésen Ordnung, welche der rémi-
sche Geist geschaffen hatte“. ,Der germanische Geist 16ste sich los von der
Bildlichkeit des religiosen Vorstellens.“ ,Er hat ein neues Zeitalter der Reli-
giositit des Abendlandes heraufgefithrt. Dieser Fortschritt stand in einem
notwendigen Zusammenhang mit der ganzen Entwicklung der germanischen
Gesellschaft.“ Dilthey kann dementsprechend von ,Luthers germanischer
Aktivitit sprechen.’’ Popularisiert finden sich diese Gedanken in einem
damals verbreiteten Prachtwerk, zur Jahrhundertwende herausgegeben von
C. Werckshagen, ,Der Protestantismus am Ende des 19. Jabrbunderts“. Der
Band beginnt mit folgenden Sitzen: ,Die Wurzel deutscher Kraft ist deut-
scher Glaube. In den Tiefen des deutschen, des germanischen Gemiites ruht
der verborgene Schatz minnlichen Christenglaubens, innigen Christen-
sinnes. Rechte deutsche Art ist zugleich rechte christliche Art. Das war so

45 A. Bonus (Anm. 5) 43, 97 £., 38.

 Vgl. dazu zwei sehr erhellende Beitrige von Wilhelm Maurer in seinen Gesam-
melten Aufsitzen ,Kirche und Geschichte® Bd. 2, Géttingen 1970: Der Organismusge-
danke bei Schelling und in der Theologie der katholischen Tiibinger Schule (29—45) und
»das Prinzip des Organischen in der evangelischen Kirchengeschichtsschreibung des
19, Jhs. (46~77).

# Vel. dazu Dérries (Anm. 1), 190 {.

*8 W. Krafft, Kirchengeschichte der germanischen Volker I, 1, 1854, VII: vgl. auch
Dérries 193, Anm. 10.

49 Jobann Heinrich Kurtz, Lehrbuch der Kirchengeschichte I, 1892, 3.

%0 In diesem Falle ist eine ,,neue Reformation® bzw. eine ,,Vollendung der Reforma-
tion“ notwendig! Vgl. Maron, Luther 1917 (s. oben Anm. 1).

51 W. Dilthey, Weltanschauung und Analyse, Leipzig 1921%, 212 ff. (1892/93).
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zur Zeit der Viter und wird, will’s Gott, so sein zur Zeit der Enkel. Der
Glaube der germanischen Stimme ist das Christentum der Reformation (!).
Das protestantische Christentum ist der Glaube, der deutsches Wesen mit
seiner Kraft und seinem Trutz nicht erdriickt, sondern entfaltet; das evange-
lische Christentum ist der Glaube, der deutsches Gemiitsleben mit seiner
sonnigen Innigkeit nicht verweichlicht, sondern festigt und adelt“.”” Ganz
am Rande mag vermerkt werden, dafl es sich die katholische Seite nicht
nehmen lie, den Spieff umzukehren und gleichsam eine negative Germani-
sierungsthese zu vertreten. Die Reformation ist danach ,das Wiedererwachen
der im deutschen Charakter von Urzeit her grundgelegten Fehler®! ,Das
Christentum hatte die schlimmen Instinkte der deutschen Naturanlage durch
Jahrhunderte hindurch gezihmt und dafiir die edlen Seiten desselben Cha-
rakters gepflegt. Jetzt brach mit Lossagung vom Ubernatiirlichen die bisher
im Zaum gehaltene wilde Natur in barbarischer Rohheit hervor® — all dies
sein Beitrag zum Beweis fiir die Richtigkeit der Lehre vom Atavismus®.”
Dessen ungeachtet verdichten sich in den Jahren vor dem Ersten Weltkrieg
auf evangelischer Seite diese damals gingigen Gedanken zur These. Paul
Jaeger kann in seinem RGG-Artikel ,Germanisierung des Christentums®
folgende Sitze niederschreiben: ,Das Typisch-Germanische in der Frommig-
keit Luthers bringt den Germanisierungsprozef grundsitzlich und entschei-
dend zum Durchbruch: die deutsche Reformation ist die akute Germanisie-
rung des Christentums. Germanische Freiheit und germanische Treue sind
darin fest verbunden. An Luthers personlicher Art — das Hochst-Personlich-
werden ist das Charakteristische — orientieren sich bis zu Gegenwart alle die
am liebsten, die nicht mehr bloff naiv an der Verdeutschung des Christen-

tums beteiligt sind, sondern das Wort Germanisierung als Aufgabe emp-
finden. “>*

2. Es war Reinbold Seeberg (1859—1935), seit 1898 neben dem Histo-
riker Adolf Harnack als Professor fiir Systematische Theologie in Berlin, der
diese These in seinem bekannten , Lehrbuch der Dogmengeschichte® wissen-
schaftlich ausgebaut und mit Nachdruck vertreten hat. Seeberg ist einer Art
von ,Lebenstheologie® zuzurechnen, die, in Parallele, zur gleichzeitigen
»Lebensphilosophie®, in der Zeit vor dem Ersten Weltkrieg herrschte —
bisher iibrigens wenig beachtet und noch nicht im Zusammenhang gesehen.*

52 Berlin 1900/01. Anfangssitze der Einfithrung, zitiert bei H. J. Birkner, Protestan-
tismus im Wandel, Miinchen 1971, 25.

53 So A. M. Weift in H. Denifles Luther und Luthertum II, 1909, 361. Andere Tone
finden sich v.a. bei Dollinger, der Luther als den grofien Deutschen entdeckt. Doch
wird der ,deutsche Luther® auf katholischer Seite nicht populir.

5 RGG' II, 1910, 1337.

55 Nihere Angaben: Brockhaus-Enzyklopidie 17, 1973, 219. Zuletzt iiber ihn aus
spezieller Sicht: (% Brakelmann, Protestantische Kriegstheologie im I. Weltkrieg. Rein-
hold Seeberg als Theologe des deutschen Imperialismus, 1974.

56 Man vergleiche die zahlreichen Titel von Verdffentlichungen Secbergs, in denen
der Begriff ,Leben® (und verwandte Begriffe) vorkomme: Heinrich Lammers, Reinhold
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Fiir Seeberg ist das Christentum ,.ein Lebensprozef . . . zwischen dem abso-
luten Geist und den von ihm geschaffenen Geistern®.”’

In friher Ausgestaltung begegnen seine Gedanken iiber das Thema in
einem Vortrag vor Studenten uber ,Christentum und Germanentum® am
Ende des Sommersemesters 1913.% In der lockeren Form wird iiberaus deut-
lich, daf es sich bei den vorgetragenen Uberlegungen mindestens ebensosehr
um vélkerpsychologische als um eigentlich historische und theologische
Gedanken handelt. In der Tat veroffentlichte in den Jahren von 1904 bis 1916
Wilhelm Wundt seine viel beachteten Werke zur Volkerpsychologie, im
Kriege wird Seeberg selber eine kleine volkspsychologische Skizze , Von bal-
tischer Art vorlegen.”” Uber die Rassenfrage hatte er im Blick auf H. St.
Chamberlain sich schon frither geiuflert.®* Der Redner kann in dem
genannten Vortrag sagen ,wir Germanen® (343) — auch ,der Germane
Goethe* kommt vor (345) —, er kann zusammenfassend vom ,deutschen
Wesen“ (346) sprechen und hat iiberhaupt weitgehend den Unterschied von
Germanen und Romanen (Franzosen!) im Auge. Der Germane besitzt ein
starkes Bewufltsein der eigenen Personlichkeit, ist ,nicht dramatisch veran-
lagt®, hat ,Liebe zu Haus und Heim®, ist ,cine kontemplativ angelegte Per-
sonlichkeit®, ,der Germane ist geduldig®, voller ,persénlicher Dankbarkeit
und Pietit®, treu usw. (344 £.). ,Die Seele des Germanen ist eine so andere,
daf man von vornherein vermuten wird: nie und nimmer konnten die Ger-
manen an diesem rémischen Christentum auf die Dauer Gefallen haben. Das
ist der gewaltige Konflikt des Mittelalters. Das ist der ganze Zauber der mit-
telalterlichen Geschichte, wie Germanismus und Romanismus miteinander
ringen, wie die germanische Seele in redlichen Kimpfen dem Romertum sich
zu unterwerfen trachtet, und wie sie schlieRlich doch nicht das findet, was sie
suchte, wie ihr innerster Bedarf ungestillt bleibt. So lésen sich allmihlich
Germanentum und Rémertum voneinander, und wir stehen am Vorabend
der Reformation® (344). Martin Luther nun, ,dieser grofite deutsche
Mensch . . . ist nicht Renegat oder abtriinnig geworden, weil das System zu
schwer war . . ., sondern er ist abwendig geworden, weil das System ihm
nicht gab, was seine Seele brauchte; es gab nicht, was die Seele seiner Zeitge-
nossen brauchte . . . das hat ihm den neuen Gedanken ins Herz gedriickt:
gerecht durch den Glauben!® Es wird also von Luther der Gedanke des

Seeberg Bibliographie, Stuttgart 1939. Ich wiirde auch Minner wie Johannes Mailler
(1864—1949) und Albert Schweitzer (1875—1965) dazu rechnen, um nur zwei Namen
zu nennen.

57 RGG’ V, 1633.

58 VerdHentlicht in: Akademische Blitter 28, 1914 (Nr. 22 u. 23), 343—346 und
359—361 nach vom Vortragenden durchgesehenen Stenogramm. Auch separat verdf-
fentlicht, Leipzig 1914 (Schriften der Treitschkestiftung).

59 Velhagen und Klasings Monatshefte 30, 1915/16, 219—229. Vgl. auch u.a. ,Zum
Verstindnis des russischen Volkscharakters®, 1917 (Bibliographie Nr. 477).

80 R. Seeberg iiber das Rasseprinzip — Semitismus und Germanentum (Der Geistes-
kampf der Gegenwart 46 [Neue Serie 2] 1910, 313 f. Auszug aus einem grofieren Auf-
satz iiber Chamberlains ,Grundlagen des 19. Jhs.“: Die Reformation 2, 1903).
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Paulus aufgenommen, ,allerdings in charakteristisch verschiedener Prigung.
Damit waren in einem groflen Hauptpunkte das Germanentum und das
Christentum in ein positives Verhiltnis zueinander gebracht . . . Hier findet
die germanische Personlichkeit ihr Recht. Hier kommt der Mensch selbst an
das Géttliche heran, mit eigenen Gedanken darf er in seine Tiefe eindringen,
selber empfinden. Hier ist er mit der Gottheit vereinigt, wie die germanische
Seele es braucht® (359).

In den Jahren 1908—1920 wichst Seebergs ,Lehrbuch der Dogmenge-
schichte” in 2. und 3. Auflage zu dem groflen fiinfbindigen Werk heran, als
das es heute vor uns steht und wegen seines Materialreichtums dankbare
Benutzer findet.”’ In bezug auf das Mittelalter hatte Secberg die Frage nach
dem ,Germanischen® schon seit langem im Auge.®? Dementsprechend finden
sich Erérterungen tber Germanentum und Christentum als ,Einleitung in
die Dogmengeschichte des Mittelalters“ auch im Band III von 1913. Neu ist
indessen die unmittelbare Verkniipfung dieser Frage mit Luther und der
Reformation, die den Band IV/1 ,Die Lehre Luthers” vom Jahre 1917 aus-
zeichnet.® Seeberg schreibt jetzt: ,Die deutsche Seele ist im Laufe der mit-
telalterlichen Entwicklung nicht zu der ihr entsprechenden Seelenstellung
gelangt . . . So betrachtet, ist die religise Entwicklung des germanischen
Geistes im Mittelalter ein allmihlicher Aufstieg zur Hohe der Reformation®.
»Der Germane zieht sich zunichst von Thomas und Duns Scotus zuriick auf
Augustin . . . Dann folgt der Moment, wo er gendtigt wird, auch hinter
Augustin und die Mystik zuriickzuweichen und sich auf den urspriinglichen
Ausdruck des christlichen Prinzips bei Paulus zu besinnen®. All das
geschieht ,infolge ihres besonderen Bedarfs® (5 f.). ,Man kann hiernach die
Reformation charakterisieren als das Christentum im Verstindnis des germa-
nischen Geistes“ (7). Ahnlich an spaterer Stelle noch einmal: ,,Die Reforma-
tion hat also eine neue Form des Christentums hergestellt, die einerseits dem
von dem germanischen Geist bestimmten Bedarf der Neuzeit entsprach und
andererseits sich als ein Zuriickgreifen auf das urspriingliche Christentum
darstellte“ (51). Die Reformation — ubrigens ausgezeichnet durch ,,Konzen-
tration aller Krifte in einer historischen Fiihrerpersonlichkeit® — ,besteht

¢! Begonnen hatte Seeberg als Bearbeiter des II. Bandes der ,,Christlichen Dogmen-
geschichte des Gottfried Thomasius* (1889); unter eigenem Namen erschien seine Dog-
mengeschichte in 2 Binden 1895/98. Abgeschlossen war das Werk mit der 4. Auflage
von Bd. III (1930) und IV/1 (1933), die 5. Auflage 1959 und folgende Drucke (1960,
1974) sind Nachdrucke dieser Auflage.

62 Vel. seinen Aufsatz ,Die germanische Auffassung des Christentums in dem frii-
heren Mittelalter® (Zeitschrift fiir kirchliche Wissenschaft und kirchliches Leben 9,
1888, 91—106; 148—166).

3 Ich_zitiere nach der 5. Aufl.,, Abweichungen zur 2. u. 3. Aufl. 1917 werden
notiert. Uber den Zusammenhang mit dem Lutherjubilium 1917 vgl. meinen Beitrag in
ZKG 1982 (Anm. 1). Der eindringende Abschnitt iiber Seebergs Lutherverstindnis bei
Otto Wolff, Die Haupttypen der neueren Lutherdeutung (Tiibinger Studien zur Syste-
matischen Theologie, 7), Stuttgart 1938, 4. Abschnitt: ,Der transzendental-psychologi-
sche Typ“ (237—317) geht von der ersten Auflage (II, 1898) aus und nimmt die Neuauf-
lage von 1917 gar nicht in Blick.
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also in dem deutschen Verstindnis des Christentums®, wobei ,, der Bedarf des
germanischen Geistes die Fragen formulierte“ (51 f.).

Im selben Jahre 1917 publizierte Seeberg in der Zeitschrift fiir Kirchenge-
schichte einen Jubildumsbeitrag unter dem Titel ,Die Kirchengeschichtliche
Bedentung der Reformation“.** Hierin wird manches von der Auffassung des
Verfassers noch deutlicher als in seiner Dogmengeschichte. Die Grundthese
wird wiederholt: Die Reformation ist ,,das Christentum in germanischem
Verstandnis“ (86), ist ,das deutsche Verstindnis des Christentums® (83).
Dabei sind es naturhafte Bilder, die zur Kennzeichnung der geschichtlichen
Entwicklung benutzt werden: die Reformation zeitigt in personlichem
Glauben, Gewissensfreiheit usw. ,Erscheinungen, die naturgemafl auf dem
germanischen Boden aufgehen mufiten, wenn das Christentum in ihn gesit
wurde und die das Wachstum hemmenden Fremdkérper erst iiberwunden
waren® (82). Entscheidende geschichtliche Triebkraft, die auf die Reforma-
tion hinzielte, ist ,der eigenartige Bedarf des germanischen Geistes® (81). Die
Reformation entsteht dadurch, ,dafl der Deutsche am Christentum das
findet, wessen seine Geistesanlage bedarf, und daff er daher allmahlich das
lateinische Verstindnis des Christentums ausscheidet” (83). ,Das war das
Geniale an Luther, daf er alle diese Ansitze in einer gewaltigen schépferi-
schen Synthese zusammenzufassen vermochte® (82 f.). Ein Beispiel: ,Nicht
das schweigsame Gesetz im Grunde aller Dinge . . . war der Gott germani-
scher Sehnsucht . . . Was er brauchte — und dieser Bedarf wurde durch den
biblischen Gottesgedanken vertieft — war der Gott, der im Brausen der
Schlacht und im Toben des Sturmes umherfahrt, der als machtiger Konig
aller Geschick beschliefit und verwirklicht . . . Und dieser Bedarf bildete
sich am Christentum immer tiefer aus und der vertiefte Bedarf erschlof erst
die ganze Tiefe des christlichen Gottesbegriffes® (84). Ubrigens ist dieser
Prozef fiir Seeberg noch nicht beendet — er kann es nicht sein, da das Leben
weitergeht: ,Die Arbeit ist noch lange nicht getan. ,Die Reformation geht
noch fort’, wie Schleiermacher einmal sagt (85). Es ist nur folgerichtig,
wenn Seeberg fiir die so verstandene Reformation als nihere Kennzeichnung
ithren ,biblischen Charakter® ablehnt und auf dem ,germanischen Ver-
stindnis® besteht. ,,Und zwar vor allem deshalb, weil der geschichtliche Vor-
gang doch nicht der gewesen ist, dafl man um der Autoritit der Bibel willen
eine neue Lehre schuf. Vielmehr waren es innere religidse Bediirfnisse, die zu
der Bibel hintrieben. Man suchte nicht die Bibel, sondern man suchte eine
Religion, die dem Bedarf von Herz und Gewissen entsprach® (86 f.).

3. Sowohl seiner inneren Systematik wie auch seiner dogmengeschichtli-
chen Einordnung nach war Seebergs Lutherdeutung sehr bald iiberholt und
trat gegeniiber der von Karl Holl (1921) in den Hintergrund.®® Der Luther-

& ZKG 37, 1917, 61—88.

65 Friedrich Heiler stellt sich in seiner Habilitationsvorlesung neben Seeberg und
findet ,Luthers religionsgeschichtliche Bedeutung® in der Erneuerung der biblischen
Religion und ihrer Verschmelzung mit dem germanischen Geist“ (Luthers religionsge-
schichtliche Bedeutung, Miinchen 1918, 25).
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band seiner Dogmengeschichte lebte jedoch fort als ,die reichhaltigste und
geschlossenste Sammlung von Gedanken und Aussagen Luthers tber alle
Gebiete des religiosen und sittlichen Lebens, die wir zur Zeit haben®.* Die
These won Luthers Germanismus begegnet jedoch in den zwanziger Jahren
noch in mannigfacher Gestalt, um schlieflich im Strudel des Kirchenkampfes
im wahrsten Sinne unterzugehen.

Ich nenne nur einige Beispiele. Als Gerbard Ritter im Jahre 1925 sein
Lutherbuch zum ersten Mal herausgeben liefl, fihrte er seine Darstellung
hinaus auf Luther als Symbol des ,ewig Deutschen®, als der Gestalt, die
»dem metaphysischen Wesen der Deutschen zum Selbstbewufitsein ver-
holfen® hat.*’ In der Nihe von Reinhold Seeberg steht Johannes von Walter
mit seiner mehr populiren Schrift ,Deutschtum und Christentum® von
1926%® — freilich mit bedeutsamen Unterschieden. Er kann zwar auch von
einer ,Vermihlung des christlichen und des deutschen Geistes bei Luther®
reden und sagen: ,Als das katholische Christentum mit seinem juridischen
System von Verdienst und Vergeltung dem deutschen Volke gebracht ward,
da ging diese (= germanische) Vornehmheit der Gesinnung verloren. Durch
Luther ward sie wiederhergestellt* (64). Doch weif} der Verfasser auch, ,in
welchem Sinne die Kombination von deutsch und lutherisch nicht verstanden
werden darf“. Sehr treffend sagt er: , Luther hat sein Evangelium nie als Pro-
dukt des geistigen Lebens des deutschen Volkes angesehen, sondern als Gabe
Gottes an das deutsche Volk, die ebenso auch anderen Vélkern geboten ward
und sowohl die Deutschen wie auch andere Volker vor eine sittliche Ent-
scheidung stellt. Die Annahme des Evangeliums beruht also nicht etwa auf
der volkischen Entwicklung dieser oder jener Rasse® (53 £.). Man spiirt im
Hintergrund schon den Mifibrauch durch deutschglaubige Weltanschauungs-
gruppen, dem von Walter nach 1933 entgegentreten wird.*’ 1928 wieder-
holt Paul Jaeger in der zweiten Auflage der RGG seine fritheren Auslas-
sungen zum Thema, freilich in verkiirzter Form.”® Man kénnte sagen, daft
Reinhold Seebergs These in solenner Weise letztmals von seinem Sohn Erich
Seeberg vorgetragen worden ist in seiner Gedichtnisrede zu Luthers
450. Geburtstag bei der Gedenkfeier der Friedrich-Wilhelms-Universitit zu
Berlin 1933.7! In dieser geistvollen Rede ist Luther der ,ewig Deutsche®,
»der das Bewufitsein unseres Volkes zum erstenmal ganz in sich verkopert
hat® (6). Man wird deshalb ,die Formel, daff das Christentum Luthers die
germanische Ausprigung der christlichen Religion darstellt, nicht zu kithn
finden. Das ,ewige Evangelium® ist im deutschen Evangelium ,verborgen*
(16). Diese Rede ist aber insofern zugleich ein Ende, als alles, was daneben

% So H. Hermelink in Theol. Rundschau 7, 1935, 67.

87 Gerbard Ritter, Luther. Gestalt und Symbol, 1925, 151. 1959 erschien die 6. Aufl.
Neuausgabe 1983. (Das Zitat 5. Aufl. 1949, 238).

68 Friedrich Mann’s Pidagogisches Magazin, Heft 1099, Langensalza 1926, 53 ff.

8 Vol. oben Anm. 30.

70 RGG? 11, 1928, 1070 (vgl. oben zu Anm. 7).

71 Erich Seeberg, Martin Luther. Gedachtnisrede . . ., Berlin 1933 (24 S.).
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und danach zum selben Thema gesagt wurde, schlechterdings nicht unwider-
sprochen bleiben konnte und letztlich eine Desavouierung von Seebergs
These bedeutete — sei es nun, dafl ,der heilige deutsche Geist in Luther”
beschworen wurde,”® sei es, dal man Luther den Willen bescheinigt, ,die
Wahrheit des Evangeliums einzudeutschen® — wobei hinzugefiigt wird, daff
das Wort Gottes die deutsche Seele auch durch die Schénheit des Frithlings
und durch die Geschichte anspricht. ,Luther hat durchgesetzt, was vor ihm
der deutschen Seele nur Sehnsucht sein konnte®.”

Die entscheidende Gegenposition wird frith bezogen. Es ist Karl Barth,
der Ende 1933 zu den sog. ,Rengsdorfer Thesen® Stellung nimmt. Die vierte
These lautete: ,Uns deutschen Menschen ist das Evangelium durch die
Reformation dem deutschen Volkscharakter entsprechend nahegebracht
worden. Die Geschichte bestitigt, daff diese Verkiindigung des Evangeliums
der germanischen Rasse angemessen ist.“ Dazu sagt Karl Barth: ,Die Refor-
mation . . . war und ist der germanischen Rasse so angemessen und so unan-
gemessen wie jeder anderen Rasse“.” Auf dem Fundament der von ihm ver-
tretenen Theologie und im Gegeniiber zu den Willkiirlichkeiten und Abstru- |
sititen, wie sie auf der Seite der ,Deutschen Christen“ gerade auch zum
Gedenken an Luthers 450. Geburtstag vorgetragen wurden,” war diese kate-
gorische Feststellung Barths uniiberwindlich. Im apologetischen Schrifttum
wird noch von der Germanisierung gesprochen. Otto Dibelius z.B. schildert
in einer Schriftenreihe ,,Christus und die Deutschen® ,die Germanisierung
des Christentums® bei den Goten und den Untergang des arianischen Chri-
stentums als ,eine Tragodie“;”® ,die echte Germanisierung der Kirche*””
findet er im Gottesdienst in der Landessprache, in den deutschen Liedern, in
der Bibeliibersetzung, im Aufbau der evangelischen Kirche und in ihrer Stel-
lung zum Staat. Vom Evangelium aber heifit es: ,An diesem Evangelium
wird nichts germanisiert. Es wird genommen, wie es ist“ (41). Es diirfte mehr
als eine Einzelstimme gewesen sein, was Harald Diem 1938 so ausdriickte:
,»Es geht nicht an, den Propheten der Deutschen in den Kiinder deutscher
Art, den Bekenner von Worms in den ,germanischen Charakterprote-
stanten® . . . umzufalschen®.”® Daf} dies eine Einsicht von vielen gewesen
sein muf}, bestitigt ungewollt Alfred Rosenberg. In seiner Schrift ,Protestan-
tische Rompilger”? heiflt es polemisch: ,Luther, der Deutsche, ver-

72 E. Bergmann, Die deutsche Nationalkirche 1933, 267.

73 Hugo Ronck, Ein Reich — Ein Gott. Vom Wesen deutschen Christentums. Verlag
Deutscher Christen, Weimar 1938, 110 f.

74 Karl Barth, Lutherfeier 1933 (Theol. Existenz heute, 4), 1933, 18.

75 Am berithmtesten die Sportpalastrede von Gerhard Krause vom 13. Nov. 1933.

76 Heft 1 der Schriftenreihe Berlin 1934.

77 Heft 2, Berlin 1935.

78 Harald Diem, Luthers Lehre von den zwei Reichen, Miinchen 1938, 5 f.

79 Lt. Vorwort geschrieben Ende 1935, verdffentlicht 1937, Miinchen 1937°. Das fol-
gende Zitat: 18.
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schwindet; Luther, der Wahrhaftige, wird zu einem starren Dogmenbe-
wahrer gemodelt . . .“. Das klingt wie der drgerliche Nachruf auf unsere

These.

I11.

1. Dall Martin Luther ,,die Germanisierung des Christentums® weiterge-
trieben oder gar vollendet habe, ist ohne Zweifel als eine der herausragenden
Thesen zur kirchlichen- und dogmengeschichtlichen Finordnung Luthers
anzusehen. Immerhin ist sie von einem namhaften Gelehrten wie Reinhold
Seeberg ausgebaut und vorgetragen worden. Kritik an dieser These ist bisher
nur sehr selten und nur ganz beiliufig ausgesprochen worden. Das mag zu
einem Teil an den zuletzt geschilderten Umstanden gelegen haben; ganz zu
verstehen ist es angesichts der erheblichen geschichtlichen Bedeutung dieser
These jedoch nicht. Ich fand nur wenige Stellen, an denen unsere These in
Frage gestellt worden ist. Das erste Mal von Heinrich Boehmer 1917. Es ver-
wundert nach Kenntnis seiner Abhandlung von 1913 nicht, ihn unter den
Kritikern zu finden, mufl doch schon von seinem Ansatz her Luther eher ein
Uberwinder als ein Vollender des mittelalterlichen (germanischen) Christen-
tums sein. An verhaltnismafig abgelegener Stelle heifit es in einem Bericht
zu einem Vortrag Boehmers iiber ,,die Germanisierung des Christentums und
die Verchristlichung des deutschen Volkstums*: ,Die Kirche (= im Mittel-
alter) konnte die Verchristlichung des deutschen Volkstums nicht weiter-
fithren, weil sie sich nicht allein auf die Bibel und Christus stellen wollte.
Diese Schranke hat erst Luther durchbrochen. Seine Reformation ist nicht
zuletzt ein Protest gegen die aus dem germanischen Christentum stammende
Verkehrung des Glaubens und der Lehre in die Institution und Rechtsan-
schauung des Mittelalters, er selbst aber ein Beweis, dafl es zu einer Ver-
christlichung des deutschen Volkstums gekommen ist.“*® Das diirfte nicht
nur gegen die ,deutsche Woge des Jahres 1917, sondern direkt gegen See-
berg gesprochen sein. — Am Ende der Zeit des Nationalsozialismus beriihrt
der katholische Kirchenhistoriker Wilbelm NeufS 1944 unsere Frage. In
seiner kleinen Schrift iiber ,,Das Problem des Mittelalters® nennt er das Mit-
telalter geradezu , die germanische Zeit“ der Kirche und fihrt fort: ,Es diirfte
nicht schwer sein zu zeigen, daf} es gerade auch der germanische Einfluf} im
mittelalterlichen Christentum war, der Luthers Anstof§ erregte und den er als
Papismus von sich wies“.®" — In einer seiner letzten Arbeiten, einem Beitrag
zu dem Sammelwerk ,,Volk — Nation — Vaterland. Der deutsche Protestan-
tismus und der Nationalismus“®* schreibt Ernst Wolf 1970 zu den Ausfiih-

8 AELKZ 50, 1917, 783.

81 W. Neufl, Das Problem des Mittelalters, Kolmar i.E. 0.]. (1944), 75 f.°

82 Hg. von Horst Zilleflen (Verdffentlichungen des Sozialwiss. Instituts der ev.
Kirchen in Deutschland, 2) Giitersloh 1970, 184.
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rungen Johannes von Walters aus dem Jahre 1933* unter Berufung auf Neufi:
,Dafl die religiose Veranlagung der Deutschen im Luthertum ihren befrei-
enden Hohepunket erreicht, ist hier ebenso selbstverstindlich, wie auf der
anderen Seite vollig verkannt wird, dafl die Reformation im wesentlichen ein
durchgingiger Protest gegen die in der christlichen Kirche des Mittelalters
kriftig ausgestaltete Germanisierung der Botschaft des Evangeliums und der
Kirche gewesen ist.“ —

Nun wiirde man gerne im Sinn dieser Anfragen an der These von Seeberg
historische Kritik iiben. Man konnte dabei von den Summarien ausgehen, die
sich in den Lexika zu unserem Stichwort finden. So fithrt etwa Kurt-Dietrich
Schmidt in seinem Artikel ,einige bemerkenswerte Beispiele der Germanisie-
rung des Christentums im frithen Mittelalter* auf. Er nennt sprachliche Ele-
mente; Gesten, z.B. das Handefalten als germanisch-christliche Gebetshal-
tung (urspr. Geste des Gefolgschaftswesens, die sog. Kommendation); den
Kult als 6ffentlich-rechtliche Angelegenheit; theologische Verschiebungen,
die etwa die Satisfaktionslehre des Anselm erkliren; die starke stindische
Scheidung; dingliche Leistungen als Ersatz fir persénliche Schuld usw.*
Ausfithrlicher und konkreter ist Konrad Algermissen. Er stellt folgende
Punkte zusammen: Beeinflussung des christlichen Gottesbegriffes durch ger-
manisches Denken; Eindringen des Schicksalsglaubens in die Pridestina-
tionslehre; duflere Kirchlichkeit, die pinfolge des konkreten Denkens der
Germanen oft ein Ubergewicht iiber die innere christliche Sittlichkeit®
erhielt; die germanische Wertung von dufleren Leistungen; germanische
Dimonenfurcht, die zu starkem Verlangen nach wundertitigen Heiligen
fithrte; das Eigenkirchenrecht; germanischer Einfluf auf die Liturgie, auf
kirchliche Gebriauche und Feste (Weihungen, Fronleichnam, Marien-
minne).*

Man koénnte nun von solchen Themenlisten her, wie sie sich in den Lexika
finden, fragen, an welchen Punkten Luther eine »germanische® Bewegung
nicht fortgesetzt, sondern abgebrochen hat. Das sei an einzelnen Beispielen
verdeutlicht. Man konnte etwa mit Heinrich Boehmer und Kurt-Dietrich
Schmidt auf den Ablaff verweisen,® also den Punkt, an dem Luther seine
andersartige, biblische Auffassung des Christenlebens zum ersten Mal 6ffent-
lich dargelegt hat, und sagen: ,Letztlich germanischem Denken entstammte
also der Mifibrauch, gegen den sich Luther 1517 erhob®.”” Man kénnte mit
Wilhelm Neufl, Kurt-Dietrich Schmidt und Hermann Heimpel auf das stan-

8 Vgl. oben Anm. 30, v. Walter war der Lehrer, der Doktor- und Schwiegervater
Wolfs.

8 RGG? II, 1441 f.; vgl. auch EKL I, 1529 f.

85 LThK? 4, 752 f.

8 H. Boehmer 2aa0O. (Anm. 10), 271: ,eine Schopfung des germanischen Christen-
tums®“.

87 K.-D. Schmidt, Grundriff der Kirchengeschichte 2, 1950', 170; vgl. auch RGG’ I,
1442.
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dische Prinzip in der mittelalterlichen Kirche verweisen® und ihre ,Feudali-
sierung® als ,germanisch® qualifizieren. Ohne Zweifel hat Luther ,die
Adelskirche des Mittelalters zerstort“!* Man kénnte mit Johannes Haller das
Papsttum als Schopfung und Produkt der germanischen Vélker ansehen™
und Luthers Kampf gegen die falsche Herrschaft des Papsttums in der Kirche
dann als einen antigermanischen Kampf bezeichnen. Man kénnte mit W.
Neuf die , Militarisierung“ des Mittelalters, also die neue Haltung gegentiber
Krieg und Waffendienst sowie die Kreuzziige als Frucht germanischen Gei-
stes ansehen,” der Luther deutlich widerstanden hat und der er mit seiner
Auffassung von den Zwei (Be-)Reichen begegnete.

Doch ist bei allen einzelnen Punkten die Frage zu stellen: Sind Ablaf,
Papsttum, Feudalisierung, Militarisierung usw. wirklich ,,germanische” Ele-
mente des Mittelalters? Erkliren sie sich nicht aus ganz anderen Umstinden
und Ursachen, die mit Rasse und Volkstum woméglich wenig oder nichts zu
tun haben? Was erkldrt sich aus der Geschichte Roms und aus dem Zusam-
menbruch des Imperiums? Was erklirt sich aus geschichtlichen Unruhezeiten
und der Situation der Vélkerwanderung? Was erklirt sich aus sozialge-
schichtlich zu deutenden Verschiebungen? Ein Beispiel mag besonders ange-
fihrt werden, das ist der Komplex ,Eigenkirche. Frither als sicher Angese-
henes wird hier heute bezweifelt, der germanische Ursprung dieser Institu-
tion bestritten: ,Das Institut der Eigenkirche hingt vielmehr mit der wirt-
schaftlichen Entwicklung zur Grundherrschaft in der Spitantike zusammen
und ist ,national indifferent’ (Dopsch)“.”

Einer Beantwortung der Frage nach der ,,Germanisierung” des mittelalter-
lichen Christentums stehen heute also erhebliche sachliche Schwierigkeiten
im Wege: der Stand der Germanenforschung heute. Der fritheren Sicherheit
und Vollmundigkeit stehen heute groffe Zuriickhaltung und Vorsicht in der
Bekanntgabe von ,Ergebnissen gegeniiber.”” Die notwendige Differenzie-
rung verwehrt geradezu zusammenfassende oder gar pauschale Feststel-
lungen tber ,die Germanen®. Allzu vieles ist im Fluf}, eine Summe der For-
schung ist heute nicht zu ziehen.” Das kann nicht verwundern, bedenkt

88 V.a. W. Neufs, Problem des Mittelalters 27 ff.; das Mittelalter 45 f., (die Titel s.
oben Anm. 38 u. 39). K-D. Schmudt, Art. Mittelalter (EKL II, 1958, 1395 {.).

8 Hermann Heimpel, Der Mensch in seiner Gegenwart, Gottingen 1954, 145, ihnl.
Formulierung 57.

90 Vgl. das Nachwort von H. Dannenbauer in seiner Neuausgabe von J. Hallers
Papsttum 5, 1953, 415. — Zuletzt duflerte sich dazu Horst Fubrmann in seiner knappen
Scll':rift iiber das Papsttum ,,Von Petrus zu Johannes Paul II.“ (Becks schwarze Reihe,
223), Miinchen 1980, 226 (bei Bespr. der Literatur. Fuhrmann nennt auch Zusummung
und Kritik von 1934 bei W. Stapel und E. Seeberg).

91 W. Neufs, Das Problem des Mittelalters, 16.

92 Peter Landau, Art. ,Eigenkirchenwesen® (TRE 9, 1982, 399—404. Das Zitat:
400;. Vgl. schon Willibald Plschl, Geschichte des Kirchenrechts I, 1953, 238 ff.

93 Man lese nur einmal die Ausfihrungen tiber die Religion und Mythologie der Ger-
manen in der groflen Brockhaus-Enzyklopadie 7, 1969, 160 f.!

94 Man beachte die Zuriickhaltung von Hermann Dérries bei seinem Versuch einer
(Zwischen-)Bilanz aaO. (vgl. oben Anm. 1).
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man, dafl die Begegnung ,der Germanen“ mit ,dem Christentum® und
dementsprechend auch eine parallel laufende Verinderung des Christentums
durch die neugewonnenen Volker ein duflerst vielschichtiges Geschehen
gewesen ist, ein Prozefl von grofler raumlicher und zeitlicher Ausdehnung.

Wir haben es also bei unserer Frage mit einem erheblichen forschungsge-
schichtlichen Umbruch zu tun, der es verbietet, an die Literatur der dreifliger
und vierziger Jahre einfach anzukniipfen,” hinzu kommt, daff in der
kirchengeschichtlichen Literatur die betreffenden Fragen kaum mehr erértert
werden.” Das bedeutet zugleich, daff die weitergehende Forschung in
anderen wissenschaftlichen Disziplinen, etwa der Germanistik, von Theo-
logen kaum beachtet, geschweige denn rezipiert worden ist — man denke
etwa an die spiteren Verdffentlichungen von Walter Baetke (1884—1978)"
oder an das Lebenswerk von Hans Kuhn, das jetzt in den vier Banden seiner
,Kleinen Schriften® gesammelt vorliegt.”

Geschichtlich kann deshalb zu unserer Frage nur dies gesagt werden, dafl
bei Martin Luther von der Heiligen Schrift und von den Kirchenvitern her
eine eindeutige Riickwendung und Rickbesinnung auf die ersten Jahrhun-
derte der Kirchengeschichte erfolgt. Das heiffit aber: Luther wendet sich
gegen wesentliche Entwicklungen des (halben) Jahr vor ihm. Diese mittelal-
terlichen Momente, die Luther strikt ablehnt, als , germanisch“ zu qualifi-
zieren, dazu fehlt gegenwirtig nicht nur das (weltanschauliche) Interesse,
sondern auch die (forschungsmaiflige) Berechtigung.

9 Dieser Umbruch deutet sich an in der Kontinuititsdiskussion seit Pirenne und
Dopsch in den zwanziger Jahren, in der es zunichst um die Auswirkungen weiterbeste-
hender antiker Elemente auf den verschiedensten Gebieten ging. Nach 1945 wurde die
Debatte angestofien durch Karl Bosl, Die germanische Kontinuitat im deutschen Mittel-
alter iAdel — Koénig — Kirche), zuerst 1962, nachgedruckt in K.B., Frithformen der
Gesellschaft im mittelalterlichen Europa, Miinchen — Wien 1964, 80—105. Vgl. auch
Gerd Tellenbach, Die Germanen und das Abendland bis zum Beginn des 13. Jahrhun-
derts (Saeculum Weltgeschichte 4), Freiburg/Br. 1967; Theodor Schieffer iiber die
»Germanisierung des Christentums“ (Handbuch der europiischen Geschichte I, § 57,
504 ff.), Stuttgart 1976.

% Man suc%xe nur einmal nach unserem Problem in den gingigen Lehrbiichern, etwa
bei Carl Andresen, Geschichte des Christentums I. Von den Anfangen bis zur Hoch-
scholastik (Theol. Wissenschaft 6) Stuttgart 1975; Karl Heussi, Kompendium der
Kirchengeschichte, 15. Aufl. Tiibingen 1979. Ausfiihrlicher gehen darauf ein: Gerd
Haendler, Geschichte des Frihmittelalters und der Germanenmission (K.-D. Schmidt
— E. Wolf, Die Kirche in ihrer Geschichte Bd. 2, Lfrg. E), 1961, 1976%; Bernd Moeller,
Geschichte des Christentums in Grundziigen, Gottingen 1979%, 133 ff.; Ekkebard
Miiblenberg, Epochen der Kirchengeschichte, Heidelberg 1980, 107 ff. (andere Frage-
stellung). Am ausfithrlichsten beriihrt unser Problem der von Knut Schiferdiek heraus-

ebene Band I1/1 der , Kirchengeschichte als Missionsgeschichte“: ,Die Kirche des frii-
Eeren Mittelalters“, Miinchen 1978. Zur Forschung vgl. Reinbard Staats, in: Verkindi-
gunﬁ und Forschung 25, 1980/1-2, 33 {.

97 W. Baetke, Kleine Schriften. Geschichte, Recht und Religion im germanischen
Schrifttum. Hg. v. K. Rudolph u. E. Walter, Weimar 1973.

98 Hans Kubn, Kleine Schriften 1969 ff. Fiir die kirchengeschichtliche Forschung
relevant v.a. die Binde II, Berlin 1971, 191—386 und IV, Berlin 1978, 167—321. Kuhn
gehort zu den kritischsten Denkern in diesem Forschungsbereich.
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2. Ist uns auch gegenwirtig eine ,historische Widerlegung® der These von
Seeberg unmoglich gemacht — und es steht nicht zu erwarten, daff noch
einmal in der alten Weise von ,Germanisierung“ und von ,germanischen®
Elementen im Mittelalter gesprochen werden konnte —, so ist es um so
dringlicher, Kritik an zwei anderen Stellen anzubringen. Einmal an dem
Sprachgebrauch der Vertreter dieser These; es ist also die Frage nach ihrer
Terminologie zu stellen. Sodann an dem theologischen Verstindnis Luthers
und der Reformation, das sich in dieser Auffassung widerspiegelt und vor
allem in der Rede vom germanischen ,Bediirfnis“ kulminiert, dem Luther
angeblich Geniige getan hat.

Zunichst die terminologische Frage. Schon dem oberflichlichen Beob-
achter muf} sich der Eindruck mangelnder sprachlicher Genauigkeit auf-
dringen. Was man kiirzlich von den ,Deutschen Christen® gesagt hat: ,Eine
oft nur gefithlsmiflig erfafite, nicht rational durchreflektierte Synthese von
evangelischem Christentum und Deutschtum war ideologisches Anliegen**
— eben dies gilt weithin schon von dem ganzen Bereich der Rede vom ,,deut-
schen® Luther von der Mitte des vorigen Jahrhunderts bis in die dreifliger
Jahre unseres Jahrhunderts hinein.'® Dabei ist es weniger befremdlich, wenn
in Literatur und Dichtung mit Begriffen grofiziigig umgegangen wird
(obwohl das auch nicht sein muf}). Bedenklicher wird es, wenn die Wissen-
schaft begriffliche Klarheit vermissen lifit oder gar einer Klirung der Begriffe
ausweicht. Dafl Arthur Bonus nicht auf seinen Sprachgebrauch befragt
werden darf, sahen wir oben. Man méchte sagen: sprachliche Verschwom-
menheit ist weithin ein Kennzeichen sogenannter ,Weltanschauungen®.
Doch operiert auch ein so anerkannter und solider Kirchengeschichtler wie
Hans von Schubert in unserer Frage mit auffallend vagen Begriffen, so wenn
beispielsweise Luther in Worms geschildert wird als Vorbild fiir den ,Weg
deutscher Innerlichkeit und Wahrhaftigkeit“.!! Es ist erstaunlich, wie sehr in
diesem Bereich — es ist im weiteren Sinne der des ,Nationalen® — Gefiihlig-
keit und Sentimentalitit vorherrschen'® und zu naiven Identifikationen ver-
fithren. Besonders aufschlufireich, ja verriterisch ist es, wie Reinhold Seeberg
selbst hier sich duflert. Die entscheidende Erklirung fir seinen Sprachge-
brauch findet sich in einer Anmerkung versteckt. Ganz offensichtlich verir-
gert iiber eine diesbeziigliche Riickfrage gibt Seeberg folgende Auskunft:
+~Wem aus irgendwelchen Grinden die Kategorie ,germanisch’ in diesem

99 K. Meier: TRE 8, 552.

100 Sehr anschauliche Belege dafiir finden sich bei Gustav Manz, Martin Luther im
deutschen Wort und Lied, Berlin 1917.

101 B, v. Schubert, Luther und seine lieben Deutschen, 1917, 179. Zu Paul Jaegers
Ausfithrungen bemerkt K.-D. Schmidt: ,, Was bei Luther als typisch germanisch galt,
war freilich sehr verschwommen: germanische Ehrlichkeit, Selbstindigkeit und Treue
werden genannt sowie Freude am Licht* (RGG II, 1440).

102 o, als extremes Beispiel die kleine Schrift von H. Niemdller, Was Luther seinen
lieben Deutschen in dieser schweren Zeit zu sagen hat (Volksschriften zum groflen
Krieg, 103), Berlin 1917. Vgl. die Inhaltsangabe in meinem Beitrag tiber 1917 (Anm. 1),
192.
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Zusammenhang nicht pafit, der setze ruhig dafiir ,modern’, ,neuzeitlich oder
derartiges ein“.’® In der folgenden Auflage heifit es stattdessen: , Wem aus
irgendwelchen Grinden die Kategorie ,germanisch® in diesem Zusammen-
hang nicht pafit, der setze ruhig dafiir ,christlich’, ,evangelisch®, ,neuzeitlich
oder derartiges ein“.'* Das ist geradezu zynisch, das bedeutet eine skanda-
l6se sprachliche Unsauberkeit und macht den grofien Gelehrten Reinhold
Seeberg als Historiker und Systematiker im héchsten Mafle verdichtig.'®®
Zugleich erweist sich seine These iiber Luther als das Beispiel einer ideolo-
gisch bedingten Auffassung der Geschichte. Es ist jedoch bemerkenswert,
dafl die eigentliche Darstellung der Gedanken Luthers von dieser These
wenig beemnflufit ist (das macht den bleibenden Wert des Seeberg’schen
Buches aus), daff die These vielmehr den Rahmen abgibt fiir ein nicht unbe-
dingt dazugehorendes Bild. Was fiir erhebliche systematische Spannungen
hier vorliegen, vor allem auch im Blick auf Seebergs Dogmatik macht Otto
Woltf deutlich, wenn er zu Seebergs Aussage, er fiihle sich ,als treuer Schiiler
Luthers®,'% anmerkt: ,Ist dieses Bekenntnis als subjektive Uberzeugung
unantastbar, als objektive Feststellung ist es eine weitgehende Selbsttiu-

schung®.'%”

3. Es bleibt zu fragen, wie sich Luther selbst zu dem Komplex duflert, der
in unserem Jahrhundert als ,, Germanisierung des Christentums® bezeichnet
worden ist. ,Befragt® man Luther, so ist in jedem Falle zu vermuten, daff
damit die theologische Problematik zur Sprache kommt. So ist es auch hier.
Es gibt keinen ,,untheologischen® Luther.

Zunichst die Frage: Luther und die Germanen. Luther hat sich zu dem
Thema nicht oft geduBert,’® doch war er nicht ganz unberiihrt von der Welle
der ,nationalen Romantik®, die der deutsche Humanismus um 1500 erlebte
und die vor allem in Ulrich von Hutten einen Vertreter gefunden hatte.'®
Durch die wiederaufgefundene ,Germania“ des Tacitus erhielten diese
Minner ein ideales Bild der germanischen Urzeit, das sie tief beeindruckee. !

103 Reinbold Seeberg, Lehrbuch der Dogmengeschichte TV/1, 19172%2, 53.

104 Ebd. 1933%, 53 und alle folgenden Ausgaben.

105 Erklirbar ist die Bemerkung nur durch den Einfluf} von Bonus, der sich dhnlich
duflern konnte (vgl. oben zu Anm. 5, dort S. 12).

106 T ehrbuch der Dogmengeschichte IV/1, V.

107 0. Wolff (oben Anm. 63) 239.

108 Offensichtlich ist diese Frage auch in der nationalsozialistischen Zeit nicht
genauer untersucht worden. Vgl. jedoch die Notizen bei Rudolf Hermann; Luthers
Theologie. Ges. und nachgel. Werke I, Berlin 1967, 225 (von 1934).

199 Vel Hajo Holborn, Ulrich von Hutten, Géttingen 1968, etwa 41 ff.

110 Die Schrift des Tacitus — um 1425 wieder entdeckt — wurde gedruckt 1470 in
Venedig, 1473 in Nirnberg. Vgl. Paul Joachimsen, Tacitus im deutschen Humanismus
(Neue Jahrbiicher fiir das klass. Altertum 14, 1911, 697—717); Frank L. Borchardt,
German antiquity in renaissance myth, Baltimore and London 1971; Ludwig Krapf,
Germanenmythus und Reichsideologie: Frithhumanistische Rezeptionsweisen der taci-
teischen ,Germania“ (Studien z. dt. Lit. 59), Tiibingen 1979.
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Hutten z.B. horte im Jahre 1509 in Leipzig eine Vorlesung iiber die Ger-
mania des Tacitus und verfafite wenige Jahre spiter ein Gedicht ,Warum die
Germanen nicht entartet sind?“'!! Die Lektiire des Tacitus gab dem deut-
schen Nationalgefiihl einen grofien Auftrieb, lieferte gleichzeitig die Kenn-
zeichen fiir eine Erfassung des deutschen Volkscharakters. Es mischen sich
also Vergangenheit und Gegenwart. So ist es auch bei Luther. Er kann sich
etwa auf einer Reise nach Torgau 1538 mit Melanchthon iiber Tacitus unter-
halten!'? und dabei dulern ,,Germani sunt optima natio®."”* Mit Tacitus will
er die Bestindigkeit und Treue der alten Germanen, gerade auch in der Ehe,
gelten lassen.!'" Thre Einfachkeit und Geniigsamkeit lobt er; es ist ihnen ,.¢in
frischer, kiithler Brunn lieblicher gewesen, hat ihnen besser geschmeckt, denn
itzt alle kostliche Weine und Malvasier*.!"® Dazu begegnet bei Luther das
damals nicht seltene Arminius-Motiv. Die lateinische Fassung des Namens
ist ihm ein Dorn im Auge. Hermann der Cherusker muf es heifien! Gerade
auch die Wortbedeutung ist wichtig: Mann des Heeres, ,die Seinen zu retten
und vorn an zu gehen, sein Leib und Leben driiber wogen®.'** Thm schien,
das H sei verwandelt worden ins G, ,,vorhin haben Germani geheiffen Her-
manni®.!” Auch folgende Bemerkung iiber Arminius findet sich bei Luther:
,Wenn ich ein Poet wir, so wollt ich den zelebrieren. Ich hab ihn von
Herzen lieb . . . Wenn ich itzund ein Arminium hitt und ein Doctorem
Martinum, so wollten wir den Turken suchen®.!'® Ansonsten beklagt Luther
lebhaft, daf es aus der deutschen Friihzeit kaum schriftliche Uberlieferung
gibt.'?

Das Thema ,Luther und die Germanen® wird also sehr schnell zum Thema
Luther und Deutschland, ein Thema, das vor allem zu Beginn der national-
sozialistischen Zeit sehr intensiv erortert worden ist.'*® Dabei kam bei kor-
rekter Wiedergabe der verschiedenen Aussagen Luthers durchaus nicht das
gewiinschte Ergebnis zutage; Hermann Dérries etwa bekam nach seinem
mutigen Vortrag zur Feier des 450. Gedichtnisses der Geburt Luthers an der
Universitit Gottingen'?! den Unmut der Machtigen zu spiren.

111 yol. Holborn aaO.

112 Wohl anlifllich der Herausgabe der Germania des Tacitus zum Gebrauch in
Schulen durch Melanchthon im selben Jahre. Als Motto hatte Melanchthon gewihlt den
Vers: ,nam pius est patriae facta referre labor* (vgl. K-D. Schmidt, Die Bekehrung der
Ostﬁermanen zum Christentum, Géttingen 1939, 3).

113 WA TR 3, 3803; Cl 8, 173 £.

114 WA TR 6, 353, 32. Vgl. Rudolf Hermann aaO.

115 WA TR 6, 355, 3—7.

e A 311, 206,71—3

17 WA TR 6, 355, 8 f.; vgl. WA 50, 147,

118 WA TR 5, 415, 26—31 Nr. 5982 (Frithjahr 1543).

119 ol WA 15, 52, 11 ff.; 50, 383.

120 Vgl. Rudolf Hermann, Bemerkungen tiber ,Deutschland und die Deutschen im
Spiegel Luthers® (aaO. 225—230); Hans Preufs, Luther der Deutsche, Gutersloh 1934
u.a.m.

121 Hermann Dérries, Luther und Deutschland (SGV 169), Tiibingen 1934.
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Das Thema ,Luther und seine lieben Deutschen® entfaltet sich genau so
dialektisch und , paradoxal® wie fast alles bei Luther. Die dunkle Seite abzu-
blenden und nur die helle, positive iibrigzulassen, ist eine Verfilschung. So
finden sich bei Luther in seinen Auferungen iiber die Deutschen dicht und
scheinbar unvermittelt nebeneinander grofles nationales Selbstbewufitsein
(wir und die Spanier sind die michtigsten und stirksten Nationen)'” und
schirfste Kritik (die Deutschen sind wiist und wild, halb Teufel, halb Men-
schen).'? Entscheidend ist indessen folgende Beobachtung: fast keine seiner
Bemerkungen tiber Deutschland und die Deutschen ist theologisch indiffe-
rent, fast alle haben einen direkten Bezug auf Gott und sein Evangelium.
M.a.W.: es handelt sich bei Luthers Stellungnahmen nicht um neutrale vol-
kerpsychologische Erkenntnisse, noch weniger um nationalistische Parolen,
sondern simtliche Auflerungen Luthers iiber sein Land und Volk stehen in
unmittelbarem Zusammenhang mit seinem Auftrag. Er kann zwar auch als
Patriot sprechen, aber ,nicht nur ein privates, sondern ein amtliches Band
verkniipft ihn mit seinen Deutschen. Er redet im Auftrage, als ein Gesandter,
als der Prediger des Evangeliums an sein Volk. Das heifit aber, Luther ist der
Triger einer Botschaft.’** Ein seinerzeit viel zitiertes und viel milbrauchtes
Wort Luthers lautet: ,Germanis meis natus sum, quibus et serviam® (Fir
meine Deutschen bin ich geboren, ihnen will ich auch dienen).'® An anderer
Stelle lautet es etwa so: ich ,meyne es von hertzen trewlich mit euch vnd
gantzem Deutschen land / da hyn mich Gott verordenet hat“.'* Luther hat
also in erster Linie seinen ,Beruf” im Auge: er ist z# den Deutschen gesandst,
die Deutschen sind seine Gemeinde, fiir seine Deutschen will er da sein.
Diesem Selbstverstandnis Luthers entspricht eigentlich nichts besser als seine
Selbstaussage, er sei ,der Deutschen Prophet*,'” ,Ego propheta Germa-
niae“.'?® Dieser Titel und verwandte Begriffe: Prediger, Ekklesiast, Evange-
list, Apostel driicken den eindeutigen und absoluten Primat der Botschaft
gegeniiber dem Adressaten aus. Ein rechter Prophet ist kein Lobhudler, kein
laudator und Komplimentemacher. Die Botschaft ist vielmehr immer in
hochster Gefahr, verworfen, miflverstanden oder verloren zu werden.
Luther sieht von seiner Botschaft her die geschichtliche Stunde seines Volkes,
er sicht die Grofle des gottlichen Geschenks und Auftrags fir sein Volk, er
sicht aber auch zunchmend den Miflbrauch evangelischer Freiheit, er sieht
die Undankbarkeit gegeniiber dem anvertrauten Gut, er sicht die Verachtung
des gottlichen Wortes. So kann er denn wohl einmal sagen, er sei nicht gern

122 WA TR 5, Nr. 3687.

123 WA 3011, 107, 14 (Vom Kriege wider die Tirken 1528) WA TR 4, Nr. 4147.

124 Dérries 6.

125 WA BR 2, 397, 34.

126 WA 15, 27 (An die Ratsherren).

127 So seit der Koburg 1530: WA 30 III, 290, 28; vgl. dazu H. Prexfi, Luther der
Deutsche, 89 ff., auch schon ders., Martin Luther. Der Prophet, Gutersloh 1933, dazu
die 2gﬁt’.sa.mrne]tf:rl Stellen bei WA 58 I, 136 f.

128 WA 41, 706, 14 (1536). Eine Medaille von 1537 trigt die Aufschrift ,Propheta
Germaniae®.
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Prophet,'? denn es wird Deutschland gehen wie den Juden und Jerusalem,
wie Griechenland mit den Tiirken, wie Rom mit den Goten."® ,Ich will Ger-
mania nicht ex astris wahrsagen, sed ego illi iram Dei ex theologia
annuntio®."! Er kann sagen ,,Du unselige Nation“! ,,Wenns so sol jnn Deud-
schen landen gehen, so ist mirs leid, das ich Deudscher geborn bin, odder jhe
deudsch geredt odder geschrieben habe®.'*

Es sei zum Schluf noch die Frage gestellt nach dem Verbaltnis Luthers zu
seiner Botschaft, nach dem Verhiltnis des Propheten zu seinem Auftrag. Um
das eigentlich Selbstverstindliche vorwegzunehmen: nirgendwo ist Luther
weiter von Arthur Bonus und Reinhold Seeberg entfernt, nirgendwo bei
Luther wird ,die Religion® vom Menschen her gedacht, nirgendwo erscheint
sie auf menschliche ,Bediirfnisse“ zugeschnitten oder gar als Produkt eines
volkischen (bzw. rassischen) ,,Bedarfs“, was von Seeberg so betont herausge-
stellt wird. Es macht gerade die Gréfe Martin Luthers aus, daf} er sich immer
wieder einer eigenmichtigen Nutzung seiner Botschaft widersetzt hat — man
denke nur an den Bauernkrieg. Die Botschaft gehort niemals dem Gesandten,
sie ist auch niemals ,Besitz* der Angeredeten oder gar dauerndes Eigentum
eines Volkes. Das kann schon deshalb nicht sein, weil die Botschaft dieses
»deutschen Propheten® letztlich lautet: ,Darum tue Bufle, Deutschland, weil
(= solange) die Zeit der Gnade noch da ist; es ist Zeit“!"” Es ist die Grofle
Luthers, dafl er als Bote, als ,Evangelist®, als ,Prophet” ganz seiner Bot-
schaft verpflichtet ist. Das wird nirgends deutlicher als 1521 in Worms, wo
der Freiheitsheld der Nation sich vor Kaiser und Reich als Gefangener seiner
Botschaft zu erkennen gibt. Die entscheidenden Formulierungen seiner
Widerrufsverweigerung lauten klar und eindeutig: ,capta conscientia in
verbis Dei“ und ,conscientia mea literis divinis . . . conclusa esset . . .“."*
Kurz darauf beginnt Luther auf der Wartburg seine Ubersetzung des Neuen
Testaments; sie ist der Beginn der systematischen Ubersetzung der ganzen
Heiligen Schrift, die 1534 zum ersten Mal vollstindig vorliegt, die Luther
aber mit stindigen Verbesserungen bis an sein Lebensende beschaftigt hat.'”
Wer sich genauer damit beschiftigt, erkennt sehr bald, dafl in dieser deut-
schen Bibel Luthers eigentliches und groflartigstes ,Buch® vor uns steht.
Welche unerhérte Mithe und Sorgfalt hat Luther aufgewendet, ,seinen lieben
Deutschen® das Wort Gottes weiterzusagen und nahezubringen! Dennoch
steht fiir Luther fest: ,Ich habe ehe woellen der deutschen Sprache abbre-

129 WA 47, 111, 23.

130 Vgl. Preuf, Luther der Deutsche 96 ff.: Luthers Drohweissagungen gegen
Deutschimd (dort die meisten Stellen unseres Zusammenhangs).

131 WA TR 3, Nr. 3711 (1538).

132 Preufl 97 und WA 30 II, 584, 27.

133 WA TR 6, Nr. 6971, ihnlich 6544. Vgl. WA 13, 124, 7 u.6.

134 7y den Stellen und dem Sinn dieser Stunde vgl. den Beitrag von Kurt-Victor Selge
in ,Der Reichstag zu Worms 1521%, hg. v. Fritz Reuter, Worms 1971, 180 ff.

135 Grofartige Einfithrung in die Probleme dieses Ubersetzungswerkes bei Herbert
Wolf, Martin Luther. Eine Einfihrung in germanistische Lutherstudien (Sammlung
Metzler 193), Stuttgart 1980, 101—111.
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chen, denn von dem wort weichen®."* Dafl von einem deutschen Inbalt
seiner Botschaft nicht gesprochen werden kann, versteht sich sozusagen von
selbst, und es hat etwas Absurdes an sich, wenn man sich in den dreifliger
Jahren die Miihe machen mufite, nachzuweisen, daf der Ausdruck »fides
germana“ bei Luther nicht heifit ,deutscher Glaube®, sondern yrechter
Glaube®, daf fiir ihn iberhaupt das Christliche unbedingt den Vorrang vor
dem Nationalen hatte“. Dieser falsch verstandene ,deutsche Luther® war
nichts anderes als ein Produkt nationalistischer Besitzergreifung. Der wahre
Luther aber wufite sehr wohl: das, was er zu predigen hatte ,,sind nicht Con-
troversien in Germania, es sind Controversien der ganzen Christenheit, des
Wort Gottes halben®.®

136 WA 30 II, 640.

137 Hermann Steinlein, Kennt Luther einen ,deutschen Glauben? (Luther 21, 1939,
17=24).

138 WA 6, 485, 54.



Artgemifles Christentum
und lateinamerikanische Volksfrommigkeit

Ein Vergleich zwischen Fragen des Kirchenkampfes im Dritten Reich
und der neneren Entwicklung der lateinamerikanischen Christenbeit

Von Hans-Jirgen Prien
I.

Die bald fiinfhundert Jahre dauernde Kirchengeschichte der Neuen Welt
(1511 Errichtung des ersten Bistums Amerikas in Santo Domingo) wird in
der deutschen universitiren Theologie bis heute gern den Missiologen iiber-
lassen. Die fiir Oktober 1984 in Mexiko von der 6kumenisch zusammenge-
setzten Studienkommission fiir Lateinamerikanische Kirchengeschichte
(CEHILA) geplante und vorbereitete ,Erste kontinentale Konferenz fiir
Lateinamerikanische Kirchengeschichte” und die von CEHILA herausgege-
bene und im Erscheinen begriffene ,Historia General De La Iglesia En Amé-
rica Latina®' sind Anlafl genug, unseren Blick nach Lateinamerika zu richten.
Die Neubewertung der lateinamerikanischen Volksfrommigkeit durch die
,Dritte Allgemeine Konferenz des Lateinamerikanischen Episkopats® in
Puebla (1979) konnte zu der Frage Anlafl geben, ob die rémisch-katholische
Kirche bei ihrem Versuch, christlichen Glauben in Lateinamerika volksniher
und sozusagen ,artgemifler” darzustellen, damit womoglich Gefahren her-
aufbeschwort, die dem deutschen Protestantismus in den dreiffiger Jahren
schwer zu schaffen gemacht haben. Diese Frage soll Gegenstand der fol-
genden Untersuchung sein.

Solange es christliche Mission gibt, besteht die Spannung zwischen Evan-
gelium und Kultur, wenn sie auch nicht immer in gleicher Weise bewufit war.
Das heute mit Stichwortern wie Inkulturation des Christentums, Kontextua-
lisierung der Theologie oder ,Indigenous Theology® bezeichnete Problem
wurde am Beginn der Neuzeit innerhalb der katholischen Mission besonders
in dem von der jesuitischen Chinamission ausgeldsten Riten- und Akkomo-
dationsstreit virulent, in dem die Grundproblematik des spannungsreichen

! Von der auf mehr als 10 Biande veranschlagten Reihe sind 1977/1980 zwei Teil-
binde tiber die Geschichte der Kirche in Brasilien auf portugiesisch erschienen (Ed.
Vozes, Petrépolis) und 1981 Bd. VII ,Colombia y Venezuela® (Ed. Sigueme, Sala-
manca). ,Die Geschichte des Christentums in Lateinamerika“, Gottingen 1978, des
Verfassers ist ein konzeptionell unabhingiger Beitrag auf demselben Felde.
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Zusammenhangs von Evangelium und Kultur sichtbar wurde: Entweder ver-
falle die Mission in das Extrem, dafd sie um des Purismus willen Evangelium,
Riten und Kirchenrecht unverindert tibertragen méochte, was im 17. Jh. am
sichersten dadurch machbar erschien, daf8 die zu Missionierenden gleich
Latein lernten. Dann verkennen die Missionare, daff ihnen selbst das Evan-
gelium in einem bestimmten kulturellen Zusammenhang tberliefert worden
ist. Indem sie anderen das Evangelium in einer bestimmten kulturellen Sym-
biose zu vermitteln oder aufzuzwingen trachten, berauben sie diese ihrer reli-
gios-kulturellen Identitit und machen sie zu reinen Missionsobjekten. Oder
die Missionare versuchen, das Evangelium so zu bezeugen, daff den Hérern
die Rezeption in threm kulturellen Kontext moglich wird, ohne daf§ das Pro-
prium des Evangeliums verloren geht.

Die Frage nach dem rechten Verstindnis von Evangelium und Kultur ist
sowohl auf katholischer wie protestantischer Seite in den sechziger und sieb-
ziger Jahren neu gestellt worden. Das Zweite Vatikanische Konzil fithrte zu
einer Neubewertung der nichtchristlichen Religionen. So heifit es im Mis-
sionsdekret ,Ad Gentes, Kap. 3 Abschnitt 22: ,, . . . das christliche Leben
wird dem Geist und der Eigenart einer jeden Kultur angepaflt; die beson-
deren Traditionen, zusammen mit den vom Evangelium erleuchteten Gaben
der verschiedenen Volkerfamilien werden in die katholische Einheit hinein-
genommen®. In seinem Apostolischen Schreiben ,Evangelii Nuntiandi
fithrte Paul VI. im Jahre 1975 diesen Neuansatz weiter aus, nachdem die
3. Romische Bischofssynode 1974 schon tiber das Thema ,Die Evangelisie-
rung der heutigen Welt“ beraten hatte. Diese Impulse bestimmten auch die
Thematik der Konferenz der lateinamerikanischen Bischofe in Puebla, die
Johannes Paul II. mit einer eindringlichen und nicht unkritischen Rede
eroffnet hat. Bei der Beratung des Themas ,Evangelisierung in der Gegen-
wart und Zukunft Lateinamerikas® hoben die Bischofe, die rein numerisch
fast die Hilfte der katholischen Christenheit der Welt vertreten, die Rolle der
Volksfrémmigkeit und der lateinamerikanischen Kultur bei der Evangelisie-
rung besonders hervor.

Zur Charakterisierung der Debatte auf protestantischer Seite sei nur auf die
Weltmissionskonferenz von Bangkok 1972/73 verwiesen, die fir die im
Internationalen Missionsrat — er ist 1961 in Delhi in den Okumenischen Rat
der Kirchen integriert — vertretenen Krifte diesbeziiglich eine besondere
Zisur darstelle. Im Sektionsbericht tiber ,Kultur und Identitit wird u.a.

festgestellt:
»Der Rassismus der Weiflen hat viele Menschen in Afrika und anderen
Teilen der Welt ihrer Identitit als menschliche Wesen beraubt . . . Viele

Christen, die das Evangelium durch westliche Mittler empfangen haben,
stellen sich die Frage: ,Bin ich es wirklich, der Christus antwortet? Ist es
nicht jemand anders an meiner Stelle? Dies weist uns auf das Problem der
sogenannten missionarischen Entfremdung hin. Nur allzu oft ist in der
Geschichte der westlichen Nationen die Kultur derer, die das Evangelium
empfingen, entweder iibersehen oder verurteilt worden . . . Das Problem
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aber lautet: . . . Wie kénnen wir in eigener Verantwortung der Stimme
Christi antworten, anstatt fremde Bekehrungsmuster nachzuahmen, die uns
auferlegt wurden, die wir aber nicht wirklich angenommen haben? . . . Der
eine Glaube muf} in jedem Kontext heimisch werden, und doch kann er nie-
mals ganz identisch damit sein . . . Rassische und kulturelle Identitit sind
gottliche Geschenke und menschliche Errungenschaften, die in die christliche
Identitit aufgenommen werden miissen . . . Die Menschwerdung Christi
ereignet sich in einem bestimmten Kontext . . . Christus erwartet unsere
Antwort aus unserer konkreten Situation . , .*?

Hierbei handelt es sich keineswegs nur um ein missionswissenschaftliches,
sondern auch um ein kirchengeschichtliches Problem. Das setzt nicht voraus,
dafl man Kirchengeschichte als Missionsgeschichte versteht.> Missions- und
Kirchengeschichte lassen sich kaum eindeutig von einander abgrenzen, da sie
sich gegenseitig bedingen und durchdringen. Auf alle Fille diirfte es sich als
niitzlich erweisen, die heutige Diskussion iiber die Inkulturation des Chri-
stentums mit dhnlichen Bemiihungen in friheren Epochen der Kirchenge-
schichte zu vergleichen. Da nicht wenigen Deutschen Christen ein volksmis-
sionarischer Ansatz nicht abzusprechen ist, um den es den Bischofen auch in
Puebla ging, erscheint es als sachgemifl, die Ergebnisse der Konferenz von
Puebla einmal vor dem Hintergrund des Bemiihens der Deutschen Christen
um ein artgemédfes Christentum zu Beginn der dreifliger Jahre zu betrachten.

11,1

Deutsches Volkstum als artgemifles Christentum
bei den Deutschen Christen zu Beginn der dreifiger Jahre

Bei diesem Vergleich zwischen den Deutschen Christen (DC) und der
neueren Entwicklung in der lateinamerikanischen Christenheit kénnen die
Einzelheiten des Kirchenkampfes, wie sie in Bezug auf die DC Kurt Meier
und in okumenischer Perspektive Klaus Scholter* geschildert haben, nicht
bedacht werden. Es kann hier nur um eine Reflexion iiber ein zentrales
Anliegen der DC gehen, soweit man es theologisch ernst nehmen muf}, nim-

2 Klaus Viehweger, Weltmissionskonferenz Bangkok, Hamburg 1973 — Sektionsbe-
richt 115 ff. Zu EN vgl. H. Rezepkowski, Der Welt verpflichtet. Text und Kommentar
des Apostolischen Scireibcns Evangelii nuntiandi — Uber die Evangelisierung in der
Welt von heute. Sankt Augustin 1976. :

> Vgl. Kirchengeschichte als Missionsgeschichte — hg. v. Frohnes, Gensichen und
Kretschmar, Miinchen 1974 ff., bzw. Ernst Benz, Kirchengeschichte in 6kumenischer
Sicht, Brill 1961.

* K. Meier, Die Deutschen Christen. Das Bild einer Bewegung im Kirchenkampf des
Dritten Reiches. Gottingen 1967 (3. Aufl.); K. Scholder, Die Kirchen und das Dritte
Reich. Bd. 1 — Frankfurt 1977.
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lich um das sich hinter ihrer Forderung nach einem artgemifien Christentum
verbergende Anliegen, dafl Kirche und Volk aufeinander bezogen werden
miissen.

Um den theologischen Ansatz der DC hinreichend beurteilen zu kénnen,
miifite eigentlich zunichst eine Situationsanalyse der zwanziger Jahre vorge-
nommen werden, die die theologischen, geistesgeschichtlichen, kirchlichen
und sozio-politischen Ausgangspunkte der DC erhellt.” Wir miissen uns hier
indes mit einigen Stichworten begniigen.

Beyreuther® weist auf den geringen Grad von Kirchlichkeit in einigen
Teilen Deutschlands schon vor dem 1. Weltkrieg hin: ,Man rechnete 3 %
Kirchenbesucher in Mittel- und Norddeutschland. In Siid- und Nordwest-
deutschland stand es um die Kirchlichkeit besser. Doch das kirchliche Leben
in den Pastorenkirchen stagnierte weithin. Miide Gottesdienste, bei denen
man wenig davon spiirte, daf§ es noch lebendige Gemeinden waren®. Ahnlich
bemerkt Wilhelm Nieméller in Bezug auf die zwanziger Jahre: ,Es gab in
Deutschland weite Gebiete, in denen das Christentum fast erloschen schien®.
In Schleswig-Holstein, Hamburg, Mecklenburg, Thiiringen und Sachsen
wschien sich die Kirchlichkeit der Gemeinden unaufhaltsam dem Nullpunkt
zu nihern. Es kam hiufig vor, daff Gottesdienste wegen mangelnder Beteili-
gung ausfallen mufiten®. Auch die Zahl der Kirchenaustritte nahm immer
mehr zu.” Beyreuther sicht hier die Verbindung zur Ausbreitung der DC und
zur Entwicklung im Kirchenkampf: ,Nicht von ungefihr konnte sich der
Einbruch und die Zerstorung der evangelischen Kirchen praktisch nur im
mittel- und norddeutschen Raum vollziehen, wo die Entkirchlichung offen-
sichtlich war®.®

Wenn die ,Glaubensbewegung Deutsche Christen* (GDC) auch, wie Hos-
senfelder selbst 1945 betonte, ,,im Sommer 1932 als eine kirchenpolitische
Partei gegriindet* und ins Vereinsregister eingetragen wurde’ und , parteipo-
litisches Interesse der NSDAP an den preuflischen Kirchenwahlen® ihre Ent-
stehung bestimmte und ,ihren Ansatz entscheidend mitprigte®,'® so hatte,
wie Buchheim hervorhebt, doch ,die groffe Mehrheit ihrer Mitglieder mehr
oder minder klare religiose Anliegen, und die Thesen der Bewegung
stammten aus Gruppen, die sich schon bald nach Kriegsende gebildet hatten.
Damals hatte man schon auf allerlei Weise religiése Sehnstichte und politische
Zielsetzungen miteinander vermengt und reformatorische Programme ent-

5 Eine solche umfassende Analyse fehlt noch. Vgl. in diesem Zusammenhang die gei-
stesgeschichtlich orientierte Untersuchung von Kurt Nowak, Evangelische Kirche und
Weimarer Republik. Zum politischen Weg des deutschen Protestantismus zwischen
1918 und 1932. Gottingen 1981 und Kurt Meier, Volkskirche 1918—1945. Ekklesio-
logie und Zeitgeschichte. Miinchen 1982 (ThEx).

6 E. Beyreuther, Die Geschichte des Kirchenkampfes in Dokumenten 1933/45.
Wuppertal 1966, 15.

7" W. Niemoller, Kampf und Zeugnis der Bekennenden Kirche. Bielefeld 1948, 17.

8 Aa0O. 26 f.

? Scholder 220. 265.

10 K. Meier 1967, 12.



342 Hans-Jiirgen Prien

wickelt, aus denen dann die politischen Viter der Glaubensbewegung ver-
schiedene Punkte auswihlten und zu einem neuen Programm zusammen-
leimten, das (im Gegensatz zum Programm der NSDAP) nach Mafgabe poli-
tischer Opportunitit mehrfach abgewandelt wurde“.! Ein volksmissionari-
sches Interesse ist auch bei den Fithrungskriften der GDC unverkennbar,
aber es wurde auf verhingnisvolle Weise mit der Option fiir den Nationalso-
zialismus verbunden. Aus Art. 24 des Programms der NSDAP'? las man
unkritisch eine kirchenfreundliche Haltung der Partei heraus. So verstand
man das Anliegen der Kirchenreform als eine kirchenpolitisch und volksmis-
sionarisch zu bewiltigende Aufgabe, die letztlich der Stirkung des National-
sozialismus dienen sollte.'

Die GDC stellte ein heterogenes Konglomerat verschiedener Richtungen,
Biinde und Zirkel mit v6lkischen Ideen und liberalistischer Glaubenshaltung
dar. Man kann im wesentlichen drei Gruppen unterscheiden, die recht ver-
schiedene Vorstellungen von der ,neuen Kirche® hatten, ,die sie mehr mit
enthusiastischem Eifer denn mit Umsicht errichten wollten.

Erstens waren da ,viele gutwillige und patriotische, aber zum Teil auch
dngstliche, von einem gewissen pastoralen Minderwertigkeitskomplex
geplagte Geistliche®, die der Verderbnis der Zeit begegnen wollten und
meinten, das kénne dadurch geschehen, daff das Christentum wieder in dhn-
licher Weise fir den Staat verbindlich gemacht werde wie vor 1918. Dadurch
werde der Evangelischen Kirche im 3. Reich, ohne daf§ sie sich selbst ent-
scheidend dndern miisse, wieder mafigeblicher Einfluf auf die Erziehung
und geistliche Fiihrung des Volkes eingeriumt werden. Die Krifte dieser
Gruppe, die wir auch den ,kirchlichen Fliigel* der GDC nennen konnen,™
legten Wert auf ihre Rechtgliubigkeit. Sie waren mehr christlich als national-
sozialistisch gesinnt. Als sie spiter merkten, wo es lang ging, zogen sich viele
erschrocken wieder zuriick.'® Zum kirchlichen Fliigel gehorte zeitweise eine
Fiille bekannter Theologieprofessoren wie Paul Althaus (Erlangen), Emanuel
Hirsch (Gottingen), dessen Kreis ,Religionspolitik aus der Sicht des philoso-
phischen Idealismus und in Opposition zur dialektischen Theologie trieb*,

11 Hans Buchheim, Glaubenskrise im Dritten Reich. Stuttgart 1953, 44.

12 Parteiprogramm vom 24. 2. 1920, Punkt 24: ,Wir fordern die Freiheit aller reli-
giosen Bekenntnisse im Staat, soweit sie nicht dessen Bestand gefihrden oder gegen das
Sittlichkeits- und Moralgefiihl der germanischen Rasse verstofien. Die Partei als solche
vertritt den Standpunkt eines positiven Christentums, ohne sich konfessionell an ein
bestimmtes Bekenntnis zu binden . . ., vgl. Scholders Kommentar dazu 2aO. 107 ff.

13 Meier 1967, 16.

14 Meier aaO. 16 {. Ruth Rehmann, Der Mann auf der Kanzel, Miinchen 1979, 124,
weist darauf hin, dafl 70—80 % der protestantischen Geistlichkeit in der Weimarer
Republik mit ihrer konservativ-deutscEnationalen Einstellung, die sich in Hugenbergs
Deutschnationaler Volkspartei politisch beheimatet sahen, innerlich dem kirchlichen
Fligel der GDC nahestanden. Vgl. hierzu auch K.-W. Dahm, Pfarrer und Politik . . .
Kéln/Opladen 1965 und J. R. C. Wright, ,Uber den Parteien®. Die politische Haltung
der evangelischen Kirchenfithrer 1918-1933, Gottingen 1977.

15 Zum Ganzen vgl. Buchheim aaO. 41 f.

16 Buchheim 2a0. 62.
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ferner Gerhard Kittel (Tiibingen), Helmut Kittel und Hermann Wolfgang
Beyer (Greifswald), Friedrich Gogarten (Breslau), Karl Friedrich Schumann
und Ernst Kohlmeyer (Halle), Karl Fezer, Friedrich Riickert und Ernst
Weiser (Tiibingen) und Ernst Benz (Marburg). Zu diesem eher konservativen
Fliigel der GDC sind auch Kreise des Evangelischen Bundes zu zihlen,
,dessen spiterer Prisident Heinrich Bornkamm in Gieflen Mitglied der GDC
war®, ferner Kreise der Christlich-Deutschen Bewegung,'” deren siiddeut-
scher Zweig 1932 immer mehr auf die nationalsozialistische Linie ein-
schwenkte. Im iibrigen beteiligte sich die Christlich-Deutsche Bewegung, die
1932 unter Leitung des mecklenburgischen Landesbischofs Heinrich Rend-
torff stand, zwar bei den preuflischen Kirchenwahlen an der DC-Einheits-
liste, lieR sich aber organisatorisch nicht von der GDC vereinnahmen. Sie
stand zwar auf seiten der Rechtsparteien, gab die Losung ,,Rechts heran® aus
und wollte die Rechtsparteien missionieren, war aber national-konservativ,
wenn man einmal von der Ubernahme des Volksbegriffes absieht, der indes
nicht rassisch, sondern konservativ und historisch gedeutet wurde.'®

Dieser Fliigel der GDC, der 1932/33 weite protestantische Kreise repri-
sentierte, war geprigt vom Trauma des iiberraschenden Zusammenbruchs
des Staatskirchentums des landesherrlichen Kirchenregiments mit dem Ende
des 1. Weltkriegs, dem man nachtrauerte als Erfiilllung des Wunschtraums
vom ,christlichen Staat® ,so, wie ihn Idealismus und romantische Erwek-
kungsbewegung mit konfessionellem Akzent als angebliches Erbe der
lutherischen Reformation® ertriumt hatten und wie ihn eine lutherische
Staatsideologie theoretisch zu begriinden versucht hatte. Man wird Ernst
Wolf zustimmen miissen, wenn er diesbeziiglich feststellt: ,Der ,alte Bund
von Thron und Altar® wurde erneuert, sofern nach 1918 das Volkstum, das
,Nationale* schlechthin, an die Stelle des Thrones neben dem Altar trat. Daf}
deutsch-nationale und christlich-evangelische Gesinnung zusammengehoren,
daf man als Christenmensch ,rechts® stehen miisse, galt als selbstverstindlich
und fithrte zu einer Anniherung an eine ideologische ,Germanisierung® des
Christentums, wie sie Paul de Lagarde, Arthur Bonus, der Rembrandt-Deut-
sche und Hbuston Stuart Chamberlains dilettantische ,Grundlagen des
19. Jahrhunderts® propagiert hatten. Eine national verpflichtete Luther-
Renaissance tat das Ihre dazu. Ein mit lutherischer Schopfungstheologie
begriindeter ,Glaube des ersten Artikels*, wie Paul Althaus ihn propagierte,
serlaubte es, mit dem Gottesglauben alle eigenen, auch nationalen Wunsch-
vorstellungen so zu verbinden, dafl sie ihre religiose Legitimation
erhielten*.’”

Andererseits muff man in diesem Zusammenhang auch fragen, ob Karl
Barths Theologie der Krise mit ihrer Betonung des totaliter aliter Gottes und
der nie und nirgends historisch-psychologische Breite gewinnenden gottli-

17 Meier aaO. 17.

18 Buchheim 2aQ. 60 f.

19 E. Wolf, Kirche im Widerstand. Protestantische Opposition in der Klammer der
Zweireichelehre. Miinchen 1965, 11 ff.
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chen Wirklichkeit, die die menschliche Wirklichkeit auch in Jesus nur ,senk-
recht von oben® durchschneidet, der besonderen deutschen Situation nach
1918 mit ihrer Giberaus tiefen sozio-politischen Krise und den Folgen des
Friedensdiktates von Versailles mit der Festschreibung der Kriegsschuldthese
des Deutschen Reiches gerechtgeworden ist.2

Zweitens waren da in der GDC die ,,volkischen Erneuerer”, die im Grunde
mehr volkisch als christlich waren, ,ja, auch mehr vélkisch als national-
sozialistisch. Sie meinten, das Christentum kénne nur aus volkischen Wur-
zeln wieder Lebenskraft gewinnen, und hatten die Vorstellung, Luther habe
im Namen des Deutschtums gegen das jiidische Christentum protestiert, und
seine Reformation miisse im Durchbruch eines ,artgemiflen Christusglau-
bens* vollendet werden. Diese Leute bildeten in den ersten Jahren ein revo-
lutiondres Element in der deutsch-christlichen Bewegung beziechungsweise
der Kirche . . .“%!

Die Kerntruppe der Vdlkischen war der schon 1921 von Kreisen der vél-
kisch geprigten Arndt-Hochschule in Berlin, einer Volkshochschule,
gegriindete ,Bund fiir deutsche Kirche‘. Der Bund wollte ,.eine ,Kampf- und
Gesinnungsgemeinschaft’ sein mit dem Ziel, ,die Kirche aus ihrer jidischen
Umklammerung zu befreien und deutsch-heimatlich durchtrinktes Chri-
stentum zu schaffen® . . . Zu den geistigen Vitern des Bundes gehérten u.a.
der Hauptpastor Friedrich Andersen aus Flensburg, der Schriftsteller Hans
von Wolzogen, Prof. Adolf Bartels und Kirchenrat D. Katzer aus Dresden,
die zum 400jahrigen Reformationsjubilium 1917 die Schrift ,Deutschchri-
stentum auf rein evangelischer Grundlage® mit einem Aufruf an das deutsche
Volk” und 95 Leitsitzen herausgegeben hatten. Bartels hatte als erster schon
1913 den Ausdruck ,Deutschchristentum® gebraucht. Bartels, der ab 1928 als
Redner fiir die NSDAP titig war, bietet ,das Musterbeispiel fiir den
Umschlag liberalster historischer Theologie in intoleranten deutsch-volki-
schen Dogmatismus“. Die Deutschkirchler erhoben drei Forderungen: ,Ent-
kanonisierung des Alten Testaments”, ,Auflésung des rabbinischen Erl6-
sungsprinzips des Paulus®, ,Darlegung des heldischen Opfertodes Jesu in
den Spuren der deutschen Mystiker®.? Volkisch-kirchlich bewegt waren
auch die aus der Jugendbewegung hervorgegangenen Pastoren Julius Leut-
heuser und Siegfried Leffler, die in Thiiringen die ,Kirchenbewegung Deut-

20 Ulrich Dannemann, Theologie und Politik Karl Barths, Miinchen/Mainz 1977,
129 £., hat gezeigt, dafl Barth in den Jahren 1933/34 ,noch einmal, auf anderer theolo-
gischer Grundlage, die letztlich antipolitische Haltung des R I1* (Der Romerbrief,
2. Auil. Miinchen 1921) erneuert hat, ,die ja in den zwanziger Jahren schon ein wenig
durchl6chert war®. Die Jahre 1931 ff. waren fiir ihn theologisch und politisch intensive
Lehrjahre, ,keineswegs die Zeit endgiiltiger Formulierungen und Positionen®. , Die im
Vorwort zu KD I,1 programmatisch angekiindigte Theologie-Politik-Konnexion hat
Karl Barth im wesentlichen erst von 1935 an Schritt fiir Schritt zu einem organischen
Bestandteil seiner Dogmatik gemacht®.

21 Buchheim 220. 42.

22 Buchheim 220. 45 .
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sche Christen® ins Leben gerufen hatten. Diese , Thiiringer DC* hatten unter
den deutsch-christlichen Gruppen nach Buchheims Urteil ,bei weitem am
meisten Substanz und echte Probleme und die gefahrlichsten Irrtimer aufzu-
weisen®. Leutheuser und Leffler blieben bis zum bitteren Ende von Hitlers
Sendung iiberzeugt, ohne aufzuhéren, an Christus zu glauben. Sie erwar-
teten, ,aus der nationalsozialistischen Volksgemeinschaft werde die neue
wahre Kirche entstehen®. Trotz allem, die Kritik der beiden am bestehenden
Kirchentum ermangelte nicht jeder Berechtigung, so etwa ihr schon im Stu-
dium im Nachkriegsbayern gewonnener Eindruck, ,dafl die Kirche in der
politischen und vélkischen Not des deutschen Volkes versage, weil sie eine
starre, orthodoxe Theologie wichtiger nehme, als die Liebe zum Volk und
hingebende Seelsorge, die das Volk dort aufsucht, wo es wirklich steht, geist-
lich hilflos ist und nicht mehr weiter kann®. Sie litten am Ungeniigen eines
allzu spiritualisierten protestantischen Kirchenbegriffs und waren erfillt von
dem ,Verlangen nach einer wirklichen Kirche, die an allen Stellen tief im
Leben wurzelt und Christus mit der irdischen Wirklichkeit sichtbar ver-
bindet“.”

Drittens gab es in der GDC die Gruppe der mit der bisherigen Kirche
Unzufriedenen und sich benachteiligt Fiihlenden, die mehr national-soziali-
stisch als christlich Gesinnten, die die Kirche unterwandern und zu einer
Produktionsstatte nationalsozialistischer Glaubensenergien machen wollten,
»die das Volk fiir seinen politischen Kampf brauche. Zusammen mit den Vol-
kischen bildeten sie den gefihrlichen, revolutioniren Kern der deutsch-
christlichen Bewegung, die ,SA-Christi’, wie ihr Fihrer Hossenfelder sich
auszudriicken pflegte“.?* Indes stammt dieses heftig umstrittene Wort von
der ,SA Christi® aus der ,Sozialen Botschaft’, wie Scholder bemerkt, und
hatte hier einen anderen Klang: ,Die DC sind die SA Jesu Christi im Kampf
zur Vernichtung der leiblichen, sozialen und geistlichen Not“. Nicht zufillig
schlossen sich gerade Pfarrer aus Arbeitergemeinden der GDC an, denn ,fur
sie war der Begriff Volksgemeinschaft vor allem ein sozialer Begriff, ein
Stiick Verwirklichung sozialer Gerechtigkeit . . .“%

Angesichts dieses breiten Spektrums diffuser Ideen und Gruppen, die sich
in der GDC zusammengefunden hatten, kann man nur staunen, dafl diese
Bewegung so geschichtsmichtig werden und schon im November 1932, also
im Jahr ihrer Grundung, etwa ein Drittel der Sitze bei den preuﬁlschen
Kirchenwahlen gewinnen konnte, genug, um im April 1933 das Recht zur
kirchlichen Revolution den Kirchenbehérden gegeniiber zu beanspruchen
und diese dann durchzufithren, nachdem sie im Juli 1933 mit nationalsozia-
listischer Unterstiitzung erneute Kirchenwahlen gewonnen hatte.

23 Ders. 2a0. 48 f.; 55.

24 Ders. 2a0. 42 1.

25 Scholder aaQ. 269 zitiert hier nach ,Junge Kirche® 1, 1933, 323 f. Nachdem der
,Schirmherr® der GDC, Pfarrer Ludwig Miiller, von der Nationalsynode am 29. 9. 1933
Iz\;{lmhReichsbischof berufen war, iibernahm die GDC in den meisten Landeskirchen die

acht.
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So wenig sich die Aktionseinheit der GDC etwa von Mitte 1932 bis zum
Sportpalastskandal am 13. November 1933 bestreiten lifit, so schwer ist es,
ihre theologische Grundlage zu beschreiben. Die folgenden Uberlegungen
beschrinken sich bewuflt auf den locus des artgemiflen Christusglaubens in
Aussagen der Jahre 1932/33.

Im Anschlufl an Stapels volksbiirgerliche Erzichungslehre, die die roman-
tisch-idealistische Volkslehre voraussetzt, ,die im Volk ein urspriingliches
Gotteserlebnis erfihrt und daraus ein ethisch verpflichtendes Gottesgesetz
ableitet”, fordert die deutsch-christliche Theologie einen artgemiflen Chri-
stusglauben und die ,, Anerkennung der nationalreligidsen Sendung des deut-
schen Volkes“.* Entsprechend heifit es in Hossenfelders Richtlinien der
GDC vom 26. Mai 1932: , Wir stehen auf dem Boden des positiven Christen-
tums. Wir bekennen uns zu einem bejahenden artgemifien Christus-
Glauben, wie er deutschem Luther-Geist und heldischer Frommigkeit ent-
spricht® (4).” Was artgemif bedeutet, wird dann noch niher entfaltet, nim-
lich positiv die Bejahung der von Gott ,in Rasse, Volkstum und Nation®
geschenkten und anvertrauten Lebensordnungen, ,fiir deren Erhaltung zu
sorgen, uns Gottes Gesetz ist“ (7); und negativ die Ablehung von Rassenmi-
schung, von Ehen zwischen Juden und Deutschen, wie sie dann 1936 in den
Niirnberger Gesetzen verboten werden sollten, die Ablehnung von Juden-
mission in Deutschland und ,Schutz des Volkes vor den Untiichtigen und
Minderwertigen“ (9 + 8).

Diese Richtlinien wollen zwar kein Glaubensbekenntnis darstellen, dazu
ist ihre Theologie auch viel zu diirftig, sondern ein Lebensbekenntnis.?
Aber, was hier an volkischer Theologie prisentiert wird, ist doch ohne Ale-
haus’ Theologie der ,Schépfungsordnungen® oder die noch dariiber hinaus-
gehende Volksnomostheologie Stapels nicht denkbar. Letztere stellt eine
direkte Beziehung her zwischen der Gottesoffenbarung in Volk und
Geschichte und der Christusoffenbarung. Artgemifles Christentum ist fiir
die Deutschen letztlich ein Glaube, der sich nach der Schépfungsordnung des
nomos germanicos ausrichtet,’ dem Offenbarungscharakter zukommt.?’

26 Wolfgang Tilgner, Volksnomostheologie und Schépfungsglaube . . . Gorttingen
1966, 224.

27 Text u.a. bei Beyreuther a20. 58—60.

28 Scholder 2aO. 263: ,In den deutsch-christlichen Kommentaren der Richtlinien
wurde das ,Lebensbekenntnis® regelmifig als Bekenntnis zum deutschen Volkstum
gedeutet®.

» Tilgner aaO. 119. Stapel ,will die Gottesoffenbarung in Volk und Geschichte in
eine direkte Beziehung zur Christusoffenbarung setzen und damit die gute Schopfung
Gottes als eine ,nicht dimonisierte’ metaphysische Wirklichkeit behaupten®. Stapel
wortlich: ,Nomos heiflt Evangelisierbarkeit, Voraussetzung dafiir, daff die Glieder des
Volkes mit Gnade erfiillt werden kénnen® —. Der christliche Staatsmann, eine Theo-
logie des Nationalismus, 1932, 181. Stapel sah im Eingreifen des 3. Reiches ,in die Ord-
nung der Kirche eine se!bswerstﬁndlicﬁe Folge aus der richtigen Unterscheidung zwi-
schen Staat und Kirche. Seine Auffassung vom Volksnomos fﬁirt zu einer ,,Radikalisie-
rung der Zwei-Reiche-Lehre® (Scholder aaO. 534). Dem totalen Staat, der auf dem
Volksnomos als der fiir das deutsche Volk spezifischen Offenbarung des Gesetzes
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Volk, Staat und Rasse werden also zur schépferischen Geschichtsoffenba-
rung. Das ergibt sich auch aus den Rengsdorfer Thesen der rheinlindischen
DC, nach denen ,die Gottesoffenbarung materialiter in der Schopfung wei-
tergeht und im Nomos der Ordnungen ein natiirlicher Ankniipfungspunkt
fiir das Evangelium vorhanden ist“. Darum kann man ,den geschichtlichen
Michten von Volk und Nation®, und das hief damals dem Fiihrer, ,die
inhaltliche Auslegung der materiellen Seite des Wortes Gottes — das Gesetz
— iiberlassen . . ., wahrend das Evangelium in der Verkiindigung der Kirche
nur noch zu deren Begriindung, Bestitigung und Vollendung gebraucht
wird. Die deutsch-christliche Theologie hat damit die Einheit von Gesetz
und Evangelium aufgegeben® und, wie Karl Barth damals bemerkte, ,,durch
eine willkiirliche Aussage menschlichen Selbstverstindnisses“ ersetzt. ™

Die Behauptung eines volkischen Gottesgesetzes und die daran ankniip-
fende politische Theologie ist am wirksamsten durch die 1. These der Theo-
logischen Erklirung von Barmen (1934) widerlegt worden: ,Jesus Christus,
wie er uns in der HI. Schrift bezeugt wird, ist das eine Wort Gottes, das wir
zu héren, dem wir im Leben und Sterben zu vertrauen und zu gehorchen
haben.

Wir verwerfen die falsche Lehre, als konne und miisse die Kirche als
Quelle ihrer Verkiindigung aufler und neben diesem einem Worte Gottes
auch noch andere Ereignisse und Michte, Gestalten und Wahrheiten als
Gottes Offenbarung anerkennen®.

Hinter der Forderung nach einem artgemiflen Christentum verbergen sich
also mehrere theologische Kurzschliisse: Indem die Hollschule (Stapel,
Hirsch, Gogarten) weithin die Lehre vom Volksnomos entwickelte, die das
ethische Empfinden mit dem vélkischen in Ubereinstimmung bringen wollte,
wurde einerseits das ,Natlirliche Gesetz‘ mit dem Gottesgesetz des Lebens
verwechselt und andererseits das von Augustin und Luther betonte dialekti-
sche Verhiltnis von Gesetz und Evangelium zu einem rein additiven verin-
dert. Dabei hatte schon Holl ,in wissenschaftlicher Arbeit wiederentdeckt,
daf fiir Luther das ,Natiirliche Gesetz* nicht etwa eine beliebige von Christus
unabhingige ,eigengesetzliche’ Gréfie ist, ,sondern identisch mit dem

Gottes beruhte, schrieb Stapel eine Alleinzustindigkeit fiir Recht und Sittlichkeit zu;
zur Kirche gehére alles, ,was das Himmelreich betrifft'“ — vgl. W. Stapel, Die Kirche
und der Staat Hitlers. Hamburg 1933, 65, zitiert nach Wolfgang Huber, ,Eigengesetz-
lichkeit und ,Lehre von den zwei Reichen’, in: Gottes Wirken in seiner Welt. Bd. II,
Zur Diskussion um die Zweireichelehre, Hamburg 1980, 46.

30 Tilgner aa0. 224 {., Rengsdorfer Thesen: ,Das ,Deus dixit* gibt der Offenbarung
einen nur formalen, daher nicht zutreffenden Ausdruck . . . Die Offenbarung liegt
beschlossen in Deus creavit, salvavit, sanctificat*. Diesen Satz interpretiert Tilgner. Vg%.
den Text der Thesen bei: K.-D. Schmidt, Bekenntnisse und grundsatzliche Aulerungen
zur Kirchenfrage. Bde. 1—3 fiir die Jahre 1933—35, Géttingen 1934 ff., Bd. I, 98 ff.
Die 28 Thesen sind vom Jenaer Neutestamentler OKR Grundmann verfafit — vgl. dazu
das politische Gutachten der Berliner Theol. Fakultit, verfafit von R. Seeberg, dagegen
das Gutachten der Leipziger Theol. Fakultit, das Abweichungen zu den Bekenntnis-
schriften moniert.
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Gesetz Christi, nimlich dem wechselseitigen Dienst zwischen den Men-
schen, ist“.’! Die Lehre vom ,Volksnomos® erweist sich ,als eine Konse-
quenz aus der Lehre von der ,Eigengesetzlichkeit’ “ 32 die ihrerseits verkennt,
dafl Luther die beiden ,Regimente“ Gottes ,nicht in einem dualistischen
Gegeniiber oder unabhingig voneinander, sondern komplementir und auf-
einander bezogen gedacht“ hat, weshalb die Kirche , Wahrheit und Recht fiir
alle Dimensionen des Lebens® zu bezeugen hat . . . Denn die Institutionen
selbst, nicht nur die Personen in ihnen, sind in ihrer Faktizitit immer schon
von der Siinde gefihrdet und bediirfen von daher stets der Kritik und der
Verbesserung um des Nichsten willen®.®

Die von den Deutschen Christen erneut aufgeworfene Frage eines sachge-
miflen Bezugs von Evangelium und Volkstum bleibt freilich bestehen und
soll im zweiten Teil dieser Untersuchung am lateinamerikanischen Beispiel
weiter vertieft werden. Jede Transplantation des Evangeliums wirft theologi-
sche Probleme auf, so auch die Germanisierung des Christentums. Wenn
eines ihrer Charakteristika, wie K.-D. Schmidt gezeigt hat, ein heldisches
Christusbild der Germanen ist,** so kann dies aus vélkischen Griinden nicht
mehr als tausend Jahre nach dessen Entstehung in der Germanenmission
repristiniert und daraus im Sinne jenes ,deutschen” Verses gefolgert werden:
,Der Gott, der Eisen wachsen lief}, der will auch keine Knechte®, als ob
Christus in seiner Knechtsgestalt nicht gerade die tblichen Normen von
Herrschaft und Dienst umgekehrt hitte! Die GDC hat bei ihrer Forderung
nach einem artgemifien Christentum verkannt, dafl jede Akkomodation des
Evangeliums sich immer wieder am Ursinn des Evangeliums messen und von
thm korrigieren lassen muf.

IL,2

Puebla: Neubewertung der lateinamerikanischen Volksfrommigkeit
als Option fiir die Armen

Die lateinamerikanische Kirchengeschichte zeigt, dafl die Volksfrommig-
keit ein ambivalentes Phinomen ist.*> Das gilt nicht nur in Bezug auf ihre

31 U. Duchrow in: Zwei Reiche und Regimente. Ideologie oder evangelische Orien-
tierung . . . hg. v. Duchrow, Giitersloh 1977, 26, mit Bezug auf Holls Aufsatz iiber
den ,Neubau der Sittlichkeit“, in: Gesammelte Aufsitze I, 6. Aufl., Tiibingen 1932,
155—287.

32 Wolfgang Huber, Barmer Theologische Erklirung und Zweireichelehre, in:
[E;:.ich:ova 220. 39. Der Begriff , Eigengesetzlichkeit* stammt von Max Weber — vgl.
ebd. 41 f.

3 Duchrow 220. 13.

34 K.-D. Schmidt, Christus der Heiland der Germanen (1948), in: Gesammelte Auf-
sitze, Gottingen 1967, 9 ff., vgl. auch: Die Christianisierung der Sachsen, 1937 und
Germanisierung des Christentums in RGG 3. Aufl. Bd. II, 1440—1442 und Germa-
nen I in: EKL Bd. I, 1529.

3 Vel. im einzelnen H.-J. Prien, Die Geschichte des Christentums in Lateiname-
rika. Gottingen 1978, 291 ff. und 844 ff.



Artgemifles Christentum und lateinamerikanische Volksfrommigkeit 349

Orthodoxie, sondern auch beziglich ihrer kirchlichen und gesellschaftlichen
Funktion. Das Konzil von Trient hat bekanntlich den Protest der Reforma-
toren gegen die Auswiichse der Volksfrommigkeit iibergangen und durch die
Festschreibung des kirchlichen Dogmas bei gleichzeitiger Freigabe der
Volksfrémmigkeit die Dichotomie zwischen Dogma und Volksfrommigkeit
noch verscharft. Unter dem Vorzeichen des Kolonialismus erhielt aber die
Volksfrommigkeit auch eine doppelte Funktion. Sie brachte einerseits den
patriarchalischen Katholizismus hervor, eine Herrenreligion, deren Frém-
migkeit und Kultbilder die Herrschaft der Oligarchie legitimierten und deren
Rechtmifigkeit als gottgewollt bei den Beherrschten internalisierten. Wenn
noch im Jahre 1969 die argentinische Militirregierung unter General Ongania
Argentinien mit einer Wallfahrt zum Marienheiligtum von Lujin ,,dem unbe-
fleckten Herzen Marias“ weihte, zeigt sich in diesem Akt die Fortdauer des
patriarchalischen Katholizismus zur Stiitzung des Status quo trotz der seit
dem 19. Jh. zu beobachtenden Losung der Oberschichten von der traditio-
nellen Religiositit. Andererseits brachte die Volksfrommigkeit mit ihren ibe-
rischen, amerindischen und afrikanischen Komponenten den Volkskatholi-
zismus als Religiositit der Unterdriickten hervor. Diese Kennzeichnung
impliziert bereits, dafl der Volkskatholizismus in Lateinamerika auch aus
protestantischer Sicht nicht einfach an Kriterien seiner Orthodoxie gemessen
werden darf. Das hiefle, seinen Kontext aulerachtzulassen. Vielmehr wird
man im Sinne von Vertretern einer Theologie der Befreiung feststellen
konnen, dafl ein noch so orthodoxes Christentum so lange kein wahres Chri-
stentum ist, wie es Situationen der Sklaverei und der Ausbeutung aufrechter-
hilt, und dafl umgekehrt die Ausprigungen des Volkskathohzxsmus oft in
ursichlichem Zusammenhang mit solchen Situationen stehen.*®

Insofern machen es sich die Bischofe im Dokument von Puebla noch zu
einfach, wenn sie einfach positive (454 + 912) und negative Aspekte (456 +
913) der Volksreligiositit auflisten, ohne deren sozio-religiése und histo-
risch-politische Bedingtheit zu bedenken und zu untersuchen. Auch der Bei-
trag im deutschen Kommentarband zu Puebla , Kontinent der Hoffnung“ —
hrsg. v. H. Schopfer und E. Stehle,”” — ,Volkskatholizismus in Lateiname-
rika“ von Javier Lozano,’® dem Direktor des Pastoralinstituts des Lateiname-
rikanischen Bischofsrats (CELAM), ist diesbeziiglich kaum weiterfiihrend.
Im Puebla-Dok. (446) heifit es: ,Das Evangelium, das in unseren Vélkern
Gestalt annahm, fafit diese in einer einmaligen historischen Kultur
zusammen, die wir Lateinamerika nennen. Strahlendes Symbol dieser Iden-
titdt ist das Mestizenantlitz der Maria von Guadalupe, das am Beginn der
Evangelisierung gestaltet wurde®. Abgesehen davon, daff die Indios in der

% Vgl. Eduardo Hoornaert, Verdeira e falsa religiio no nordeste, Salvador 1973,
106.

3 Entwicklung und Frieden. Dokumente, Berichte, Meinungen 8, hrsg. von Hans
Schépfer und Emil L. Stehle, Kontinent der Hoffnung. Beitrige zu Pucbla, Miinchen/
Mainz 1979

¥ A0, 92
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Jungfrau von Guadalupe eine indianische und nicht eine mestizische Erschei-
nung sehen, kann man mit Hoornaert die Guadalupe-Legende dynamischer,
befreiend deuten. Dann ergibt sich aus ihr, daff ,evangelisieren nicht heifdt:
Sprechen, Reden halten, Dogmen darlegen, lehren, sondern bei den Armen
bleiben, ihre Klagen anhéren . . . in Erwartung der Ankunft des Gottes, der
Recht schafft“. In der Legende mufl sich nicht der Indio Juan Diego
bekehren, dem 1531 die Jungfrau wiederholt erschienen sein soll, sondern
sein Bischof, Juan de Zumarraga OFM, der erste Hirte der neu errichteten
Dibzese Mexiko (1528—1547). Damit wird das iibliche Missionsschema:
Elite — Masse, nach dem ,die Elite . . . weise und aktiv, das Volk . . .
unwissend und passiv® ist, umgekehrt. Im Sinne des Magnificat ,nimmt die
Tradition von Guadalupe die biblische Erwartung der Erhohung der Armen,
des Sturzes der Machtigen, des Wegschickens der Reichen und der Sittigung
derer, die da hungern, wieder auf“.*’

Wenn die Bischofe diese Deutung auch nicht direkt ibernommen haben,
so haben sie doch ihre Pastoral in diesem Sinne umgestellt. Wihrend die
II. Allgemeine Konferenz des Lateinamerikanischen Episkopats 1968 in
Medellin im Hinblick auf die erwiinschten gesellschaftlichen Reformen noch
stark auf die Eliten gesetzt hatte und in Dokument VII eine kategoriale Seel-
sorge fiir die Eliten entworfen hatte,* fiir das Volk hingegen eine Massenpa-
storal, waren die siebziger Jahre gekennzeichnet durch den Ubergang von der
Pastoral der Eliten, die sich als wenig reformwillig erwiesen, auf die Volks-
pastoral, wie sie literarisch beispielhaft in Ernesto Cardenals ,Evangelium
von Solentiname® und anderen Veréffentlichungen deutlich wurde. Zu dieser
Hinwendung zum Volk als Motor und Ausgangspunkt fiir gesellschaftliche
Verinderungen gehort auch das Ernstnehmen der Volksfrommigkeit, wie sie
in den Basisgemeinden gelebt wird.

Die Beschliisse von Medellin sind keineswegs véllig homogen, vielmehr
spiegeln die einzelnen Dokumente die in den verschiedenen Kommissionen
vorherrschenden Meinungen wider. So findet sich neben der kategorialen
Seelsorge fiir die Eliten im Dok. 4 iiber ,Erziehung® ein geradezu entgegen-
gesetzter Ansatz, namlich: das Volk nicht mehr vorrangig durch die Eliten zu
erziehen und zu evangelisieren, denen sich das kirchliche Erziehungswesen
seit der Kolonialzeit im besonderen gewidmet hatte, sondern dem Volk
direkt durch die Basisgemeinden dabei zu helfen, seine Kultur christlich zu
gestalten (vgl. auch Dok. 15). Diesen Ansatz hat die Konferenz von Puebla
nach den Erfahrungen der siebziger Jahre aufgenommen und bekriftigt.
Denn die Zahl der die kirchlichen Strukturen in geradezu revolutionirer
Weise umgestaltenden Basisgemeinden ist inzwischen in ganz Lateinamerika

3% Eduardo Hoornaert, A evangelizagio segundo a tradigio guadalupana. In:
CEHILA: Bartolomé de Las Casas (1474—1974) e Historia de la Iglesia en América
Latina. IT Encuentro Latinoamericano de CEHILA, en Chiapas 1974. Barcelona 1976,
187159,

3% Vel. den deutschen Text in ADVENIAT: Dokumente/Projekte 1—3, Doku-
mente von Medellin. Essen 1970.
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auf ca. 160.000 gestiegen,* so daf} die Basisgemeinden zum entscheidenden
Bezugsfeld pastoralen Handelns geworden sind, das die in Medellin ausge-
sprochene (Dok. 14) und in Puebla bekriftigte Entscheidung der Kirche fiir
die Armen zu praktizieren versucht. In ihnen geschieht im Sinne Paulo
Freires Erziehung zur Freiheit,* was oft mit der Chiffre Konszientisation
angedeutet wird. Konszientisation meint ein Dreifaches: ,Reflexibilitit — als
Nachdenken iiber die Welt, als sich selbst und die Welt In-Frage-Stellen;
Kritikfihigkeit — die Fihigkeit, die eigenen Voraussetzungen zu befragen;
Tatigkeit — Schaffung von Kultur und von Kommunikation bzw. aktive
Beteiligung an der Praxis®.*

Das Bekenntnis der Bischofe zu den Basisgemeinden® bedeutet zugleich
ihre Anerkennung als Kernzellen einer befreienden Evangelisierung und eine
Aufwertung des in ihnen lebendigen Volkskatholizismus. Der Volkskatholi-
zismus — auch von Religion des Volkes, Religiositit des Volkes, katholischer
Volksfrommigkeit ist die Rede — wird von den Bischéfen ernstgenommen:
1. als Moglichkeit zur Verstirkung der kirchlichen Gemeinschaft und der
Mitbeteiligung des einfachen Volkes am Gottesdienst, d.h. zur Vertiefung
seiner Evangelisierung (892 ff.),** 2. angeregt von ,Evangelii Nuntiandi‘ als
kultureller Kontext, in dem nach der ,pastoralen Konstitution iiber die
Kirche in der Welt von heute: Gaudium et spes“ des II. Vatikanischen Kon-
zils ,Keime des Wortes“ prasent sind.* In der hier wiederbegegnenden, seit
Justin und Irenius geliufigen Lehre vom logos spermaticés werden freilich
volkische Verwirrungen im Stile der Deutschen Christen vermieden, indem

0 Die Angaben iiber die Gesamtzahl der Kirchlichen Basisgemeinden schwanken
naturgemaf in der Literatur. Aber fir das Jahr 1979 ist diese Zahl ein verliBilicher Mit-
telwert, der hier zitiert ist nach Horst Rzezepkowski, Einmal Puebla und zuriick. In:
Styler Missionschronik 1979, Sankt Augustin 1979, 106—110, S. 109.

41 Vgl. P. Freire, Educagao como Pritica da Liberdade. Rio de Janeiro 1967.

#2 Rogerio de Almeida Cunha. Pidagogik als Theologie. Paulo Freires Konzept der
Konzientisation als Ansatz fiir eine Glaubensreflexion Fateinamerikanischer Christen.
In: Theologie aus der Praxis des Volkes. Hg. v. Fernando Castillo. Miinchen/Mainz
1978, 61 ££., vgl. S. 75.

#3 Zur Behandlung der Basisgemeinden im Dokument von Puebla und ihren ekkle-
siologischen Implikationen vgl. im einzelnen: H.-]. Prien, PUEBLA. In: Lateiname-
rika: Gesellschaft — Kirche — Theologie. Bd. II, Der Streit um die Theologie der
Befreiung — hg. v. Prien, Gottingen 1981, 82 ff. __

# Zum Text von Puebla vgl. die etwas fehlerhafte deutsche Ubersetzung: Stimmen
der Weltkirche 8: Die Evangelisierung Lateinamerikas in Gegenwart und Zukunft.
Schlufidokument der III. Vollversammlung des lateinamerikanischen Episkopats in
Puebla — 13. Febr. 1979, Bonn 1979.

# In diesem Zusammenhang kommt P.-W. Genrich, Gott und die Vélker. Beitrige
zur Auffassung von Volk undg Volkstum in der Geschichte der Theologie, Stuttgart
1972, 181 f., zu dem Schlufl: ,Ethnische Vergewaltigung und Unterdriickung volkli-
cher Minderheiten ist nicht minder verwerﬂicﬁ als Rassendiskriminierung und Verlet-
zung der Menschenrechte. Bei einem Kampf gegen den ,Rassismus‘ diirfen die ethni-
schen Besonderheiten und deren unterschiedliche Entwicklung nach Sprache, Sitte und
Kultur nicht tbersehen werden; sie diirfen nicht durch politische, staatliche und wirt-
schaftliche Interessen oder ideologische Wunschvorstellungen iiberspielt werden®.
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Evangelisierung des Volkes (394) als ,,stindige Erneuerung und Umformung
der Kultur im Geiste des Evangeliums® (395) verstanden und von der
»Gegenwart der Siinde in den Kulturen® gesprochen wird. Auch wird die
Einheit der Offenbarung in Christus festgehalten: ,Die Kirche geht bei der
Evangelisierung von jenem von Christus ausgestreuten Samen und diesen
Werten aus, die das Ergebnis der eigenen Evangelisierung sind® (403).

Die Bischéfe beschreiben diese Werte folgendermafien:

»Die Religiositit des Volkes ist in ihrem Kern ein Schatz von Werten, der
mit christlicher Weisheit Antwort auf die groflen Existenzfragen gibt. Die
katholische Volksweisheit hat eine grofie Fahigkeit zur Lebenssynthese. So
fithrt sie in schopferischer Weise Gottliches und Menschliches, Christus und
Maria, Geist und Leib, Gemeinschaft und Institution, Person und Gemein-
schaft, Glauben und Vaterland, Verstand und Gefiihl zusammen. Diese
Weisheit ist christlicher Humanismus, der unzweideutig die Wiirde eines
jeden Menschen als Kind Gottes betont, eine grundsitzliche Briiderlichkeit
begriindet und lehrt, der Natur zu begegnen und die Arbeit zu verstehen und
Anlaf8 fiir Freude und Humor auch inmitten eines sehr harten Lebens zu
finden. Diese Weisheit ist auch fiir das Volk ein Grundprinzip fir sein
Unterscheidungsvermégen, ein ,vom Evangelium getragener Instinkt’, auf-
grund dessen es spontan begreift, wann in der Kirche dem Evangelium
gedient wird, und wann es ausgehohlt und durch andere Interessen erstickt
wird® (448).

Bei dieser reichlich idealisierten Beschreibung der Werte des Volkskatho-
lizismus scheinen die Bischofe zu tibersehen, dafl es sich beim Volkskatholi-
zismus um eine nicht streng kirchengebundene, ja der Kirche gegeniiber zum
Teil mit einem gewissen Mifltrauen behaftete Frommigkeit handelt, die sich
nicht so ohne weiteres von der Amtskirche vereinnahmen lafit. Segna spricht
in diesem Zusammenhang ,von einer Beziehung zwischen der institutio-
nellen Hypertrophie der Kirche und dem Blihen der Volksreligiositit.
Historisch gesehen ist ein exzessiver juridischer Sinn der institutionellen
Kirche eine der Ursachen des Volkskatholizismus. Im Sinne der soziologi-
schen Analyse ,wire der Volkskatholizismus die Machtduflerung einer
Gruppe, die einer anderen Macht konfrontiert ist, der der Kirche“.*

Die Bischofe sind freilich auch nicht blind gegeniiber dieser Problematik,
denn unter den negativen Aspekten der Volksfrommigkeit zdhlen sie auf:
»Mangel an Gefiihl fiir die Zugehorigkeit zur Kirche; die Spaltung zwischen
Glauben und Leben; die Tatsache, dafl sie nicht zum Empfang der Sakra-
mente hinfithrt; Gbertriebene Bewertung der Heiligenverehrung, wodurch
die Kenntnis Christi und seines Geheimnisses beeintrichtigt wird; eine ver-
zerrte Vorstellung von Gott; Niitzlichkeitsvorstellungen hinsichtlich
gewisser Formen der Frommigkeit, mancherorts eine Neigung zum reli-

* Egidio Vittorio Segna, Analise critica do catolicismo no Brasil. Petrépolis 1977,
144 £., zitiert nach: Riolando Azzi, Religiosidade Popular. In: Revista Eclesidstica Bra-
sileira vol 38/1978, 642 ff., S. 649.
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gidsen Synkretismus; das Eindringen des Spiritismus und in einigen Fillen
auch religiéser Praktiken aus dem Orient* (914). Sie sprechen auch von
Aberglauben, Magie, Fatalismus, Fetischismus und Ritualismus, von ,phan-
tastischen apokalyptischen Vorstellungen“”’ und sehen die Ursache fiir
»starres Festhalten an alten Formen, Mangel an Informationen, Ignoranz,
synkretistische Neudeutung und Reduzierung des Glaubens auf einen blofien
Vertrag in der Beziehung zu Gott* in der ,,Verformung der Katechese“ und
»mangelnder Sorge der Pastoraltriger® (453 + 456).

Es iiberwiegen in der Sicht der Bischofe allerdings die positiven Aspekre
der Volksfrommigkeit, von denen einige in deutlichem Gegensatz zur prote-
stantischen Frommigkeit stehen, etwa die Herz-Jesu-Frommigkeit, die Ver-
ehrung Marias ,als unbefleckter Mutter Gottes und Mutter der Menschen,
als K6nigin unserer einzelnen Linder und des gesamten Kontinents; die Hei-
ligen als Schutzpatrone, die Verstorbenen . . . die Sensibilitit fiir die Wall-
fahrt als Symbol der menschlichen und christlichen Existenz, die kindliche
Achtung vor den Hirten als Vertreter Gottes . . . liebevolle Zuneigung zur
Person des Heiligen Vaters“. Andere Ziige der Volksfrommigkeit haben den
Basisgemeinden ihr unverwechselbares Geprige gegeben: ,das Bewufltsein
der Wiirde des Menschen und der solidarischen Briiderlichkeit; das Bewuf}t-
sein von der Siinde und die Notwendigkeit der Sithne; die Fahigkeit, den
Glauben in einer umfassenden Sprache zum Ausdruck zu bringen, die den
Rationalismus iiberwindet (Gesang, Bilder, Gestik, Farbe, Tanz) . . . die
Fihigkeit, den Glauben in ausdrucksvoller und gemeinschaftlicher Form zu
feiern; die tiefgreifende Integrierung der Sakramente und Sakramentalien in
das Leben des einzelnen . .. Leidensfihigkeit und der Heldenmut, Prii-
fungen zu iiberstehen und sich zum Glauben zu bekennen;* der Wert des
Gebets; das Akzeptieren der Mitmenschen® (454).

Ohne hier in die Problematik der lateinamerikanischen Volksfrommigkeit
tiefer eindringen zu konnen, muff noch auf den aktuellen Anlaf} fiir die
Besinnung auf den Wert des Volkskatholizismus, den man reinigen und zur
Reife fiihren mochte, hingewiesen werden. Er liegt in den verstirkten Bemii-
hungen zahlreicher lateinamerikanischer Staaten, die Urbevolkerung zu inte-
grieren (422) und besonders in der sich beim Ubergang von einer agro-
urbanen in einer urban-industrielle Zivilisation verstirkenden Landflucht,
die zur Entwurzelung und zum Identititsverlust bei den betroffenen Bevol-
kerungsteilen in der stidtisch-industriellen Zivilisation fiithrt, die nach dem
Urteil der Bischofe von Rationalismus, Liberalismus oder marxistischem
Kollektivismus geprigt ist, von einer von auslindischen Wirtschaftsmichten

#7 Zu den hier gemeinten messianischen Bewegungen vgl. Prien 1978 aaO. 844 ff.

“ Ein Hinweis auf die zahllosen Glaubenszeugen besonders der Epoche von
Medellin bis Puebla, die in ihrer iiberwiegenden Mehrheit aus den Basisgemeinden her-
vorgegangen sind und von denen mindestens 1000 ihr Zeugnis fiir einen gesellschaftlich
relevanten Glauben mit dem Leben bezahlt haben. Vgl. dazu Prien, Puebla, aaO.
131 ff., und Christenverfolgung in Siidamerika. Hg. v. Martin Lange und Reinhold
Iblacker. 2. Aufl., Freiburg 1981.
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mitbestimmten Proletarisierung, die ,das Problem der Abhangigkeit und der
Armut® verscharft (417 f.).

Hier liegt ein Angelpunkt des Dokuments von Puebla. Im Gegensatz zum
heftig umstrittenen Konsultationsdokument des CELAM, das die Hauptge-
fahr im Sikularismus sah und damit sozio-6konomische Probleme in kultu-
relle Kategorien uminterpretierte, und zwar in idealistischer Verkennung der
Wirklichkeit, sicht Puebla den Zusammenhang zwischen einem den Men-
schen von Gott trennenden Sikularismus liberalistischer oder marxistischer
Prigung und den ,Strukturen, die Ungerechtigkeit erzeugen®. Deshalb rufen
die Bischéfe zu einer schnellen, tiefgreifenden Anderung der Strukturen auf,
,die in Verbindung stehen zum Expansionsprozef§ des liberalen Kapitalismus
und die mancherorts zu Strukturen werden, die vom marxistischen Kollekti-
vismus inspiriert sind“, Strukturen, die ,aus den Ideologien beherrschter
Kulturen® entstehen ,und mit dem Glauben und unserer Volkskultur®
unvereinbar sind“ (437 {.). Denn das in der ,Religiositit des lateinamerikani-
schen Menschen® verankerte Bewufitsein, fiir ,, Wiirde des Menschen® und
,solidarische Briiderlichkeit® fithrt ,hiufig zu einem Aufschrei nach wahrer
Befreiung”“ (452).

Im Gegensatz zu den deutschen Christen, denen auflerbiblische Werte wie
Volk, Staat und Rasse zur schopferischen Geschichtsoffenbarung wurden,
rufen die Bischéfe in Puebla ,zu einer stindigen Umkehr des einzelnen und
der Gesellschaft“ auf. Kriterium ihrer Beurteilung der geschichtlichen Situa-
tion — in Medellin hatten sie in diesem Zusammenhang auch den Terminus
,Zeichen der Zeit“ aus dem II. Vatikanum und ,Populorum Progressio* auf-
genommen und seitdem in ihren Hirtenbriefen hiufig benutzt — ist das von
Paul VI. aufgestellte Prinzip, dafl ,die wahre Entwicklung der Schritt von
weniger menschlichen zu menschlicheren Lebensbedingungen, fiir jeden ein-
zelnen und fiir alle, sein miisse,* ein Prinzip, das sich ohne weiteres biblisch
begriinden lat. Im Sinne dieses Prinzips listen die Bischéfe positive Zeichen
auf (17 ff.) und negative (29 ff.). Die negativen Zeichen, als deren Ursache
,das Geheimnis der Siinde® genannt wird (70), gruppieren sich um das
Elend, die Verletzung der Menschenwiirde und entmenschlichende Zwinge,
die insgesamt erfafit werden als Ausdruck wirtschaftlicher, gesellschaftlicher
und politischer Strukturen, die ein konstitutives Element der lateinamerika-
nischen Geschichte bilden (30). Und , diese Situation allgemeiner juflerster
Armut nimmt im tiglichen Leben sehr konkrete Ziige an“ in den Gesichtern
von Kindern, campesinos,®' Arbeitern u.a., ,in denen wir das Leidensantlitz
Christi, unseres Herrn, erkennen sollten, das uns in Frage stellt und heraus-
fordert“ (31 f£.). Diese geschichtliche Situation empfinden die Bischofe als

49 Fine Erdrterung des Kulturbegriffs im Dokument von Puebla kann hier nicht
geleistet werden. Vgl. den Abschnitt ,Evangelisierung der Kulturen® bei Prien, Puebla,
220, 169 ff.

50 Auf diese Aussage in ,Populorum Progressio® 20 wird in Puebla 16 verwiesen.

51 Schwer ibersetzbarer Ausdruck, der Landarbeiter oder Kleinlandwirte
bezeichnet.
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eine ,Herausforderung an den Evangelisierungsauftrag“ (90), die sie mit der
vorrangigen Option fiir die Armen und die positiven Werte ithrer Frommig-
keit beantworten, um sie zu begleiten und ihnen zu dienen nach dem Vorbild
Christi und ihnen und ihren Basisgemeinden bei der Durchsetzung der For-
derungen der Gerechtigkeit zu helfen, und sie zu befihigen, sich als Kinder
Gottes zu verwirklichen (1145 ff.).>

I11.
Abschlieffende ﬁberlegungen

Es diirfte deutlich geworden sein, dafl die Option des lateinamerikanischen
Episkopats der rémisch-katholischen Kirche fiir die Armen und die kritisch-
positive Aufnahme ihrer Volksfrommigkeit nicht als eine Variante der
deutsch-christlichen Theologie in einem anderen Kontext verstanden werden
kann. Wollte 1933 deutsch-christliche politische Theologie in der Stunde des
Fihrers ,die Stunde Gottes® sehen, indem sie die Differenzierung der Regi-
mente und Reiche in Luthers Ansatz verkannte und im Grunde eine ,Ein-
Regimenten-Lehre® im Sinne der Parole ,Ein Reich, ein Volk, ein Fithrer®
vertrat, so bemiithen sich heute lateinamerikanische Christen um einen
klaren Situationsbezug etwa analog zur Charakterisierung der evangelischen
Kirchen in der DDR als Kirchen im Sozialismus, und sie achten dabei auf
eine klare Unterscheidung von Kirche und Staat. Dabei ist die vorrangige
Option fir die Armen eine genuin theologische Option, die der neutesta-
mentlichen Identifikation Jesu mit den Armen entspricht.*

Eine besondere Herausforderung fiir die protestantische Theologie stellt in
diesem Zusammenhang der Versuch der Bischéfe in Puebla dar, ein indivi-
dualistisches Rechtfertigungsverstindnis durch eine universale Befreiungs-
konzeption zu ersetzen, die sich im konkret-geschichtlichen Befreiungs-
prozef} verifizieren lafdt, indem Befreiung in doppeltem, komplementiren
und untrennbaren Sinn definiert wird als ,Befreiung won allen Knecht-
schaften der personlichen und gesellschaftlichen Siinde, von allem, was dem
Menschen und der Gesellschaft schadet und was seinen Ursprung im Ego-
ismus, im Geheimnis der Siinde hat“, und ,Befreiung zum Wachstum, zur

2 Sie wollen mit diesem Dienst an den Armen niemanden ausschliefen und
begriinden ihre Option theologisch und christologisch: Der Gott der Geschichte, der
Vater Jesu, ,iibernimmt den Schutz der Armen und liebt sie“ (Mt 5,45). Der Sohn
nimmt konkret Gestalt an in der Verarmung und in der Solidaritit mit den Armen. ,So
geschieht es, dafl sich die Sendung (Jesu) zunichst an die Armen richtet (vgl. Lk 4,
18—21) (1141 f£.).

3> U. Duchrow, Typen des Gebrauchs und Mifibrauchs einer Lehre von zwei Rei-
chen und Regimenten, aaO. 273 ff. S. 286.

% Vel. auch Manfred Hofmann, Identifikation mit dem Anderen. Stockholm/Gét-
tingen 1978 und Enrique Dussel, The Kingdom of God an the poor. In: IRM LXVIII
(1979), Nr. 270, 115-130.
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Fortentwicklung im Sein, zur Kommunion mit Gott und den Menschen, die
in der vollkommenen Gemeinschaft im Himmel gipfelt, wo Gott alles in
allem ist, und wo es keine Trinen mehr geben wird* (482).

Uber den Rahmen dieses kleinen Beitrages zu einer okumenisch-verglei-
chenden Schau der Kirchengeschichte hinausgehend, wird man sagen
konnen, daf das, was in der lateinamerikanischen Christenheit sichtbar wird
an Bemiihen um Orthopraxie, um gelebte Treue bis zum Blutzeugnis, um
gelebte Solidaritit mit den Unterdriickten, an einem noch tiber Bonhoeffer
hinausgehenden Bemiihen um die Erkenntnis der politischen Dimension der
Theologie und eine dem Kontext gerechtwerdende Form von Theologie,
Seelsorge und Kirche, den Beginn einer lateinamerikanischen Phase der Chri-
stenheit bezeichnet, die die Kirchen der Alten Welt in ihrem Selbstver-
stindnis in Frage stellt.



KRITISCHE MISCELLE

Severin von Noricum
Ein Riickblick auf das 1500. Geddchtnisjahr
Von Peter Stockmeier

Am 8. Januar 482 starb Severin von Noricum — Anlafl zu lokalen
Gedichtnisfeiern, aber auch Anregung zu konzentrierter wissenschaftlicher
Forschung, iiber die im folgenden ein knapper Uberblick geboten werden
soll. Seit Jahren findet diese Gestalt, die in der Zeit der Vélkerwanderung an
der mittleren Donau, also im heutigen Bayern und Osterreich, das asketische
Leitbild eines ,,vir Dei“ verkérperte und aus christlichem Antrieb fiir die not-
leidende Bevélkerung titig war, erh6hte Aufmerksamkeit. Dabei ist bemer-
kenswert, dafl sich in ihm das Interesse von Historikern, Achiologen und
Theologen wie in einem Brennpunkt trifft, und zwar schon deshalb, weil
zugleich die politische Geschichte und die Situation des spitantiken Chri-
stentums in den Grenzprovinzen Noricum und Ritien aufgerollt wird.
Angesichts der durftigen Quellenlage fiir diesen Zeitraum konzentriert sich
die Aufmerksamkeit verstindlicherweise auf diese Gestalt.

Grundlage und Ausgangspunkt aller Untersuchungen bildet dabei das
»Commemoratorium®, eine Art Lebensbeschreibung Severins (= VS) aus
der Feder seines Schiilers Eugippius, die im Jahre 511 entstand und jetzt
wieder in einem Neudruck der kritischen Ausgabe von Rudolf Noll zur Ver-
fiigung steht.! Auf ihr basiert auch Text, slowenische Ubersetzung und
Kommentar von Rajko Bratoz, eine Ausgabe, die allerdings schwer zuging-
lich ist.? Das in letzter Zeit neu belebte Interesse an der Hagiographie kam
auch der Severin-Forschung zugute, wobei natiirlich die Frage nach dem
Quellenwert des eugippischen Werkes im Vordergrund stand, ein Aspekt,
der fur die Darstellung des frithen Christentums im Alpen-Donau-Raum
angesichts des Mangels an anderen Nachrichten von weitreichender Bedeu-

! Eugippius, Das Leben des heiligen Severin. Lateinisch und Deutsch, hg. v. R.
Noll: Schriften und Quellen der Alten Welt 11 (Berlin 1963; unveranderter Neudr.
Passau 1981).

2 R. Brato¥, Evgipij. Zivljenje Svetega Severina. Uvod, prevod in komentar napisal
(Ljubljana 1982). Herr Kollege Professor Dr. H. Wolff, Passau, hat mir freundlic}ixer-
weise Einsicht in sein Exempgr ermoglicht. Eine deutsche Ubersetzung besorgte kiirz-
lich auch die St. Severin-Bruderschaft in Wien-Heiligenstadt: Eugippius — Vita Sancti
Severini, Das Leben des heiligen Severin (Wien 1981).
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tung war. Im Riickgriff mufl hier auf die aus fritheren Aufsdtzen erwachsene
Untersuchung von Friedrich Lotter verwiesen werden, die der Severin-For-
schung in den 70er-Jahren neue Anstofle vermittelt hat, insofern neben einer
griindlichen Analyse der literarischen Eigenart der VS eine historische Ein-
ordnung vorgenommen wird, die tiber die geldufige Identifikation Severins
mit dem in der Vita des Monches Antonius — um 506 von Ennodius verfafit
— genannten ,inlustrissimum virum Severinum“? hinaus aus diesem soziopo-
litisch verstandenen Titel seine Zugehorigkeit zur gesellschaftlichen Klasse
des Illustrats folgert; der Verfasser bringt sogar den Konsul des Jahres 461 ins
Spiel sowie eine frithere politisch-militirische Funktion Severins an der
Donau nach dem Tode Attilas (453).* Ohne Zweifel hat die Darstellung Lot-
ters die Severin-Forschung der letzten Jahre ungemein angeregt, auch wenn
seine Thesen und Folgerungen nicht allseits Anklang gefunden haben.® Es
tberrascht jedenfalls nicht, dafl Vortrage und Aufsitze im Jubilaumsjahr
1982 immer wieder auf seine Arbeit Bezug nehmen.

Neben der Analyse der literarischen Quellen, vorab der VS, sind in diesem
Zusammenhang die Ergebnisse der Archiologie von grofier Bedeutung, und
zwar deshalb, weil sie nicht nur allgemein tiber die Verhiltnisse in diesen
Donauprovinzen Aufschluff geben, sondern insbesondere auch Kenntnis
iiber das Christentum vermitteln, soweit es sich in Monumenten, etwa In
kirchlichen Bauten, fassen liflt. Die Konvergenz von archiologischem
Befund und literarischem Zeugnis hat gerade im Zusammenhang der Severin-
Forschung schon beachtliche Friichte gezeitigt und so Licht in die dunkle
Zeit der Volkerwanderung gebracht. Gewifl sind bis heute noch manche
Lokalisierungen umstritten, z.B. jene von Favianis; andererseits hat etwa die
Freilegung von Kirchengrundrissen in erstaunlicher Weise Angaben der VS
bestitigt, und man darf von seiten der Archaologie noch weiteren Aufschluff
erwarten. Auf jeden Fall hat sich erwiesen, dafl historisch-geographische
Angaben Eugipps nicht einfach hagiographische Fiktion sind, sondern trotz
aller Schwierigkeiten der Identifikation den gegebenen Verhiltnissen zu ent-
sprechen scheinen. Ein solches Zusammentreffen von archiologischem
Befund und literarischer Aussage sollte freilich nicht dazu verfuhren, den
eigentimlichen Charakter einer Heiligen-Vita gering zu veranschlagen; hier
ist von Fall zu Fall die Aussage zu prifen.

3 Ennodius, Vita Antonii mon. Lirin. (CSEL 6,385). Vgl. zur Gleichsetzung R.
Noll, Das Leben des heiligen Severin 138, Anm. 30,2.

* F. Lotter, Severinus von Noricum. Legende und historische Wirklichkeit. Unter-
suchungen zur Phase des Ubergangs von spitantiken zu mittelalterlichen Denk- und
Lebensformen: Monographien zur Geschichte des Mittelalters 12 (Stuttgart 1976}).
Erwihnt sei auch die These von I. Béna, wonach Severin in seiner vornorischen Zeit als
Mitarbeiter des Orestes am hunnischen Hof titig gewesen sein soll (Seve[rinJiana, in:
Acta Antiqua Acad. Scient. Hungaricae 21 (1973) 281—338).

5 Man vgl. die Zusammenstellung von Rezensionen durch R. Noll, Literatur zur
Vita sancti Severini aus den Jahren 1975—1980: Sonderabdruck aus dem Anzeiger der
phil.-hist. Klafsfse der Osterreichischen Akademie der Wissenschaften 118 (1981)
195221, 199
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Geradezu als Auftakt zum Severins-Jahr wirkte das 3. Lorcher Symposion
am 22. Oktober 1981 unter dem Thema: Severin und die Vita Severini. Lorch
bei Enns in Oberosterreich, das antike Lauriacum, bot den angemessenen
Rahmen fiir diesen wissenschaftlichen Gedankenaustausch, da der Ort mehr-
mals in der VS erwihnt wird und durch die Ausgrabungen unter der dortigen
Laurentiuskirche ein hochst eindrucksvolles Beispiel von Kultkontinuitit
demonstriert.

Das Symposion, initiiert von Generaldechant Dr. Eberhard Marckhgott,
Lorch, und Universititsprofessor Dr. Rudolf Zinnhobler, Linz, befafite sich
mit verschiedenen Aspekten der Severin-Forschung. Die einzelnen Befunde
liegen inzwischen gedruckt vor,® wobei der Text mit instruktivem Bildmate-
rial und einschligigen Planskizzen erginzt wurde. Mit einer Einfithrung in
Person und Werk Severins (S. 3 f.), sowie ,Zum gegenwirtigen Stand der
Severin-Forschung® (S. 5—15) eréffnete Zinnhobler das Symposion, wobei
er das Aufgabengebiet in literarischer, archiologischer und kultischer Per-
spektive absteckte. Mit Recht machte er auf weitere Zielsetzungen der For-
schung aufmerksam, so die Anlage einer Bibliographie, ferner die Untersu-
chung des severinischen Ménchtums und die Verehrung des Heiligen. Der
Verfasser dieser Miscelle behandelte , Die Vita Severini im Licht der Archio-
logie“ (S. 16—27), ein Versuch, die historischen Angaben des Textes mit den
beachtlichen Grabungsergebnissen zu vergleichen, um so die konkrete Situa-
tion des Raumes in der Spatantike zu erhellen. Lothar Eckhart berichtete
tiber ,Die Heiligen der Lorcher Basilika und die Archiologie“ (S. 28—41).
Bezugnehmend auf die angekiindigte Dokumentation und Analyse der Aus-
grabungen in St. Laurentius’ stellte er das Kultkontinuum vom urspriinglich
keltischen Umgangstempel tiber die erste christliche Kirche aus der Zeit um
370 mit einem Reliquiengrab bis zum gotischen Bau der Gegenwart dar.
Schon die Ausmafle dieser Basilika (39,50 m zu 14, 50 m) iiberraschen; sie
war auflerdem mit einem Heizsystem ausgestattet und lifit so auf eine Chri-
stengemeinde von erheblicher Bedeutung schlieffen. Hochst bemerkenswert
war ferner die Entdeckung eines Reliquiengrabes in der Basilika IT (Mitte
5. Jh.), das zu Recht mit dem Martyrium des heiligen Florian und seiner
Gefihrten wihrend der diokletianischen Verfolgung in Zusammenhang
gebracht wird, so dafl sich die 6rtliche Legende geradezu verdichtet hat zur
historischen Gewifheit. Die archiologische Sorgfalt bei der Ausgrabung in
St. Laurentius erméglichte zudem eine verldfliche Datierung der verschie-
denen Bauphasen und damit auch eine Zuordnung der Basilika II in die Zeit
der Wirksamkeit Severins an der Donau bzw. des Lorcher ,pontifex Con-
stantius“.® Leider fehlen zum Teil fiir andere Grabungsbefunde, die das spit-
antike Bild des Alpen-Donau-Raumes in den vergangenen Jahren aufferor-

¢ Sonderdruck aus ,,Oberdsterreichische Heimatblatter® 36 (1982) Heft 1/2.

7 L. Eckhart, Die Stadtpfarrkirche und Friedhofskirche St. Laurentius von Enns-
Lorch-Lauriacum in Oberbsterreich. Die Archiologischen Ausgrabungen 1960—1966.
Te%l I: Dokumentation und Analyse: Forschungen in Lauriacum 11, 1-3 (Linz 1981).

VS 30,2.
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dentlich bereichert haben, detaillierte Zeitangaben, so dafl eindeutige Zuwei-
sungen nur schwer moglich sind. Jedenfalls erginzt das Ergebnis der Lorcher
Grabungen die literarischen Nachrichten iiber Severin von Noricum in
auflerst instruktiver Weise und verankert die hagiologisch gestaltete Vita im
Fundament konkreter Geschichte. Mit liturgiegeschichtlichen Aspekten der
Vita Severini befafit sich der Beitrag von Klaus Gamber (S. 42—53). Ausge-
hend von organisatorischen Fragen territorialer und personeller Art kommen
die zahlreichen Auflerungen Eugipps tiber die liturgische Praxis zur Sprache,
wobei iiber Einzelangaben hinaus immer auch das Umfeld beriicksichtigt
wird.

Die lokale Tradition und das Gedachtnisjahr gaben Anlaf}, gerade die Ver-
gangenheit der Stadt Lorch, des antiken Lauriacum, ins Licht zu heben.
Unter der Herausgeberschaft von Rudolf Zinnhobler entstand so ein Sam-
melband, der in seinen Beitragen wichtige Phasen seiner Geschichte von der
Romerzeit bis in die Gegenwart behandelt.” Probleme der Rechtsstellung
Lorchs, der Laurentius-Basilika in historischer und archiologischer Sicht,
der rémische Vorgingerbau der Kirche auf dem Anger, ein religionsge-
schichtliches Thema tiber Herakles und Orpheus erginzen sich mit Ausfith-
rungen tber die Lorcher Mirtyrer und Severin. Aus dem Bereich des Mittel-
alters interessieren allgemein die Lorcher Traditionen sowie eine Behandlung
der Reise Ruperts dorthin; einen aufschlufireichen Einblick in die jingere
Geschichte von Lorch-Enns bieten schlieflich Aufsitze tiber ein Reformde-
kret Konig Ferdinands I. oder die Regotisierung der St. Laurenz-Kirche.
Auch wenn einige Beitrige schon anderwirts erschienen waren, so entstand
hier dennoch ein Sammelband, der am Beispiel eines Bau-Kontinuums christ-
liches Leben tiber Jahrhunderte hinweg illustriert, und nicht zuletzt der
Kirchengeschichte Bayerns Anregungen gibt.

Eine Dokumentation uber ,,Severin zwischen Rémerzeit und Volkerwan-
derung® bot fiir eine breite Offentlichkeit die Ausstellung des Landes Ober-
osterreich im Stadtmuseum Enns, deren wissenschaftliches Konzept auf
Rudolf Zinnhobler und Hansjérg Uhl zuriickgeht. Das Thema bewahrte die
Veranstalter von vornherein vor ausufernder Breite; auch wenn die Exponate
threm Rang nach fast zwangslaufig nicht den Vergleich mit anderen Ausstel-
lungen der letzten Jahre bestanden, so boten sie im Gesamtrahmen eine aus-
gezeichnete Information und Illustration vom Leben und der Verehrung
dieses Heiligen. Uberdies bereicherte eine Vielzahl von Dokumenten und
Monumenten aus dem mittleren Donauraum das Umfeld seines Wirkens;
erwahnt sei nur der Komplex iiber den frithchristlichen Kirchenbau samt
Altarformen. Ein handlicher, aber gediegener Katalog'® erschliefit nicht nur

? R. Zinnhobler (Hrsg.), Lorch in der Geschichte (Linz 1981); vom selben Heraus-
geber stammt auch die Darstellung: Der Heilige Severin. Sein Leben und seine Vereh-
Baag (Linz 1982).

10 Severin zwischen Rémerzeit und Vélkerwanderung. Mit 327 Schwarzweifi- und
49 Farbbildern (Linz 1982).
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die einzelnen Objekte, sondern fiithrt in mehreren Aufsitzen auch zur Gestalt
Severins und zum Umfeld seines Wirkens. Neben der Darstellung Severins
durch Rudolf Zinnhobler, der auch seine Verherrlichung in der Literatur
behandelt, ist hier hervorzuheben der Beitrag von Karl Rehberger iiber ,Die
Handschriften der Vita S. Severini® (S. 21—39), sowie der Uberblick von
Hansjorg Uhl iiber ,Die archiologische Erforschung der Severinsorte und
das Ende der Rémerzeit im Donau-Alpen-Raum® (S. 71—-97). Mit einer
Reihe weiterer Aufsitze zur allgemeinen Geschichte, aber auch zum zeitge-
nossischen Christentum in Osterreich (von H. Uhl, S. 295—336) ist hier ein
Katalog entstanden, der mit seinem Bildteil und der weiterfihrenden Lite-
ratur auch in Zukunft eine vorziigliche Erschliefung der Ara Severins bietet.
Geradezu aus traditioneller Verbundenheit mit Lorch hob auch Passau die
Erinnerung an Severin ins Bewufitsein, zumal neben der mehrmaligen
Erwihnung durch Eugipp!! inzwischen auch die Prisenz einer christlichen
Gemeinde durch die Freilegung spitantiker Kirchenfundamente bestitigt
wurde.'? In einem Vortrag an der Universitit Passau hat Friedrich Lotter,
Verfasser des eingangs erwihnten Werkes, eine Skizze dieser Stadt im Zeit-
alter Severins gezeichnet, die in Anlage und Einzelbeobachtungen auf den
(zum Teil doch hypothetischen) Ergebnissen seiner fritheren Untersu-
chungen beruhen.” Nach einleitenden Hinweisen zum literarischen Cha-
rakter der Vita Severini'* verfolgt Lotter anhand der faflbaren Daten die
Wirksamkeit des Heiligen im westlichen Bereich der Region, und zwar setzt
er den Beginn auf die Zeit nach dem Abzug der Ostgoten vom Osten, also
nach 472, an. Aufgrund der Angaben in der VS entsteht so ein vielschichtiges
Bild der Verhiltnisse im Grenzbereich zu Ritien, vor allem durch Einbezie-
hung allgemein geschichtlicher Nachrichten.'® Schon dadurch gewinnt man

11 V§19,1;20,1;22,1—4;24,1; 27,1.3; dazu Boiotro (Innstadt/Passau): 22,1; 36,1.

12 Vol. W. Sage, Die Ausgrabungen in der Severinskirche zu Passau-Innstadt 1976,
in: OstEairische Grenzmarken 21 (1979) 5—48; R. Christlein, Ausgrabungen im r6mi-
schen Batavis unter der Klosterkirche Niedernburg zu Passau/Niederbayern, in: Das
archiologische Jahr in Bayern 1980, 126 f.

13 Zur Drucklegung des Vortrags ,Passau im Zeitalter Severins®, in: Ostbairische
Grenzmarken 24 (1982) 1—23, wurden zahlreiche Anmerkungen beigefiigt, in denen
der Verfasser gelegentlich auch Stellung nimmt zu Einwinden gegen sein Severinsbild.
Vgl. auch F. Lotter, Severin von Noricum. Staatsmann und Heiliger. Das Severinsbild
der Vita, in: Theol. prakt. Quartalschr. 130 (1982) 110—124.

14 Aufgrund der vorausgehenden Bemerkungen erwartet man freilich im Hinblick
auf die eingestreuten Wunderberichte nicht eine Feststellung wie diese: ,,Vielmehr han-
delt es sich auch bei den Wundererzahlungen um historische Aussagen, die als solche
ernst zu nehmen sind wie jede andere historische Uberlieferung, die nie frei von subjek-
tiven Auffassungen des Berichterstatters ist“ (Passau im Zeitalter Severins 2). Den
eigentimlichen Aussagecharakter eines Wunderberichts und dessen hagiographischer
Tendenz wird die Kennzeichnung als ,historische Aussage” gerade nicht gerecht, weil
Eugipp bewufit Severin als Mann Gottes schilderte;, und zwar in einer Weise, die sich
von der ,Subjektivitit® einer historischen Uberlieferung unterscheidet.

15 Man vgl. dazu F. Lotter, Die historischen Daten zur Endphase romischer Prisenz
in Ufernoriﬁum, in: Von der Spitantike zum frithen Mittelalter. Vortrige und For-
schungen 25, hg. v. I. Werner — E. Ewig (Sigmaringen 1979) 27—90.
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einen differenzierten Einblick in die Situation der Bevolkerung, die offenbar
nur teilweise dem Aufruf Severins zur Riumung des Landes Folge leistete.
Historische Aussagen einer grundsitzlich hagiographisch angelegten Vita
erfahren damit eine Korrektur oder auch Bestitigung; es zeigt sich freilich
auch die Schwierigkeit im Umgang mit einem solchen Text, dessen Interpre-
tation nicht selten nach einem weithin richtigen Schema literarischer Kompo-
sition erfolgt. So ist der Hinweis auf Dubletten in der Darstellung Eugipps
fraglos richtig;' aber wenn er von Wunderberichten auf nachpriifbare Orts-
angaben ibertragen wird, insofern der ,Charakter der Episodenerzih-
lungen“" fiir die Identitit der VS 19 und 22 genannten Kldster von Passau
und Boiotro spreche, wirkt er weniger iiberzeugend, weil der jeweilige
Bericht mit einer tberraschend genauen Lagebeschreibung verbunden ist.
Gerade deshalb kann der fast gleichlautende Text von der Errichtung eines
Klosters, aber eben mit unterschiedlicher Ortsangabe versehen, nicht aus-
schlieflich unter literarischem Aspekt auf seine Aussage hin beurteilt
werden. '® Im Blick auf den ,inlustrissimum virum Severinum® der Antonius-
vita wiederholt Lotter, ,daf an der Identitit beider Personlichkeiten nicht
gezweifelt werden kann®." Unter der Voraussetzung, der Titel ,illustris
weise auf eine Zugehorigkeit Severins zur héchsten gesellschaftlich-politi-
schen Rangklasse, erscheint sein Wirken an der Donau weithin als das eines
politischen Organisators, ein durchaus zutreffender Aspeket, der freilich nicht
zu iiberspitzten Formulierungen verleiten sollte, wie beispielsweise die
Bezeichnung der Kléster als ,Stiitzpunkte und Operationsbasen.?® Die
Absicht Eugipps, Severin von Noricum mithilfe von hagiographischen
Motiven als ,vir Dei“ darzustellen, bleibt fiir alle Versuche der Gegenwart,
seine historische Identitit und seine Wirksamkeit zu kliren, Leitlinie.
Bezeichnend fiir die wissenschaftliche Auseinandersetzung im Gedichtnis-
jahr ist die kritische Stellungnahme von Hartmut Wolff zu den Thesen Lot-

16 ,Auch fiir die Severinsvita lifit sich eine Anzahl solcher Dubletten nachweisen,
wie die Erzihlungen von der Reliquienauffindung, vom Kerzenwunder, von der Hei-
lung eines Leprakranken und einer weiteren Heilung eines bzw. einer Todkranken®
(Passau im Zeitalter Severins 2).

17 Ebd. 6.

18 In seinem Hauptwerk kleidet Lotter die Moglichkeit einer Identitit beider Kléster
noch in Frageform (Severin von Noricum 150 f.).

19 Passau im Zeitalter Severins 17. Gewisse Schwierigkeiten bereitet dieser gelaufigen
Gleichsetzung allerdings die zeitliche Abfolge. Da Antonius nach Auskunft der um 506
verfafiten Vita als Achtjahriger zu Severin kam, und zwar kurz vor dessen Tod im Jahr
482, sodann zu Bischog Constantius von Lorch gelangte und wohl im Zusammenhang
der Riumung des Gebiets durch Odoaker (um 488) nach Italien ging, schrumpft die
Zeitspanne fir die Aussage des Ennodius: ,in quo annis plurimis solus et uere
monachus uitam sine humani generis consorte transegit® (CSEL 6,390). Zu beriicksich-
tigen ist zusitzlich, dafl dem Einsiedlerdasein des Antonius ein Aufenthalt bei einem
Priester Marius im Veltlin vorausging und er die beiden letzten Jahre in Lérin ver-
brachte. Selbst in Betracht einer iibersteigernden Ausdrucksweise fiigt sich der Hinweis
auf die ,sehr vielen Jahre® des Anachoretendaseins schwer in den zeitlichen Rahmen.

20 Passau im Zeitalter Severins 6.
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ters am gleichen Platz.”' Ausgehend von der Verweigerung einer Antwort auf
die Frage nach seiner Herkunft, aus der nicht von vornherein der Schluf§ auf
eine hohe Abkunft Severins zu ziehen sei,?? kommt der Verfasser auf die lite-
rarische Eigenart des Commemoratoriums zu sprechen, das von seiner
Anlage her nur hagiographisch gezielte und damit beschrinkte Auskiinfte fiir
den Historiker liefert. Eingehend wird dann der Angelpunkt der Lotter’-
schen These, die Bezeichnung Severins als ,,vir illustris* in der Vita Antonii
— die Gleichsetzung wird nicht bezweifelt —, gepriift, und zwar mit dem
Ergebnis, ,dafl damals der urspriingliche allgemeine Sinn nicht verlorenge-
gangen war, sondern neben dem soziopolitischen Rangtitel fortbestand. Das
gilt zweifellos auch fiir Ennodius“.” Die Bezeichnung gilt danach nicht
zwingend als Titel, ihr eignet durchaus noch der Sinn: ein berithmter Mann.
Wenn nun die Voraussetzung fiir eine Deutung des ,vir illustris® im Sinne
einer hochgestellten Persénlichkeit entfillt, besteht auch keine Notwendig-
keit, sein Eingreifen fiir die notleidende Bevélkerung als staatlich-politische
Funktion zu interpretieren; nicht einmal das Beispiel vom Loskauf der
Gefangenen stiitzt eine solche Sicht, es spiegelt vielmehr ganz die kirchliche
Praxis der Zeit.**

Der ,weltliche* Severin wird durch diese kritische Priifung der Zeugnisse
wieder zuriickgefithrt zu jenem Bild, das Eugipp gezeichnet hat. Gewif}
bereitet der Umgang mit hagiographischen Quellen einige Schwierigkeiten,
um daraus gesicherte historische Erkenntnisse zu gewinnen; die Einsicht in
ihren eigentiimlichen literarischen Charakter kann dabei ebenso zu Verzeich-
nungen filhren wie eine Interpretation nach einem vorgefafiten Schema.
Solange keine weiteren Nachrichten zur Verfiigung stehen, bleibt fiir Severin
von Noricum Eugipps Werk die grundlegende Quelle, an deren Interpreta-
tion sich die Geister scheiden.

Trotz der gebotenen Vorsicht im Umgang mit hagiographischen Quellen
ist das Bemithen gerechtfertigt, aus der Vita Severini Aufschluf} iiber das
kirchliche Leben der damaligen Zeit zu gewinnen. Tatsichlich findet sich in
ihr eine Menge von Hinweisen, die wegen ihres hagiographischen Kontextes
nicht von vornherein als historische Nachricht auszuschlieflen sind; dazu

2l H. Wolff, Kritische Bemerkungen zum sikularen Severin, in: Ostbairische
Grenzmarken 24 (1982), 24—51.

2 Nicht zuletzt entzieht die Annahme einer politisch-amtlichen Mission Severins an
der Donau (F. Lotter, Severinus von Noricum 252 ff.; ders. 79 £.) dem von Eugipp
berichteten Interesse (ep. ad Pasch. 8) an seiner Heimat und fritheren Titigkeit gera-
dezu die Grundlage, weil in Betracht einer vorausgehenden Funktion ein gewisser
Bekanntheitsgrad vorauszusetzen wire.

2 H. Wolff, Kritische Bemerkungen 35. Auch R. Brato? meint: ,, Vor allem muf die
Bezeichnung ,vir inlustrissimus® nicht notwendigerweise nur auf einen hohen Staatsbe-
amten zielen, das gilt besonders fiir die Erzihlung von Ennodius, wo aus dem Kontext
ersichtlich ist, daﬁ sich das Epitheton auf Severin als eine geistige Grofe bezieht®
(Ev§ipij 422).

2% V5 19,3=5. Vgl. S. Arbandt — C. Colpe — W. Macheiner, Art. Gefangenschaft,
in: RAC II 318—345, bes. 343 {.
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gehoéren auch jene Bemerkungen, die von der Praxis des Kirchengesanges in
den (Ménchs-)Gemeinden sprechen. Peter Lechl hat die einschlagigen Stellen
zusammengetragen und eine knappe Skizze dieses liturgischen Elements
gezeichnet.” Sein Ergebnis fafit er in die Feststellung, ,daf der tibliche Psal-
mengesang anderer christlicher Linder auch im oberen Donauraum
gebriuchlich war®.?® Gewif} liefle sich durch Vergleich der Aussagen in der
VS mit einschligigen Nachrichten aus anderen Regionen die Kenntnis noch
vertiefen; immerhin fillt auch durch diesen Beitrag Licht auf einen Sektor
liturgischen Lebens.

Das Gedichtnisjahr Severins hat in Bild und Wort zahlreiche Initiativen
ausgeldst, nicht zuletzt aber die wissenschaftliche Bemithung um seine
Gestalt und sein Zeitalter wieder verstirkt. Ohne Zweifel hat dabei Lotters
Severinsbild die Forschung befliigelt, sei es, daff man seine Deutung weiter-
verfolgte, sei es im Widerspruch. Die Diskussion dariiber ist noch nicht
abgeschlossen und sie wird beitragen zu einem vertieften Verstindnis seiner
Gestalt, vor allem dann, wenn sie in Kooperation mit der Archiologie
erfolgt, die bereits in den vergangenen Jahren nicht nur einmal bestitigte, was
das literarische Zeugnis der VS nur am Rande erwihnte. Die Bestimmung
dieses Verhiltnisses von historischem Rahmen und hagiographischer Aussage
des eugippischen Werkes wird auch weiterhin die herausfordernde Aufgabe

bleiben.

25 P. Lechl, Kirchenmusikalische Verhiltnisse zur Zeit des heiligen Severin, in: Ost-
bairische Grenzmarken 24 (1982) 52—54.

26 Ebd. 54. Aus der mehr allgemein informierenden Literatur zum Jubiliumsjahr
seien noch genannt F. Schragl, Auf den Spuren des heiligen Severin, in: Jahrbuch der
Dibzese St. Polten 1982, 37—45; M. Weitlauff, Abt Severin von Noricum, in: Klerus-
blatt 62 (1982) 151 f.
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Allgemeines

Andresen, Carl — Denzler, Georg: Wérterbuch der Kirchengeschichte,

Koésel-Verlag, Miinchen 1982, 650 S.

Mehrere Worterbiicher zur Geschichte existieren seit lingerem, die sich in der Aus-
wahl der Stichworter zum Teil auch glicklich erginzen, weil einerseits Sachthemen,
andererseits Biographisches oder auch nur Definitorisches den Vorrang hat. Die beiden
Herausgeber dieses neuartigen Wérterbuches der Kirchengeschichte sind zugleich auch
dessen alleinige Autoren. Sie sehen ihre Aufgabe methodisch durch das , Wérterbuch
zur Geschichte® vorgezeichnet. Und sie wollen in okumenischer Zusammenarbeit
einem weiteren Personenkreis den Zugang zur kirchengeschichtlichen Fachsprache
erleichtern. Wo dem Laien und in einigen Fillen vielleicht auch dem fachlich vorgebil-
deten Kirchenhistoriker unklare Begriffe erliutert werden, ist das Unternchmen als
iegliickz zu bezeichnen. Das bedeutet, dafl die Kurzartikel von hochstens einer Seite in

er Regel die gelungensten sind. Ein Schwierigkeit besteht im Zwang, sich nicht nur auf
Stichworter (wie bespielsweise Syneisakten oder Ligurianer, die wir willkiirlich heraus-
greifen) beschrianken zu konnen.

Das Lexikon maéchte letztlich doch auch anspruchsvollere knappe Sachartikel, etwa
uber Aufklirung, Augsburgische Confession, Geschichtlichkeit der Kirche, Heidel-
berger Katechismus, Menschenrechte, Sikularisierung, Theologiegeschichte usw.
bringen. Hier wird sofort deutlich, dafl das Worterbuch %lieﬁende Uberginge zu einem
Sachlexikon aufweist, womit natiirlich eine bedeutende Schwierigkeit gegeben ist.

Mancher Sachartikel bringt einfach zu wenig Information. Eklatant deutlich wird dies
S. 240, S. 252, S. 395. Nicht selten hat die Information iiber den spezifisch katholi-
schen Aspekt des behandelten Stichwortes einen Uberhang. Verstindlich ist das
durchaus %ei Begriffen, die alle mit der Entwicklung der alten und mittelalterlichen
Kirche engstens zusammenhingen; man durchblittere z.B. die meisten unter dem
Buchstaben K behandelten Begriffe. Aber auch bei Aufklirung, Publizistik, Theologie-
ﬁeschichte oder Zweireichelehre wird der spezifisch reformatorische und neuzeitliche

eitrag zur Sache — und er wire in jedem Falle wichtig — nicht deutlich.

Verwirrend ist die Kombination der éstlichen Orthodoxie und der Orthodoxie in der
nachreformatorischen Entwicklung unter dem einen Stichwort ,Orthodoxie“
(S. 439 f.). Vergleicht man den Raum, der dem Stichwort Hermesianismus gewidmet
wird, mit dem Begriff Sikularisierung, diese verstanden als Deutungskategorie, so wird
man sich tiber den unverhiltnismifligen Aufwand fiir den ersten Artikel wundern.

Die kritischen Bemerkungen sollen nicht verwischen, daf ein grofier Teil der Artikel
gut informiert und z.T. auch einleuchtend gegliedert ist (z.B. Mystik, S. 417 £.). Die
Literaturauswahl erscheint im allgemeinen auf ein verntinftiges Mafl beschrinkr; kleine
Verwechslungen, z.B. zwischen den Druckorten Géttingen und Giitersloh (jeweils
abgekiirzt), sind verstindlich. Die Literatur zu ,, Waldenser® (S. 625) ist erginzungsbe-
diirftig; dasselbe gilt fiir den ohnehin problematischen Artikel Irvingianismus. Der
S. 145 genannte G. Wiinsch war nie Pfarrer in Frankfurt, sondern zu der Zeit, von der
die Rege ist, Pfarrer in Meflkirch/Baden, schon vor 1931 in Marburg.

Bei einer vielleicht filligen Erginzung und Uberarbeitung dieses iiber 700 Stichwort-
artikel enthaltenden Lexif{ons wiinschte man sich z.B. eine breitere Beriicksichtigung
des vorbenediktinischen Moénchtums statt allzu reichlich eingebrachter Papst- und
Konziliengeschichte, iiberhaupt, was den evangelischen Anteil anlangt, ein wenig mehr
Aufmerksamkeit. Auf jeden Fall waren die Verfasser gut beraten, dieses Unternehmen
zu wagen, wodurch auch Literaturbeschaffung in vielen Fillen erleichtert wird. An der
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vorangestellten langen Liste der integrierten Stichworte wird deutlich, daf} eine mehr
die kritischen Punkte herausstellende Besprechung den instruktiven Wert dieses
Buches, das sich im kontinuierlichen Gebrauch bewihren will, kaum angemessen
betonen kann.

Saarbriicken F.W. Kantzenbach

Klécker, Michael und Magen, Ferdinand, Zur Erforschung der Kirchen-
und Religionsgeschichte; Begriffliche Grundiiberlegungen, Kéln, dme 1981,
90 Seiten (paperback), DM 7,—.

In diesem Band versuchen die beiden Autoren iiber 72 Seiten vor allem mit einer Viel-
zahl von Zitaten begriffliche Grundiiberlegungen zur Kirchen- und Religionsgeschichte
anzustellen, die fiir sie als Schwesterwissenschaften zu fungieren scheinen. Da sie selbst
von dem einfithrenden Charakter (S. 1) und der Vorliufigkeit ihres Unternehmens
sprechen, sollte man dieses Bandchen auch als einen solchen Versuch nehmen. Dies gilt
e};enso fiir die auf 17 Seiten zusammengetragenen bibliographischen Hinweise, die
doch ernsthafte Liicken vor allem auf dem Gebiet der Religionsgeschichte aufweisen
und zum Teil wichtige Titel von E. Benz, K. Rudolph, H. Seiwert und anderen ver-
missen lassen, ganz davon abgesehen, dafl auch die international gefithrte Diskussion
um die immer noch modernen Klassiker der deutschen Religionswissenschaft, etwa J.
Wach, R. Otto, G. Mensching, W. Schmidt und andere fast keinen Eingang in die hier
dargebotenen Uberlegungen finden, obwohl man weder ohne die Klassiker noch ohne
die Diskussion um die Klassiker heute sinnvoll das Selbstverstindnis der Relgionswis-
senschaft/Religionsgeschichte darstellen kann. Das zeigt sich dann auch in einer
gewissen Hilflosigkeit gegeniiber den verschiedenen wissenschaftshistorischen und wis-
senschaftstheoretischen Selbstaussagen der Religionsgeschichte, die zum Teil in nicht
kreuzungsfihige Gesamtzusammenhinge geste%lt werden. Auch fehlt ein wirklich
methodologischer, ja sachlicher Versuch, Religions- und Kirchengeschichte von ihren
Aufgabenstellungen und Zielrichtungen her gegeneinander abzugrenzen. Dies liegt
wohl vor allem an dem unterschwellig eingebrachten Religionsverstindnis der Ver-
fasser, das von starken christlichen Grundstrukturen vorgeprigt ist, das damit aber die
Religionsgeschichte, wie viele theologisch bestimmte Versuche innerhalb dieser Diszi-
plin zeigen, in eine Richtung weist, die den verstehend-interpretativen Umgang mit
anderen religiosen Selbstverstindnissen und ihre soziokulturelle Einbindung, sowie
deren zugrundeliegende Denkstrukturen erschwert.

Dank gebiihrt den beiden Verfassern dennoch dafiir, daf sie sich der Miihe unter-
zogen haien, einmal den Versuch zu machen, sowohl die Kirchengeschichte als auch
die Religionsgeschichte in einen gesamthistorischen Zusammenhang hineinzustellen. In
einer solchen Offnung der Spezialgebiete liegen sicherlich fiir die Zukunft fruchtbare
interdisziplinire Moglichkeiten beschlossen, wozu dieses Heft doch auch wertvolle
Anregungen zu geben vermag.

Marburg Rainer Flasche

Geoffrey Barraclough, (Hg), Die Welt des Christentums, Kirche und
Geself’schaft in zwei Jahrtausenden, Miinchen 1982, 336 S., 353 Abbildungen,
davon 85 vierfarbige, 288 Fotografien, Zeichnungen und Karten, DM 164 geb. Die
Ubersetzung redigierte Franz Josef Schierse.

Zunichst nimmt die prachtvolle Ausstattung gefangen: eine Fiille bekannter und gern
wiedergesehener Bilder und eine Menge kﬁns;gler,isch ochwertiger, inhaltlich auflerge-
wohnlicher wie merkwiirdiger Darstellungen. Man freut sich des geschichtlichen Reich-
tums, der in dieser Auswahl ausgestellt wird, und wird zweifellos kriftig angeregt, sich
mit ,Geschichte® intensiv zu befgassen, weil man sich neue weitere Kostbarkeiten ver-
sprechen kann. Den besseren ,illustrierten Geschichtsbiichern* wird dieses neue Werk
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ohne Bedenken einzureihen sein, und zu weiteren von gleicher technischer Vollkom-
menheit wird es anregen. Die Bildauswahl iiber die 2000 Jahre erscheint durchweg ein-
heitlich und auf die 12 Geschichtskapitel gut angepafit, so daft man fragen kann, ob Text
oder Bilder den Vorrang haben. Der Text zeigt ebenso ein hohes Maf von einheitlichem
Bemiihen und Verstehen, wie man es selten in Sammelwerken findet; man darf ein
genaues Arbeitsprogramm annehmen. Die Urteile iiber die behandelten Ereignisse
werden recht selbstsicher gefillt; der eigene Standpunkt wird oft als selbstverstindlich
richtiger vorausgesetzt, und die geduflerten Ansichten gelten als ,gesicherte Ergebnisse’,
gleichsam unumst6filich. Man schitzt es, neue Wege gebahnt und betreten zu haben;
aber beachtet man auch immer, daf} neue Mafstibe dgie alten nicht tiberfliissig machen?

Schon der Unterschied des Titels vom englischen Original macht auf eine Tendenz
aufmerksam, die nicht ohne weiteres unseren Beifall finden kann. Im Englischen heifit
es: The Christian World. A Social and Cultural History of Christianity. Was ist nun
»Welt des Christentums“? Und was heifit: ,Kirche und Gesellschaft“? Sind das neue
Begriffe oder bleibt es dabei, was der englische Titel verspricht: eine Erforschung der
christlichen Welt, eine Sozial- und Kulturgeschichte des Christentums? Auch die Ein-
leitung des Herausgebers verunsichert uns merklich. Es soll keine Geschichte des Chri-
stentums geboten werden, heiflt es da, sondern das Thema ist ,der Einfluf der christ-
lichen Religion auf Leben und Kultur der Vélker, die sich ihr — und hier fiigt der Ver-
fasser ein: ,freiwillig oder auf hoheren Befehl* — angeschlossen haben — was ihm
dann, wie er meint, ,erlaubt, weder polemische noch apologetische Absichten verfolgen
zu miussen®. Als Vorliufer gelten iﬁm Gibbon (der den Einfluf} als negativ bewertet
habe) und Marx, der ihn als Opium kennzeichete, andererseits Novalis, Chateaubriand
und Dawson. Unter seinen Mitarbeitern, versichert er, ,befinden sich sowohl Christen
als auch Nichtchristen, aber immer handelt es sich um angesehene Gelehrte, die sich in
erster Linie der Wahrheit verpflichtet fiihlen® — was beruhigt, darf man dann doch mit

ositiver Reaktion auf sachligﬁe Kritik rechnen — , ,sie wollen nur beschreiben, wie die

inge wirklich gewesen sind, ... neigen heute dazu, in allen Epochen der Geschichte
dem Leben der gewdhnlichen Leute mehr Aufmerksamkeit zu schenken als den Eliten
an der Spitze der sozialen Hierarchie®(17).

Das Vorhaben ist nicht neu; Georg Schreiber-Miinster (+ 1963) hat seine und seiner
Schiiler einschligige Arbeiten ,religibse Volkskunde® und ,Sakralkultur® genannt,
beanspruchte aber nicht darin den einzigen oder entscheidenden Geschichtsfaktor zu
sehen, wahrte jedenfalls die hier merklich zuriicktretenden Gesetze der Kirchenge-
schichte, nach denen die Kirche als societas perfecta aufzufassen ist, als mystischer Chri-
stus und lebendiger Organismus, dessen Entfaltung Darwin und Monod immer
unfafibar bleiben wird. Unsere Kirchengeschichte wir§ auf die Kategorien Verantwor-
tung, Siinde, Bufle und Sithne nie verzichten, wird aber Menschliches, Zufilliges,
Absonderliches immer als solches nicht tiberschitzen.

Die 12 Kapitel kontinuierlicher Kirchengeschichte sind in dem vorliegenden Werk
nicht Aussage fir Aussage mit Belegen unterbaut; es wird auf die Literatur im Anhang
verwiesen, die fast restlos der englisch schreibenden Geschichtswissenschaft angehére.
Es fallt allerdings schwer, anzunehmen, diese Quellen seien griindlich ausgewertet und
widersprechen nicht dem vorgelegten Ergebnis. Die vom Ubersetzerteam angefiigte
deutscge Literatur ist sicher nicht griindlich verarbeitet, denn dann hitten wir uns die
meisten Beanstandungen sparen konnen. Die Ubersetzer haben anscheinend nichts

eindert, jedenfalls keine Bedenken geduflert. Unsere Kritik geht also direkt an die Ver-
?asser und kann nicht umhin, die uns selbst bedriickende Frage zu stellen, warum
unsere Fortschritte in der Erkenntnis der historischen Fakten und Zusammenhinge
noch nicht oder so wenig anerkannt sind. Schlieflich missen wir doch ein Niveau ver-
langen, das die Aussagen von RGG, TRE und LTK als beriicksichtigt erweist! Dies aber
ist an vielen Stellen nachzuholen. Unsere Liste der vorzunehmenden Korrekturen will
nicht den Eindruck des unabinderlich Negativen hervorrufen, kann aber auch nicht
verschweigen, daf} eine — gewifl sehr wiinschenswerte — Weiterarbeit nur auf unserem
hoheren Niveau méglich ist — was nicht eine dummstolze Bemerkung ist, sondern nur
ein Ausdruck der unseren Lehrern gebiihrenden Dankbarkeit.
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(8) ,Weil (das Christentum seinen Ursprung als jiidische Sekte in Kleinasien hatte, und
zwar als Splitterguppe ohne feste traditionelle Bindungen, wurde es fast von Anfang an
zu einer missionarischen Religion ... das war ein wesentliches Element des paulinischen
Christentums ... es postuliert ein kosmisches Rahmenwerk von Erbsiinde, gottlichem
Sithnopfer und ewigem Heil, wofiir es auflerhalb der Offenbarung keine Beweise
gibt ...« — (ebd.)* Bis in die jiingste Zeit ist ganz wortlich verstanden worden: Ohne
Christi stellvertretendes Leiden fiir die Menschheit wire jeder auf ewig zur Holle ver-
dammt ... wiirde die Erbsiinde ausreichen, uns gerechterweise au% ewig zu ver-
dammen ...“.

(12) ,Maria wurde bevorzugt als allerreinste Jungfrau und Mutter dargestellt. Damit
wurde zwar die Frau als Jungfrau und Mutter geehrt, aber ihre Sexualitit in gewisser
Weise abgewertet ... :

(15) ,Da sich Gott selbst mit dem Menschen identifizierte, kann sich nun der
Mensch mit Gott identifizieren ...*.

(17) ,Der auferstandene Christus ist fiir die meisten Christen der entscheidende
Grund ihres Glaubens®. (ebd.) , Tatsichlich wurde in der christlichen Eschatologie bald
angenommen, dafl Gott das Romische Weltreich nur zu dem Zweck geschaffen habe,
um ein Territorium fiir die Ausbreitung des Christentums bereitzustellen®.

(19) ,Offensichtlich war die sogenannte ,Christliche Welt* immer nur zum Teil
wirklich christlich ... anscheinend gibt es eine nichtchristliche und zuweilen sogar offen
antichristliche Stromung, die sich manchmal in Zauberei, in heidnischen Gebriuchen
und im Hexenglauben iufert. Sie verliuft von der romischen Zeit iiber das Mittelalter
bis in die moderne Industriegesellschaft parallel zur christlichen Tradition ... In solchen
neuartigen Erkenntnissen — Errungenschaften der jungen Historikergeneration, die
sehr viel fiir die Entratselung des Lebens und der geistigen Vorginge bei den einfachen
Menschen geleistet hat — liegt vielleicht die grundlegende Rechtfertigung fiir dieses
Buch®. éebd.) Eine Geschichte der ,Einfachen®, der ,Nicht-Gebildeten®, der ,Armen’,
des ,einfachen Volkes® ,zihlt zur ungeschriebenen Geschichte der Kirche®.

19/20 ,Unser Wissen tiber Hexerei oder iiber den Volksglauben des Mittelalters
stammt fast ausnahmslos von gegnerischen Zeugen®.

(20) ,Zumindest bis zur Zeit des Kaisers Theodosius gab es eine gewandte und geist-
reiche antichristliche Literatur. Und im 18. Jh. kam dann mit Voltaire und den Enzy-
klopadisten wieder ein neuer kritischer Geist auf. In der dazwischen liegenden Zeit
allerdings — das miissen wir zugeben — herrschte eine christliche Tendenz vor, die —
zweifellos ohne bose Absicht — die christlichen Einfliisse betonte, wenn nicht gar ver-
herrlichte und sie im besten Licht darstellte®.

(21) ,Im heutigen Afrika ist es kein Geheimnis, dafl viele politische Fiihrer mit einer
Frau nach traditionell afrikanischer Sitte verheiratet sind und mit einer weiteren nach
den christlichen Vorschriften. Im frithmitteralterlichen Europa war das auch nicht viel
anders. Kaiser Karl d. Gr. ...“

(22) ,Ein starkes Gefiihl fiir Schuld und Stinde wurde dadurch geweckt, das aus der
Unfahigkeit entsprang, den christlichen Mafistiben entsprechend zu leben ... eine psy-
chische Spannung, die zuweilen bizarre Formen annahm, wie man sie besonders deut-
lich in deén Lebensliufen der Wiistenviter wie etwa des hl. Antonius findet®.

(23) ,Jene, die beim Vordringen des Christentums weitgehend iibergangen worden
sind, wie etwa das neue Industrieproletariat des 19. Jahrhunderts®.

(25) ,Der wichtigste Grund (ﬁer die relative Erfolglosigkeit des Christentums) ist
vermutlich der, dafl die Kirchen ... niemals (wie in Europa) den Status von Staatsreli-
gionen erhielten. Kurz gesagt, fehlte es ihnen an der Unterstiitzung durch die staatliche
Macht*. — ,Wenn wir die Erfolge des Christentums betrachten, so scheint es sie vor
allem dort errungen zu haben, wo sie auf animistische Kulte ... traf. Dagegen hat es bei
den Konfrontationen mit den grofien Weltreligionen, dem Buddhismus und dem Hin-
duisrixus, dem Islam und dem ethischen System des Konfuzianismus kaum Fortschritte
érzieit s

(27) ,Das Urchristentum war etwa die ersten 1000 Jahre hindurch eine Jenseitsreli-
gion ... diese geistige Jenseitigkeit blieb weiterhin ein Charakteristikum der griechi-
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schen und spiter der russischen Kirche ... im Westen fithrte die Entwicklung vom
Riickzug aus der Welt zu deren Eroberung ... nach 1054 wurde die westliche Kirche
militant; nach aufien hin wurde das im Ersten Kreuzzug von 1099 sichtbar. Vom histo-
rischen Standpunkt aus bedeutete dies den triumphalen Einzug des kriegerischen Gei-
stes des nordlichen germanischen Europa ins Christentum, und das hat seither seine
Spuren hinterlassen®. (ebd.)

»... lacherliche Ergebnisse, wenn z.B. Kinder in den Missionsschulen im Kongo die
Geschichte Belgiens lernten und nigerianische Kinder die Lebensdaten der Konigin von
England stammelten, oder wenn kleine Midchen in Uganda in Gymnastikanziigen und
schwarzen Striimpfen turnen muften ..., das hat vielleicht nichts mit dem Christentum
als solchem, gewifl aber etwas mit der engen Verbindung von Christentum und Europa
zu tun ... zweifelsohne eine wichtige Frage®.

(28) ,Die Tatsache etwa, dafl die spanische Eroberung Mexikos und Perus unter dem
Banner des Christentums durchgefiihrt wurde, trug nicht gerade zu dessen Ruhme bei,
wie der berithmte Dominikanermissionar Las Casas sehr wohl erkannte®.

(32) ,Solange die Werte der klassischen Kultur ihre Kraft wahrten, machte das Chri-
stentum nur geringe Fortschritte ... die christliche Lehre ... entfaltete sich aus einer
Reihe von Kontroversen und Kompromissen®,

(45) ,Unsere Darstellung beginnt mit dem Judentum, da das Christentum seinen
Ursprung in einer Erneuerungsbewegung des palistinensischen Judentums hatte*. —
»Die christliche Martyrertraditon hat dieses Erge des Judentums fortgefithrt.

(46) ,Die folgende Generation zwischen 100 und 135 (n.Chr.) scheint denn auch in
ihrem missionarischen Eifer nachgelassen zu haben ...«

(47) ,Wiahrend die Gnostiker Sekten bildeten, lebten die Christen in wohlorgani-
sierten Gemeinden unter der Leitung ihrer Bischofe. Damit erweckten sie ber der
ﬁbrigeg Provinzbevédlkerung Furcht ... Unter Mark Aurel kochte die Volksseele voll-
ends iiber®.

(48) ,,Celsus hat vermutlich um 178 in Syrien die Methoden der christlichen Mission

folgendermafien dargestelle ...«
(ebd.) ,Am Ende ges zweiten Jahrhunderts ... hatte sich neben der Religion der
unsterblichen Gétter Roms das Christentum bereits zu der bestorganisierten Religion
im Imperium entwickelt, obwohl die Zahl seiner Mitglieder immer noch geringer war
als z.BFt die der Anhinger des Mithras oder der Isis. Sollte der Stern des Imperiums
sinken, dann wiirde das Christentum der Gewinner sein ...<.

(49) , (um die Mitte des 3. Jh.) gewann die Kirche dagegen (d.h. gegeniiber den
finanziellen Schwierigkeiten des Imperiums, Folge der militirischen Katastrophen des
Reichs) weiter an Boden. Der ausschlaggebende Grund dafiir ist wohl in der Organisa-
tion zu suchen ... Die Kirche konnte trotz der wirtschaftlich immer angespannteren
Lage ihren Reichtum bewahren®.

(50) ,Im Jahr 303 kam es zur letzten Kraftprobe ... Rom konnte den christlichen
Rivalen jetzt nicht dulden ...%.

(51) ,Wire die Diskussion } iiber die Wesenseinheit des Sohnes mit dem Vater) auch
weiterhin rein akademisch gefiihrt worden, so hitte sie vielleicht nicht unbedingt zu
einer Spaltung fithren miissen ... Mit dem Aufkommen des Monchtums am Ende des
dritten Jahrhunderts dnderte sich die Situation jedoch véllig. Die Ménche standen im
Kampf gegen die Dimonen und wollten die Gewifiheit, daf{ sie ihr Vertrauen in einen
Heiland setzen konnten, der selbst wahrhaft géttlich und nicht der Erlosung bediirftig
war. Die Theorie des Arius garantierte dies eben nicht.

(ebd.) ,Der jiidische Hintergrund blieb immer gegenwirtig und beeinflufite die Spal-
tungen ...“.

(55) ,In der zweiten Hilfte des vierten Jahrhunderts war die katholische Kirche im
‘Westen untrennbar mit den Interessen der Reichen und Grundbesitzer verkniipft ...~
(ebd.) ,Eine seiner (des Hieronymus) Schutzbefohlenen kam durch iibermifiges Fasten
ums Leben. Der Skandal war sogar fiir einen Mann mit seinem Ansehen zuviel. In
Begleitung seiner engsten Anhingerinnen vertauschte er Rom mit einer gut ausgestat-
teten Hohle in Bethlehem ...“. — ,Auch er (= Augustinus) vereinigte in seiner Person
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viele der Widerspriiche seiner Zeit ...“ Augustinus’ Siege (im Streitgesprich mit den
Donatisten) bracﬁten weder soziale Gerechtigkeit noch sozialen Frieden ... seine Argu-
mente ... sollten der Inquisition dereinst gute Dienste leisten®.

(57) »Das Konzil (= Chalkedon) einigte sich auf die bis heute giiltig gebliebene De-
finition des Glaubens ... Der Ausgleich zwischen den beiden wetteifernden theologi-
schen Systemen war geschickt formuliert worden, doch erfahren religidse Kompromisse
nur selten einmiitige Zustimmung®.

(ebd.) , Warum hat sich der Arianismus am Ende doch nicht durchsetzen kénnen? ...
Ganz offensichtlich zeigte die romanische Bevolkerung ... keine Neigung, sich dem
Arianismus ihrer neuen Herren anzuschlieffen. “

(ebd.) ,Lerins ist in den ersten Jahren des 5. Jh. als Zuflucht fiir aristokratische , Aus-
steiger® gegriindet worden®.

(61) ,Die frithen Christen lehnten die religiosen Bilddarstellungen ab ...% — (62)
»--. ein kleines Stilleben mit einem Fisch und einem Korb voll Brot barg in sich das
ganze Mysterium der Eucharistie ...“.

(65) ,Diese kaiserliche Freigebigkeit (= Konstantins an den Lateran) erregte bei den
Puristen unter den Christen wahrscheinlich einigen Anstoff. Argernis nahm man sicher
vor allem an den Silberstatuen Christi und der Apostel im Lateran ... an der iippigen
Innenausstattung®.

(73) ,Fiir alle Schicksalsschlige, die das Reich trafen, vor allem die Bedrohung durch
die bilderfeindlichen Araber, wurde der abergliubische Bilderkult verantwortlich

emacht, der in den Augen der Ikonoklasten den christlichen Glauben befleckt und den
orn des Allmachtigen heraufbeschworen hatte®.

(76) ,Funfhundert Jahre lang war die Kirche ein unabhingiger Staat im Staate, for-
derte die weltliche Gewalt heraus und beanspruchte eine Gefolgschaft, die bindender
war als die gegeniiber Konig oder Kaiser*.

85) ,Einige katholische Bischofe unternahmen grofle Anstrengungen, den eher
unfruchtbaren Bibel-Fundamentalismus, der die arianische Theologie der Germanen
gekennzeichnet zu haben scheint, mit ihrer eigenen katholischen Lehre zu iberwinden,
die an die philosophischen Uberlieferungen des Mittelmeerraumes ankniipfte ... aller-
dings, was dem gut organisierten Episkopat in die Hande spielte ... Die Bekehrung
Chlodwigs etwa erfolgte weitgehend aus persénlichen Griinden und nicht so sehr auf
Betreiben des Episkopats.“ — ,Die katholische Kirche war in ihrer Philosophie wie
auch in ihrer sicﬁ auf die Stadte stiitzenden Organisation ginzlich mediterran ...

_ (86) ,Gleichzeitig bedeutete die Christianisierung der Sachsen einen dramatischen
Ubergang von friedlichen zu gewaltsamen Mitteln der Missionierung.

(91? »Die Quellen (d. Christianisierung Nordeuropas) wurden grofitenteils von
Geistlichen verfaflt, die sich kaum fiir die heidnischen Lehren interessierten; sie
schrieben zudem in Lateinisch, das zur Beschreibung fremder Gesellschaftsformen
nicht allzu geeignert ist*.

(ebd.) ,Wenige Religionen sind ganz systematisch und das Heidentum scheint keine
methodische Erklirung des Universums geboten zu haben®.

(92) ,Die — historisch allerdings nicht belegte — Weigerung des Friesenherzogs
Radbod (} 719), den christlichen Glauben anzunehmen, weil er damit seine Vorviter
der Verdammnis preisgegeben hitte, veranschaulicht, wie stark dieses Problem die
damaligen Menschen beschaftgte ...

&1113) »Den meisten, so tapfer sie auch ihre Stadt (Konstantinopel) beim letzten ver-
nichtenden Ansturm verteidigten, war der Turban des Sultans lieber als der Hut des
Kard}ilnals ... die Tiirken wﬁrﬁen sich wenigstens nicht in ihre Lehre oder Liturgie ein-
mischen®.

(122) ,In den drei Balkanstaaten (unter kommunistischer Herrschaft) haben die
nationalen orthodoxen Kirchen eine Uberlebenschance ... thre Zukunft ist gesichert®.

(133) ,,... Anstieg der Bildun%sméglichkeiten. Es gab Minner, die fihig waren, das
Verhalten von Pipsten und Bischéfen einzuschitzen, den Zustand der Kirche zu beur-
teilen und neue Lésungen vorzuschlagen®.

(139) ,In den Bettelorden hatte sich die Kirche ein Instrument geschaffen, das die
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Verbindung zwischen Hierarchie und Volk auf hochst wirkungsvolle Weise gewiahrlei-
stet”.

(140) ... die Laienschaft sich nahezu gezwungen sah, ihre Autoritit auf Fundamente
zu griinden, die von denen der Kirche verschiedgen waren oder ihnen sogar widerspra-
chen. Diese Reaktion kann bereits in der Neigung Friedrich Barbarossas {1152—1190)
gesehen werden, kaiserliche Rechte auf das Rémische Recht zu stiitzen®,

(143) ,Kriege wurden jetzt in der Autoritit des Papstes gefithrt und erklirt. Man
weif} nicht recEt, ob man von einer Bekehrung der Ritter oder von einer Militarisierung
des Evangeliums sprechen soll®,

(ebd.) ,In Laienkreisen scheint man gegen eine Scheidung und Wiederverheiratung
keine Bedenken gehabt zu haben ...

(144) ,Es gehort zum Wesen des mittelalterlichen Weltbildes, dafl die Monche den
Weg der Vollkommenheit bezeugen sollen und dafl sie damit zugleich die Unzuling-
lichkeit der Religion offenbarten, die man den Laien anbot®.

(144) ,Weil das Alte Testament das Zinsnehmen als Wucher verboten hatte ...«

(ebd.) ... so hitte die Rechtfertigung der Kreuzziige als Akt der Nichstenliebe den
heiligen Paulus tief erschreckt ...%.

LEMS) »Das dauerhafteste Vermichtnis des Mittelalters ist vermutlich seine Archi-
tektur®,

(148) ,Doch ohne die ,schweigende Mehrheit* der einfachen Christen konnte es auch
keine Christenheit geben®.

(ebd.) ,... von den Glaubensvorstellungen der einfachen Leute kénnen wir uns nur
ein Bild aus zweiter Hand machen, durch die Schriften der Gebildeten, deren religioses
Verstandnis erklartermaflen einer anderen Kategorie angehort®. — ,Die Religiositit des
Volkes ist strenggenommen unerforschlich®.

(160) ,Ignatius von Loyola, dem die Tonsur schon in jungen Jahren geschnitten
wurde, machte sich dies zunutze, um den Folgen einer in seiner Jugend begangenen
Gewalttat zu entgehen®.

(162) ,Ihre (d.h. der Kirche) Theologen entwickelten im Mittelalter eine verzwickte
Theorie, nimlich zum einen die Idee, daff die dem Bild entgegengebrachte Ehrung dem
Urbild zugeleitet werde, und zum anderen die Vorstellung, daf} es drei Arten des Kultes
gebe: Latria ... Dulia ... Hyperdulia ...%.

(163) ,,Aufgrund der riicksichtslosen Rivalitit zwischen Pipsten, religiésen Ordens-
gemeinschaften und Wallfahrtsstitten um die Opfergroschen ger Gliubigen ... forderte
die Kirche bewuflt den ingstlichen Glauben (an die Ablisse), der Wert solcher From-
migkeitsibungen liege in ihrer Menge ...".

(165) ,Die Waldenser wurden durch ihr zihes Festhalten an der Predigtitigkeit, zu
der sie sich berufen fiihlten, in die Exkommunikation und ins Schisma getrieben ...*.

(166) ,,Ebenso wichtig — ja vielleicht wichtiger noch — war es, dafl der groffe Haufen
der anderen, véllig ungelehrten Menschen in den folgenden Jahren dem Wort der
Schrift vor den willkiirlichen pipstlichen Ausdeutungen des Lebens Christi und seiner
Jiinger den Vorzug gab ...~

(166) ,Bei anderen Bewegungen (als der Devotio moderna) fithrte die Schrifttreue
zum Bruch mit der Kirche. Der Widerspruch zwischen Schrift und Uberlieferung rief
die beiden grofiten hiretischen Bewegungen ins Leben (= Lollarden und Hussiten)*.

(167) ,Es war das erste Mal, daf eine volkstimliche hiretische Bewegung (= Hus-
siten auf dem Baseler Konzil) eine derartige Machtstellung erreicht hatte, dafl ein
Abweichen von der giltigen Regel offiziell anerkannt wurde®.

(168) ,,Ferner gab es noch das soziale Argument, wie auch heute noch, dal Kunst in
der Kirche zu Lasten christlicher Mildtitigﬁeit gehe =%

(169) ,Die Hierarchie muflte die religiésen Massen zur Kenntnis nehmen, auch wenn
es 1hr nicht gelang, sie zu lenken oder zu kontrollieren ...“. — , Auf jeden Fall war dem
Volk die Realitit der eigenen Erfahrung wichtiger als ihre kirchliche oder sakrale
Form ...“ — ,Frauen fanden in den hiretischen Bewegungen Anerkennung ihrer Fihig-
keiten, und es bot sich ihnen Gelegenheit, religise Funktionen auszuiiben, die ihnen
herkdmmlicherweise verwehrt waren. So diirfen wir in diesen Anfingen einen Beitrag
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zu dem langen, bis auf den heutigen Tag andauernden Kampf um die Gleichberechti-
gunider Frau sehen — eine Position, die durch die christliche Ethik gestarke wurde ...*.
— ,Es waren die Volksbewegungen des Spatmittelalters, die sich als erste auf ein unvor-
eingenommenes Studium der biblischen Grundlagen eingelassen haben. Und schon
zeichnete sich der potentielle Konflikt ab, der sich aus der Tatsache ergab, dafl die Wur-
zeln des Christentums im Judentum lagen ...%.

5184) ,Die Ausstattung der Gotteshiuser verinderte sich durch die Reformation
radikal. Bilder, Statuen, Glasmalereien, Maria, die Heiligen, Reliquien und Martyrer-
schreine — all das wurde als Aberglaube verworfen. Dafiir herrschten nun eine Strenge
und eine Atmosphire inneren Friedens, die auf ihre Art ebenfalls bewegend sein
konnten. Nieder@ndische Meister ... haben dies in ihren ruhigen Bildern eingefangen.
Ejer Blick geht nach Westen, Mittelpunkt der Gemeinde ist die Kanzel, nicht mehr der

tar-

(185) ,Das wenige, das wir von der Religion des Volkes wissen, ist nicht sehr ermu-
tigend. Die Grundlinien der theologischen Doktrin waren weithin unbekannt. Selbst
Grundsitzliches, wie etwa die Zehn Gebote oder das Vaterunser, scheint fiir die mei-
sten Leute ein Buch mit sieben Siegeln gewesen zu sein ... In der Theologie herrschten
weithin Unsicherheit und Verwirrung ... Die entscheidende Frage, ob der Papst oder
die weltliche Obrigkeit Vorrang hatte, blieb unbeantwortet ...“. — ,Der Abstand zwi-
schen dem eindrucksvollen Prunk des Priestertums und der Armut des Volkes, zwi-
schen der Gelehrsamkeit der Theologen und der Unwissenheit der Gemeindepfarrer,
zwischen der Sehnsucht nach Vergeistigung und der in die Augen springenden Tatsache
der Weltlichkeit war allzu groff ...«

(189) ,Luther und seine Mitreformatoren gingen dazu iiber, ihre Ideen in der Volks-
sprache zu verbreiten; sie wandten sich an das Volk, wenn sie Fragen des christlichen
Glaubens erdrterten. Was unter den iiblichen Umstinden eine fiir den Laien kaum ver-
stindliche theologische Auseinandersetzung gewesen wire, breitete sich in immer wei-
teren Kreisen aus und schlug die Phantasie des Volkes in seinen Bann®. ... ,Die Refor-
matoren befiirworteten eine Religion der Laien®.

(193) ,Die Wiedertiufer waren eine echte Volksbewegung ..., die filhrenden Stellen
nahmen Laien ein ...".

(207) ,Als sie (= die sterbende Puritanerin) an die Kirche dachte, bat sie Gott, die
guten Geistlichen zu segnen, die schlechten, die zu ihm gehorten, zu bekehren und den
Rest auszumerzen ... .

(208) ,Die Werke der rémischen Barockkiinstler zeugten noch von einer anderen
wichtigen Idee, die durch das Konzil von Trient ausdriicklich bestitigt worden war. Es
war dies die Auffassung, daff das Universum, und damit natiirlich die Welt, im wesent-
lichen hierarchisch geordnet sei ...*.

(234) ,Um das Volk dazu zu bringen, ganz an diesen neuen Andachts- und From-
migl;eitsformen teilzunehmen (Herz-Jesu-Verehrung), wurde jeder Kunstgriff ange-
wendet ...~

(ebd.z ,Prediger und Lehrer des neuen Katholizismus, die dort arbeiteten (Siid-
deutschland, Polen und Béhmen), hatten ironischerweise insofern Gliick, als es ein
Gebiet war, wo die Barockkunst mit allen dazugehérigen Methoden der Uberredungs-
kunst duflerst wirkungsvoll eingesetzt werden konnte, einfach deshalb, weil die dufiere
Verwiistung so umfassend gewesen war. Im Grunde genommen mufite das ganze
katholische Mitteleuropa entweder restauriert oder neugebaut werden ...“.

(250) ,Rom stoppte die ersten Anzeichen seiner (= Lammenais) Bewegung in dieser
Richtung (= Sozialismus) ...“. — ,Fromme Katholiken wie ... Ozanam, verstanden
nichts von wirtschaftlichen Zusammenhingen und begniigten sich mit weitgefafiten
Grundsitzen oder Absichtserkldrungen ...

Wir brechen hier die Aufzihlung ab, was zugleich eine Erklirung sei, dafl wir nicht
alles unterschreiben, was hier nicﬁt zitiert ist. Aber wir meinen, unser Syllabus sei
schon recht gewichtig geworden. Damit verurteilen wir nicht, es soll kein theologischer
oder geschic%nstheologischer Syllabus sein; unbedingt aber eine geschichtswissenschaft-
licher. Die Leser mégen mit uns in cumulo die gerechten Noten anbringen: irrig, irre-



Allgemeines 373

fihrend, einseitig, oberflichlich, unausgewogen, einfiltig, falsch, unbewiesen, iiber-
holt, lingst widerleﬁt, kurzschlissig, unsachlich, naiv. Das geniigt denn auch; sowieso
sind die vielen ,vielleicht®, ,vermutlich®, , wahrscheinlich®, ,,wohl® und ,sehr wohl®
zu streichen. Haben wir korrigiert, behalten wir immer noch ein hochwertiges Buch!

Siegburg Rhaban Haacke

Wolf-Dieter Hauschild, Kirchengeschichte Libecks. Christentum und Biir-

gertum in neun Jahrhunderten, Verlag Max Schmidt-Rémhild, Liibeck 1981

Dem historisch und literarisch interessierten Leser ist die Hansestadt Liibeck durch
Thomas Mann und seinen Familienroman ,Buddenbrooks® wohl bekannt. Dafl sich
nun die lange, fruchtbare Tradition der Geschichte der Liibecker Kirche, die auch die
Geschichte seiner stolzen Handelsherren und Biirger in sich schliefit, am Ende ihrer
Selbstindigkeit, nimlich des Ubergangs in die Norc?elbische Kirche, noch einmal deut-
lich zu Wort meldet, das macht eine bemerkenswerte Veréffentlichung deutlich. Das
vorliegende Werk des aus Liibeck stammenden Miinchner Kirchenhistorikers ist die
erste zusammenfassende Kirchengeschichte, die ,Christentum und Biirgertum®, die
enge Verbindung von Frommigkeit und wirtschaftlicher Tiichtigkeit und Prospeéritit in
der Hansestadt eindriicklich aufzeigt. Dabei versteht es der Ver%asser, uns die ,biirger-
liche Christlichkeit in 25 Kapiteln von der Christianisierung Wagriens bis zur Tren-
nung von Staat und Kirche nach dem I. Weltkrieg so lebendig darzustellen, daf} ein
beriickendes Panorama liibscher Vergangenheit entsteht.

In der Schilderung des stadtischen, religiésen und kirchlichen Lebens vor der Refor-
mation lernen wir das geistige Leben, Frommigkeit, theologische Auseinandersetzung,

olitische Situation — wie etwa die Biirgerunruhen von 1408 gegeniiber einem aristo-
ﬁratisch regierenden Rat —, Schule, Bautitigkeit, andere religiose Gemeinschaften
kennen. Ein dichtes, buntes Gewebe innerer Geschichte wird vor dem Leser ausge-
breitet, das immer wieder gefangennimmt. Die eingehende Darstellung der Reforma-
tion, die auch ein politisches Ereignis war, macht deutlich, daff Liibeck eine verhiltnis-
miflig lange Anlaufzeit bis zur Errichtung einer lutherischen Kirche brauchte. Anfinge
im Buchdruck lassen sich beobachten und die damals beginnende evangelische Verkiin-
digung der Wanderprediger. Erste Zeugnisse fiir die Verbreitung protestantischer
Ideen, Begriffe wie Gewissen, Verantwortung, Einsatzbereitschaft als ein neues Ver-
stindnis von Freiheit und christlicher Existenz lieflen sich bei jungen, gutsituierten Biir-

ern feststellen. Die alten christlichen Tugenden Glaube, Liebe, Hoffnung wurden neu
§0rmuliert. Das Wort Gottes bekam in der praktischen Lebensgestaltung eine neue
Bedeutung. Die Annahme und Verkiindigung der neuen Kirchen- und Stadtordnung
Bugenhagens von 1531 bildete die Grund%age der evangelischen Kirche innerhalb der
kaiserlichen Stadt Liibeck. In ihr, so Hauschild, wird der Begriff , christlich® auffallend
in sozial-karitativem Zusammenhang gesehen. Es bedeutete fgﬁr den Biirger, die Notlei-
denden und Schwachen zu versorgen, die Gemeinde versammelte sich auf dem Markt,
um tber Steuerfragen zu verhant?eln. Persénlicher Glaube und soziales Engagement
haben der Stadt wesentliche Impulse vermittelt. Das Ernstnehmen vielfiltiger kari-
tativer Aufgaben fithrte zu den Anfingen der Liibecker Sozialpolitik: hier ist die Griin-
dung der ,,Gemeinniitzigen Gesellschaft“ von 1789/95 durch Pastor Suhl zu erwihnen.
Die Idee der Weltveréinrferung zum Guten hat — auch auflerhalb von Kirche und Chri-
stentum — viele Anhinger in Liibeck gefunden.

Die weitere Darstellung wendet sich der Frommigkeitsbewegung in der Romantik
zu, der Armenfiirsorge, der Arbeiterbewegung, dgem sozialen Unverstindnis der
Kirche, der Entkirchlichung, der kirchlichen Organisation, den kulturellen, politischen
und wirtschaftlichen Fragen. Es ist reizvoll, der Eunten Vielfalt des Denkens, Glaubens
und Handelns auf einem kleinen Gebiet wie Liibeck nachzugehen und das Regionale als
einen Teil des Universalen zu erfassen, da ,nahezu alle Probleme des 20. Jahrhunderts
bereits begegnen oder ihre Verbreitung finden® (S. 375).

Anmerkungen belegen die Ausfithrungen, zahlreiche Bilder veranschaulichen die
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Geschehnisse, und umfangreiche Register erleichtern das Nachschlagen und die Orien-
tierung. Diese Kirchengeschichte Lﬁ%ecks bildet in ihrer dargebotenen Fiille und Breite
ein einzigartiges Werk, iiber welches sich nicht zuletzt die Burger dieser Stadt freuen
diirfen.

Liibeck Herbert Patzelt

Peter Hauptmann (Hg.), Unser ganzes Leben Christus unserm Gott iber-
antworten. Studien zur ostkirchlichen Spiritualitit. Fairy von Lilienfeld zum 65.
Geburtstag. (Kirche im Osten, Monographienreihe, Band 17). Géttingen 1982. Van-
denhoeck & Ruprecht. 501 Seiten und ein Portrit, kart. DM 148, —

Der aus der Chrysostomus-Liturgie stammende Titel, verstanden als Tenor von
Leben und Werk der Jubilarin, hat in dieser Festschrift ein kongeniales Echo gefunden.
Thre 26 Beitrige markieren die ganze Spannweite der Ostkirchengeschichte von der
Spatantike bis zu unserer Gegenwart und vom vorderen Orient bis zum Norden Rufi-
lands. Der byzantinische und der slavische Kulturkreis sind mit 9 und 12 Aufsitzen ver-
treten, das syrische Sprachgebiet mit zwei und die koptische und armenische Kirche mit
je einem Beitrag. Die Mehrzahl der Autoren behandeﬁ’t Aspekte ostkirchlicher Spiritua-
litat, ein Begriff, den Wilhelm Kahle zu kliren versucht: ,Evangelische Begegnung mit
ostkirchlicher Spiritualitit (26—41). Der lingste und auch gewichtigste Beitrag handelt
iiber ,Die Anaphora des heiligen Basilius als Richtschnur trinitarischen Denkens®
{(42—75). Im Anschluff an die in den letzten Jahren wieder aufgelebte 6kumenische Dis-

ussion mochte Hans-Joachim Schulz durch eine eingehende Analyse des liturgischen

Textes im Zusammenhang mit der Trinititslehre der Kappadozier den Beweis fiihren,

dafl der spitere westliche Zusatz des Filioque keineswegs dem urspriinglichen Sinn des

Konstantinopolitanums widerspricht, ein Musterbeispiel dafiir, wie ein dogmatischer

Kontroverspunkt auf eine tiefere spirituelle Ebene zuriickgefiihrt werden kann und
dadurch ein neuer Ansatz fiir eine interkonfessionelle Verstandigung entsteht. Es bleibt
allerdings abzuwarten, ob dieser Weg auch von ostkirchlicher Seite nachvollzogen
werden kann. — Die gottesdienstliche Verwurzelung aller Spiritualitit wird angespro-
chen von Ernst Christoph Suttner durch seine Interpretation byzantinischer Hymnen
als ,,Glaubensverkiindigung durch Lobpreis® (76—101). — Die gegenseitige Beeinflus-
sung durch Abgrenzung und Zustimmung zwischen dem Messalianismus und den mafi-
geb%ichen kirchlichen Theologen verfolgt Georg Kretschmar in seinem Aufsatz ,Die
Theologie der Kappadokier und die asketischen Bewegungen in Kleinasien im 4. Jahr-
hundert® (102—133). — Themen der Askese und Mystik werden noch aufgegriffen von
Hermenegild M. Biedermann (,Symeon der Neue Theologie. Gedanken zu einer
Moénchskatechese®), Alexander Kazhdan (,Das System der Bilder und Metaphern in
den Werken Symeons des ,Neuen® Theologen®), Gerhard Richter (,,Gnade als Topos
der Theologie des Gregorios Palamas®), Hans-Joachim Hirtel (,Nikodemos Hagio-
reites. Ein Versuch der Synthese stlicher und westlicher Spiritualitit®), Jan Pryszmont
,Christus im Leben des Christen nach Feofan dem Klausner®) und Reinhard Slenczka
g,,Die Gottlichkeit des Namens und die Rechtfertigung des Siinders. Erwigungen zum
dogmatischen Problem des Athosstreits von 1910 bis 1913%). Slenczka bemerkt richtig:
,Es geht um den Glauben selbst, nicht blofi um eine davon ablésbare und entsprechend
rationalisierbare duffere Gestalt theologischer Begriffe und kirchlicher Definitionen®
SZO). Nur wire es besser gE\_vesen, hierfiir den Begriff der Spiritualitit statt den des
ogmas zu gebrauchen. — Eine ausgefallene Form der Askese behandelt Peter Plank
mit seiner Interpretation der 52. Heiligengeschichte des Ioannes von Ephesos, in deren
Mittelpunke ein als Volksgaukler auftretendes christliches Asketenpaar steht. — Den
Begrif%7 Pistis im koptischen Athanasios untersucht C. Detlef G. Miller. Allerdings hat
man hier den Eindruck, dafl eine solche Begriffsanalyse kaum ausreicht, um koptische
Spiritualitit zu erschlieffen. — Gleiches gilt auch von dem Aufsatz von Barbara Aland
»Monophysitismus und Schriftauslegung. Der Kommentar zum Matthius- und Lukas-
evangelium des Philoxenos von Mabbug® (142—166). Die geistliche Physiognogmie
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dieses syrischen Kirchenvaters kann besser aus seinen Briefen und Homilien als aus dem
dogmatischen und exegetischen Werk erschlossen werden. — Aufschlufireicher fiir Spi-
ritualitit sind die von Friedrich Heyer vorgestellten ,Glaubensaussagen der Elegien des
heiligen Gregor von Nareg® (183—202), die von armenischer Frommigkeit einen tiefen
Eindruck vermitteln. — Ein kontroverstheologisch interessantes Thema behandelt
Dorothea Wendebourg: ,Mysterium und Sakrament. Zu einigen frithen Zeugnissen
scholastischer Einfliisse auf die griechische Theologie® (272—294). — Die dem slavi-
schen Bereich zugehorigen Beitrige beschiftigen sich mit der Traumdeutung des Metro-
politen Petr (Giinther Stokl), einem Moskauer Ikonenstreit des Jahres 1657 (Frank
Kimpfer), der Deutung der gottlichen Liturgie durch Jacques Goar (Karl Christian
Felmy), der Ode ,,Christos® von Gavriil Romanivi¢ (Ludolf Miiller), den Bibelzitaten
in Dostojevskijs ,Dimonen (Alfred Rammelmeyer), neueren russischen Bibeliiberset-
zungen (Erich Bryner) und dem Gemeindeleiteramt bei den priesterlosen Altglaubigen
(Peter Hauptmann). Die jiingste russische Kirchengeschichte kommt zu Wort mit der
umstrittenen Deklaration des Metropoliten Sergij vom 29. Juli 1927 (Johannes Chryso-
stomus), bibliographischen Bemerkungen zur Wiederentdeckung Pavel Florenskijs
(Roman Réssler) und der Friedensarbeit der Russisch-Orthodoxen Kirche (Werner
Volker). — Der Festschrift vorangestellt ist eine Wiirdigung von Leben und Werk der
Jubilarin aus der Feder ihres Schiilers Karl Christian Felmy. Das beigefiigte Schriften-
verzeichnis ist eine willkommene Hilfe, sich weiterhin mit Themen ostkirchlicher Spi-
ritualitit zu beschiftigen.
Marburg Georg Giinter Blum

Flasche, R. und Geldbach, E. (ed.), Religionen — Geschichte — Oeku-
méne. In memoriam Ernst Benz. Leiden — E. J. Brill 1981. 233 S. Kart.
HE72, =
Ernst Benz (1907—78), der seit 1935 den Lehrstuhl fir Kirchen- und Dogmenge-

schichte in Marburg innehatte, war zunichst klassischer Philologe. Der durch seinen

Modernismus bekannte italienische Professor Ernesto Buonaiuti hat ihn erst zur Theo-

logie gefithrt. Man geht wohl nicht fehl, anzunehmen, daff dadurch das an sich schon

breite Fundament der Kenntnisse und Forschungen von Benz erheblich erweitert
wurde. Die zu seinem 60. Geburtstag erschienene Festschrift, die den bezeichnenden

Titel Glaube — Geist — Geschichte trigt, zeigt in der beigefiigten Bibliographie, dafl

sich Benz nicht auf die landliufigen Gebiete eines Kirchengeschichtlers Eeschrﬁinkte,

sondern Religions- und Geistesgeschichte ebenso wie die Kulturgeschichte in seine For-
schung einbezog. Davon legt auch das vorliegende Buch Zeugnis ab, in dem 24 Mitar-
beiter, Freunde oder Schiiler ihre Verbunderﬁleit mit dem Verstorbenen bezeugen.

Es ist nicht méglich, im Rahmen einer Besprechung auf den Inhalt der Beitrage ein-
zugehen. Einen guten Uberblick vermitteln die beiden Reden, die bei der akademischen
Gedenkfeier in Marburg gehalten wurden. Dort sprach Gerhard Miiller, der sich bei
Benz habilitiert hatte, dann Kirchengeschichtler in Erlangen wurde und jetzt Landesbi-
schof von Braunschweig ist, iiber ,Die Geschichte der Christenheit als die Geschichte
der Geisteswirkungen®. Und der Religionswissenschaftler Joseph M. Kitagawa aus
Chicago behandelte das Thema ,Ernst Benz and Asian Religions®. Miiller skizziert,
welche die Voraussetzungen fiir Benz im Hinblick auf jedes christliche Verstandnis der
Geschichte sind: Der Glaube an Gott als den Herrn der Geschichte, an die Menschwer-
dung und an das Reich Gottes als Ziel der Geschichte. Unter diesem Aspekt trieb Benz
seine weitgeficherte Forschung, wobei er sich in besonderer Weise den Fragen des Spi-
ritualismus, der Mystik und der charismatischen Bewegungen widmete. Dabei ging sein
Blick weiter, indem er seine Disziplin in ockumenischer Sicht sah und sogar von einer
Theologie der Religionsgeschichte sprach.

Ein kurzer Aufsatz iiber ,Urspriinge der modernen Toleranzidee* stammt von dem
1980 verstorbenen H.-]. Schops, der mit Benz seit 1949/50 die ,Zeitschrift fur Reli-
gions- und Geistesgeschichte® herausgab. Schéps weist in diesem Beitrag auf Jean Bodin
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(1530—96) hin, der in einem fingierten Religionsgesprach von sieben Vertretern ver-
schiedener Religionen zuerst den Gedanken der gegenseitigen Toleranz betonte. W.
Kahle, der wie Benz an den Fragen der Ostkirche interessiert ist und in spiteren Jahren
als Honorarprofessor in Marburg lehrte, zeigt in diesem Artikel ,Zugang zu den
Kirchen des Ostens®, wie sich Benz um dieses von der ziinftigen Kirchengesc%lichte oft
wenig beachtliche Gebiet gekiimmert hat.

Zahlreich sind Darlegungen iiber Personen und Bewegungen, die eine Sonderstellung
in der Kirche- oder Geistesgeschichte eingenommen haben. Hier wiren zu nennen H.
de Terra ,Teilhard de Chardin. Riickblick auf meine Freundschaft®, H. Tesch ,Der
Mystiker Jakob Bohme®, F. Horn ,,Swedenborgs Beitrag zu einer Ockumene der Welt-
religionen®, G. Wehr ,Wesen und Legitimation christlicher Esoterik®, E. Geldbach
»Comparative Theology“ (Behandlung der Church of Diseiples), K. van der Grijp
»Evangelium und Spintismus®. Im letzten Drittel seines Wirkens gewann Benz beson-
deres Interesse an Bewegungen, die haufig, ohne dafl damit eine Bewertung verbunden
wire, als nachchristliche Bewegungen bezeichnet werden. In diese Kategorie gehoren
die Aufsitze von J. D. Roberts ,Black Theology in Historic Perspective, P. Henke
,,Indigenisation", W. J. Hollenweger ,Papst und Pfingstler, Oeiumene und Cha-
risma“, H.-J. Greschat ,Die philippinische Iglesia Ni Christo*.

Um die Vielfalt der Darlegungen zu zeigen, mogen auch die restlichen Titel angefiihrt
werden. G. Brummer ”Kircgengeschichte als Begegnungsgeschichte®, J. S. Vaquero , El
ecumenismo de la Iglesia Catolica en Espaiia®, F. W. Kantzenbach ,,Ernst Benz, die all-
%emeine Kirchen§eschichte in oekumenischer Sicht“, G. Mehnert ,Der Fliigel des

ngels“, C. Bonifazi ,The Human Planet, N. Fehringer ,Die Predigt der Sanduhr®,
H.-J. Klimkeit ,Ramas Wiederkehr und die Erneuerung des Hinduismus®, M. Nam-
bara ,Ein Gesprich zwischen einem Missionar und Einwohner®, Sh. Ueda ,Un-Grund
und Interpersonalitit®, R. Flasche ,Religionswissenschaft als integrale Wissenschaft
von den Religionen®.

Die gegebene Ubersicht zeigt, wieviele Forscher auf den verschiedenen Gebieten der
Theologie und Geistesgeschichte von Benz Anregungen empfangen haben. Thre Bei-
trige sind ein Zeichen dankbarer Anerkennung. Einiges ist sehr individuell gehalten. Es
wiirde zu weit fithren, hier eine kritische Untersuchung zu beginnen.

Diese Gedenkschrift macht auch der Nachwelt deutlich, daff mit Ernst Benz ein
Kirchengeschichtler von uns geschieden ist, der unter seinen Kollegen eine Sonderstel-
lung einnahm.

Sollte einmal wieder ein dhnliches Buch zusammengestellt werden, dann sollte eine
kurze Biographie der Verfasser der einzelnen Beitrige beigefiigt werden. Gerade in dem
vor!iegenfen Fall wire es interessant gewesen, zu erfahren, was aus allen den Menschen

eworden ist, die von Ernst Benz Anregungen empfingen oder sogar als seine Schiiler
gezeici‘met werden konnen.

Pinneburg Ernst Dammann

Alte Kirche

Eric Junod et Jean-Daniel Kaestli: L’histoire des actes apocryphes des
apotres du ITI au IX*® siécle: Le cas des Actes de Jean (Cahiers de la RThPh 7).
Genf/Lausanne/Neuchitel 1982, 154 S.

Schon vor einiger Zeit haben Eric Junod und Jean-Daniel Kaestli ein bislang unbe-
kanntes Fragment der alten Johannesakten zutage gefordert (Museum Helveticum 31,
1974, 96—104). Diese Entdeckung steht in Zusammenhang mit der Vorbereitung einer
Neuausgabe dieser Schrift, die auch Anlafl gibt zu einer umfangreichen Bestandsauf-
nahme und kritischen Sichtung der iiber sie in der Uberlieferung enthaltenen unmittel-
baren und mittelbaren Informationen. Neben bereits Bekanntem findet sich darin auch
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einiges Neue. Zum Teil wird dadurch — wenn etwa jetzt auch Didymus unter die
Zeugen fiir die Johannesakten eingereiht oder auf ihre Benutzung durch die Philippus-
akten verwiesen werden kann — gas schon bislang zu erhebende Bild verdichtet, zum
Teil ergeben sich aber auch neue Ziige.

Schienen der iiberlieferte Bestand und die Bezeugung der Johannesakten bislang kein
Indiz fiir die Existenz einer syrischen Fassung der gesamten Schrift — also nicht nur der
isolierten Metastasis — zu bieten, so meinen die Verf., jetzt Hinweise auf eine solche
Version in der Hand zu haben, und zwar — klammert man eine wieder nur auf die
Metastasis zu beziechende Anspielung im Liber Graduum aus — in einer Stelle einer von
Gregor Barhebrius aufgenommenen syrischen hiresiologischen Uberlieferung sowie in
Gestalt von einzelnen Beriihrungen zwischen Johannes- und Thomasakeen. In diesen
schen die Verf. ein Indiz direkter literarischer Beziehungen, und infolge einer auch nach
dem bisher von ihnen dafiir Beigebrachten (RThPh III 26, 1976, 125—145) immer noch
problematischen Friihdatierung der Johannesakten erscheinen ihnen dabei diese als von
den Thomasakten abhangig. Doch abgesehen von der Prijudizierung dieser Frage durch
das Datierungsproblem erweist sich bei niherem Zuschen die Basis fiir diese Behaup-
tung einer unmittelbaren literarischen Abhingigkeit trotz dhnlicher und paralleler Ziige
der verglichenen Textstiicke als doch wohl zu wenig tragfihig. Die von Gregor Barhe-
brius beigebrachte Stelle dagegen kann ohne weiteres als indirekte Anfithrung aus den
Johannesakten angesehen Wergen, aus einer Texteinheit allerdings — der ,,Offenbarung
des Kreuzesgeheimnisses —, die auch an anderer Stelle schon einen Hinweis auf eine
Beheimatung im syrischen Raum bietet, so dafi sich auch dieses Zeugnis fiir die
Johannesakten als Ganzes méglicherweise nur bedingt in Anspruch nehmen lafie.

In Frage stellen die Verf. die Existenz des bislang angenommenen manichiischen
Corpus apokrypher Apostelakten als eines Mediums der Uberlieferung auch der
]ohannesaﬁten. Sie denken statt dessen fiir das manichiische Uberlieferungsmilieu an
eine lose Zusammenstellung einzelner Apostelakten. Die Griinde allerdings, die J.-D.
Kaestli anhand des manichiischen Psalmbuchs und der sonstigen Zeugnisse bereits
frither gegen die Annahme einer fest umrissenen manichdischen Apostelaktensammlung
vorgebracht hat (Gnosis und Gnosticism, ed. M. Krause, Leiden 1977, 107—116),
lassen sich hinterfragen, und wenn der Vorstellung von einem solchen Corpus gegen-
iiber il fallait simplement parler d’une collection® (1442, dann mufl man den Eindruck
gewinnen, dafl die Zweifel der Verf. im Grunde nur auf eine bestimmte Auffiillung des
Begriffs Corpus, ein letztlich von ihnen selbst gezeichnetes Bild von dessen Funktion
und Charakter zielen.

Insgesamt aber bieten die Verf. eine auf sorgfiltigen und abwigenden Einzelanalysen
des disparaten Materials beruhende Darstellung der Wirkungsgeschichte der Johannes-
akten, soweit sie sich in den spirlichen Quellen iiberhaupt spiegelt. Fur diese Schrift ist
damit jetzt die nicht ohne Grund vor eimiger Zeit wieder nacﬂgedruckte grofie Material-
aufbereitung von R. A. Lipsius aus den Jahren 1883/90 in einer angemessenen und dem
Stand patristischer Forschung entsprechenden Weise ersetzt. Bedauern mag man dabei
allenfalls, daf fiir den Bereich der griechischen Kirche die Uberlieferungsgeschichte des
erhaltenen Textes selbst nicht mit einbezogen worden ist. Sie stellt nicht zuletzt auch
einen Aspekt des behandelten Themas dar, und so bemerkenswert es sein mag, daff
sonst verforenes Erzihlgut der Johannesakten im Westen in einem mittelirischen Text
des 14. Jh. auftaucht, so ist es doch ganz gewifl nicht minder bemerkenswert, daff ihr
zweifellos unorthodoxestes Stiick, die ,,Evangeliumsverkiindigung®, noch zu Beginn
des gleichen Jahrhunderts anstandslos in eine in der kirchlichen %iparchie Gothia auf der
Krim entstehende Sammlung hagiographischer Texte aufgenommen werden konnte.

Lobmar K. Schaferdiek

Pia Luislampe: Spiritus vivificans. Grundziige einer Theologie des Hei-
ligen Geistes nach Basilius von Caesarea. Minsterische Beitrage zur Theo-
logie 48. Miinster: Aschendorff 1981, XII und 204 Seiten, kart. 58,— DM
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Recht bedacht handelt es sich um ein gewagtes Unternehmen, zu diesem mehrfach
behandelten Thema eine zusammenfassende Monographie vorzulegen. Das gilt erst
recht fiir eine wissenschaftliche Erstlingsarbeit wie diese von Peter Hiinermann betreute
katholische Dissertation (Miinster 1979), von einer benediktinischen Ordensschwester
in erfreulichem Engagement fiir die Sache verfafit. Die herausragende Bedeutung des
Gegenstandes in dogmengeschichtlicher wie in systematisch-theologischer Hinsicht
steht aufler Frage. Doch was kann gegeniiber den bereits vorliegenden Arbeiten (z.B.
von H. Dérries, B. Pruche, H. Deﬁzﬁurd, A. Heising, J. Verhees, R. Hiibner) noch
Neues gebracht werden? Bei historischer Fragestellung kénnte eine erneute Material-
auswertung eine Entwicklung des pneumatologischen Denkens bei Basilius aufzuweisen
versuchen (in Verbindung mit einer Entwicklungsgeschichte der sog. jungnizinischen
Trinitatslehre nach 358/362). Sie miifite iiberdies in traditionsgeschichtlicher Hinsicht
genauer als bisher nach den theologie- und geistesgeschichtlichen Einfliissen, die sich in
Basilius Pneumatologie bekunden, oder nach den Unterschieden zu anderen zeitgenos-
sischen Pneumatologien bei Gregor von Nazianz, Gregor von Nyssa, Didymus dem
Blinden oder Apollinaris von Laodicea fragen. Auch eine kirchengeschichtliche Ana-
lyse, die nach Querverbindungen und Korrespondenzen zur asketischen Bewegung wie
zur Entwicklung der Reichskirche fragt, konnte niitzlich sein.

Zu alledem bietet die Verfasserin nur Ansitze, weil sie in dogmatisch-deskriptiver
Absicht das Ziel verfolgt, ,den Beitrag, den Basilius der Grofie von Caesarea in der ent-
scheidenden Phase der definitiven Ausgestaltung des dritten Glaubensartikels vorberei-
tend geleistet hat, darzustellen® (S. 189).

Sie bietet also eine werkimmanente Interpretation, und dies in kundiger und verstin-
diger Zusammenfassung der bisherigen Forschungsergebnisse, so dafl ein abgerundetes
Gesamtbild der Auflerungen des Basilius entsteht. Damit entspricht sie einer geldufigen
katholischen Arbeitsweise, die man — auch wenn man sie unter fachwissenschaftlich-
historischem Aspekt generell fiir unzureichend hilt — der Verfasserin jedenfalls nicht
kritisch anlasten darf: Dogmengeschichte kann durchaus so betrieben werden, dafl sie
Fundamente fiir die Dogmatik liefert. Der Historiker wird freilich dabei das Problem
empfinden (wie seinerzeit Alkuin Heisig formuliert hat: Der Heilige Geist und die Hei-
ligung der Engel in der Pneumarologie des Basilius von Cisarea, ZKTh 87, 1965, S.
308), ,daf} eine rein materielle Auswertung und ein Aneinanderrethen von Aussagen
ohne Berticksichtigung des ,Sitzes im Leben® zu theologiewissenschaftlichem Materia-
lismus fiihrt®. Die Verf. ist sich zwar dieser Problematik bewufit (S. 8 f. mit eben jenem
Heisig-Zitat) und versucht, ihr durch die Herausarbeitung der geschichtlichen Beziige
zu begegnen. Den inkriminierten ,Materialismus® vermeidet sie damit. Aber das
Ergebnis bleibt doch etwas unbefriedigend, wenn man Fortschritte in der historischen
Analyse erwartet.

In einem ersten Teil (S. 11—31) thematisiert sie vorweg die trinititstheologischen
Auseinandersetzungen und das Monchtum als geschichtlichen Bezugsrahmen. Dabei
geht sie tiber knappe Hinweise zu Arianismus, Sabellianismus und Pneumatoma-
chentum nicht hinaus, so daf§ die Frage nach etwaigen Einfliissen auf Basilius unbeant-
wortet bleibt (S. 11—22). Das Monchtum wird als ,,prigender Faktor® erheblich hoher
veranschlagt, aber jedenfalls zu knapp thematisiert (S. 13—31); der Hinweis auf die
Bedeutung des asketischen Pneumatikertums und den Neuaufbruch einer charismati-
schen Bewegung ist richtig und wichtig. Man kann es nur bedauern, dafl die Verf. ihre
knappe Bemerkung iiber das Monchtum als ,,Erfahrungshorizont® der Pneumatologie
(S. 31) nicht ausgefiihrt hat, da gerade hier die bisherige Forschung zu keiner einhelligen
Auffassung gelangt ist. Die zentrale Frage, warum es gerade im 4. Jahrhundert zu so
intensiver Bearbeitung der Pneumatologie gekommen ist, bleibt insofern explizit unbe-
antwortet. Allerdings wird im Fortgang der Arbeit an zentralen Stellen auf Beziige zur
Askese verwiesen, so daf} deren Einfluf} auf die basilianische Pneumatologie nach der
zutreffenden Meinung der Verf. nicht gering geachtet werden darf.

Den Schwerpunkt bildet die Darstellung der ,,Grundziige der basilianischen Pneuma-
tologie® (S. 32—188), die sich im wesentlichen an der grofien Schrift ,, Uber den Heiligen
Geist® von 375 orientiert, aber die emsprechengen Aussagen aus dem iibrigen
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Schrifttum einordnet, so daf} hier ein systematisches Pendant zu dem historisch-exege-
tischen Kommentar von Hermann Dérries (De Spiritu Sancto, 1956) entsteht. Die
doxologische Struktur wird zutreffend als fundamentales Merkmal der basilianischen
Pneumatologie herausgestellt, so dafl der Streit um die Doxologie, in welchem sich die
Auseinandersetzung mit Pneumatomachen wie mit Arianern zuspitzte, sachgerecht als
»Hinfithrung zur Problemstellung® skizziert wird (S. 41—49). Die philosophiege-
schichtlichen Implikationen werden angesprochen, aber als marginal beiseite gelassen.
Sicherlich setzt Bl?asilius stets bei der geistlichen Erfahrung (insbesondere bei der Taufe)
an, deren theologische Reflexion die Geistlehre bietet. Und richtig ist es, dafl es ihm
dabei ,nicht um eine metaphysische Spekulation tiber das Wesen Gottes® geht (S. 32).
Doch er verbindet Erfahrung und Schriftauslegung mit trinitarischer Metaphysik, und
das nicht blof} gezwungenermaflen in Abwehr des Eunomius und der Pneumatoma-
chen. Gotteserkenntnis und praxis pietatis hingen fiir ihn vom Verstiandnis des Men-
schen als Geschopf, das der Herr in seine Gemeinschaft emporzieht, zusammen. Die
enorme geistesgeschichtliche Bedeutung der basilianischen Pneumatologie (als Vorbe-
reitung des trinitarischen Dogmas) tritt erst zutage, wenn man sie auch als Losung zen-
traler Daseins- und Denkprobleme des spitantiken Menschen schlechthin zu verstehen
versucht. Exemplarisch sei dafiir auf den Abschnitt ,Der Heilige Geist in der prophe-
tischen Verkiindigung® (S. 62—77) verwiesen: Uber die zutreffende, referierend-inter-
pretierende Darstellung hinaus wire die Frage zu stellen, welche spezifische Losung der
erkenntnistheoretischen Problematik (die Basilius allgemein-christlich mit dem Hinweis
auf die Offenbarung bietet) die Lehre vom ,,Geist der Wahrheit® bringt, wenn dieser auf
den menschlichen %erstand einwirkt, ohne ihn auszuldschen (S. 68% und wenn er der
Offenbarer Gottes ist. Die Verf. beriihrt diese Fragestellung an spiterem Ort, wenn sie
das Werk der Erleuchtung darstellt (S. 135—158). Der Vergleich mit Plotin zeigt funda-
mentale Unterschiede; inwiefern davon der Gottes- und Offenbarungsbegriff beriihrt
wird, wird nicht deutlich.

Am ausfiihrlichsten ist die Darstellung des heilsgeschichtlichen Wirkens des Geistes
(S. 49—161). Als dessen Teil sieht Basilius die Propbetie, doch im Unterschied zu
anderen Theologen bildet bei ithm diese nicht den Hauptgegenstand der pneumatologi-
schen Reflexion. Damit iiberwindet er vom Ansatz bei ger gegenwirtigen Geisterfah-
rung her eine weitverbreitete historisierende Interpretation. Die Verf. zieht zum Ver-
gleich den auch von ihr mit Recht fiir pseudo-basilianisch gehaltenen, vermutlich im
Umkreis des Basilius entstandenen Jesaja-Kommentar heran (S. 68—77, allerdings ohne
Beriicksichtigung von R. Loonbeek, Etude sur la Commentaire d’Isaie attribué i saint
Basile, Diss. Louvain 1955). Daraus wird deutlich, daf} der charismatische Neuaufbruch
jener Zeit ansatzweise mit einer Aktualisierung der Prophetie verbunden war, wobei der
Jesaja-Kommentar allerdings der historisierenden Sichtweise stirker verhaftet ist, als die
Verf. erkennen lifit. Entscheidend fir Basilius’ Sicht ist, dafl dieser prophetische Geist
letztlich vom Christusereignis her verstanden werden mufl; das hitte bei der schonen
Darstellung S. 77—86 (S. 80 f. mit einer erhellenden Interpretation der ,,Salbung® vom
atl.-orientalischen Hintergrund her, was die existentielle Bedeutung von deren reini-

end-kriftigender Wirkung veranschaulicht) ebenso wie bei der Darstellung des schip-
}en’scben Wirkens des Geistes (S. 49—62) stirker zur Geltung kommen sollen. Die Verf.
wertet in Ankniipfung an die Untersuchung Heisings die basilianische Zuordnung des
Geistwirkens zum gottlichen Schopfungswerk als epochalen Schritt in der Entwicklung
der Pneumatologie, da dieser im frithen Christentum kaum ein kosmologischer Bezug
zuerkannt wurde. (Zu diesem Problem fehlen im tbrigen genauere Untersuchungen,
weswegen hier eine theologiegeschichtliche Behandlung des Basilius einige Aufschlisse
hitte geben kénnen). 3

Der springende Punkt, die Ubertragung eines soteriologischen Gedankens auf die

Kosmologie im Interesse der Trinititstheologie, kommt bei der Verf. nicht deutlich

enug heraus (auch nicht bei der erneuten Bertihrung des Themas S. 107—114): Basilius
ﬁennt zunichst wie die Tradition keine Mitwirkung des Geistes bei der Erschaffung der
Welt, weil dieser strikt der Heilsgeschichte zugeordnet ist. Da jedoch die Konse-
quenzen seiner Trinititslehre mit ihrem Ansatz bei der differenzierten Einheit des gott-
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lichen Wirkens eine entsprechende Deutung der Schépfungsgeschichte erfordern und da
(mit Origenes) das fiir die Vollkommenheit des Menschen unabdingbare Geistwirken
insofern auf dessen Erschaffung bezogen ist, als Existenz auf Vervollkommnung hin
angelegt ist, sind Pneumatologie und Schdpfungslehre gedanklich verbunden. Dieses
Geistwirken schon in der Schipfung zu lokalisieren, wiirde jedoch seinen Gnadencha-
rakter aufheben und das Christusereignis véllig relativieren und insofern zu einer stoi-
schen oder gnostischen Auffassung zuriicklenken. Um dennoch sinnvoll von der trini-
tatstheologisch notwendigen Beteiligung des Geistes an der Schopfung sprechen zu
kénnen, greift Basilius hilfsweise zu dem Topos von der Heiligung der Engel, bei denen
vom Begriff her Erschaffung und Vervollkommnung zusammenfallen. Insofern gilt die
Feststellung der Verf., dafl das gesamte Schopfungswirken trinitarisch bestimmt sei
(S. 62) bzw., dal} der Geist am gottlichen Schopfungswerk teilhabe $S. 163), nur mit
einer doppelten Naherbestimmung: Im Blick auf die Schépfung gilt es nur fiir die
Engel; im Blick auf den Menschen gilt es nur wegen des Zusammenhangs der Schopfung
mit der Erlosung.

Der Bezug der Pneumatologie zur Ekklesiologie lifit sich am besten durch die Aus-
sagen iiber die Charismen erhellen (S. 86—107). Inhaltlich beriihrt sich hier die vorlie-
gende Arbeit mit der gleichzeitig entstandenen von P. Fedwick (1979; vgl. dazu meine
Rez. in ByZ 1982, S. 36—38). Basilius entwickelt — in souverdnem Anschluf} an Paulus
— eine wahrhaft charismatische Struktur der Gemeinschaft (S. 103). Kirche ist fiir ihn
insofern creatura spiritus, als die Gnade des Geistes sich in den mancherlei Gnaden-
gaben konkretisiert, welche zur Wahrnehmung der notwendigen Aufgaben in der
Gemeinschaft befihigen. (Die produktiv-kirchenkritische Kraft dieses Ansatzes, der
eine Riickbindung der Ekklesioﬁ) ie an biblische Normen impliziert, kommt hier nicht
zur Darstellung). Die soterio[ogisc%e Funktion des Geistwirkens liegt in der ,Heiligung®
(S. 107—158), womit Basilius die gnadenhafte Umgestaltung des Menschen durch den
Geist meint, die die Nachfolge Christi ermoglicht und zur Gemeinschaft mit Gott
fiihrt. Die Verf. stellt in diesem am besten gelungenen Abschnitt ihrer Arbeit die tradi-
tionsgeschichtliche Verbindung zu den Konzeptionen von Clemens und Origenes
ebenso wie die philosophiegeschichtliche Beriihrung mit dem Neuplatonismus heraus
und macht die innere Logik deutlich, mit welcher diese pneumatologische Soteriologie
zur orthodoxen Trinititslehre hinfiihrt. Immer wieder rekuriert sie dabei auf Eas
berithmte 9. Kapitel von De spir. s., steuert aber — abgesehen von der nicht gering zu
achtenden Interpretationsleistung — keine neuen Erkenntnisse bei. In formaler Anleh-
nung an die platonische Eikon-Lehre, aber in deren inhaltlicher Umprigung
(S. 115—122) stellt Basilius Logos und Geist, die untereinander und mit Gott-Vater
durch die Relation der Abbildung verbunden sind, als die fundamentalen Bilder Gottes
dar, in Bezug auf die eine anthropologische Aussage iiber die Gottesbildlichkeit des
Menschen erst begriindet ist. Aus der ontologischen Definition des menschlichen
Wesens, die sich in der christlichen Anweniung der philonischen Exegese von
Gen. 1,26 f. oft findet, wird damit eine christologisch-pneumatologische. Das hat zur
Folge, dafl auch die platonisierende Vorstellung vom ,,Gott-werden® uminterpretiert
wirﬁ: ,»Vergottlichung® ist nicht ein mysterienhafter Akt oder hichste Stufe des mysti-
schen Erlebens, sondern im biblischen Sinne die Gemeinschaft mit Gott, die nicht zur
menschlichen Qualitat wird, sondern strikt an das Wirken von Sohn und Geist
gebunden bleibt (wobei die Verf. nicht geniigend beachtet, dafl Basilius die platonische
Konzeption der ,homoiosis theo® an vielen Stellen von der stoischen Konzeption der
Loikeiosis* her interpretiert, um der biblischen Sicht gerecht zu werden). Zu diesem
Ziel fithrt der mithevolle, in der Taufe fundierte Weg der Formung des Menschen
(S. 115—145): , Der Heilige Geist ist jene Kraft, die die im Menschen angelegten Fahig-
keiten entfaltet und zu dem seiner Natur gemifien Telos fithrt® (S. 166). Insofern ist er
der ,Lebensspender® schlechthin, als Welcier er — der basilianischen Lehre gemafl — im
Credo von 381 gepriesen wird. Die Verf. bietet im einzelnen dazu treffliche Beobach-
tungen, so vor allem zur , Katharsis“, wo wieder die formalen Anklange an Plotin durch
inhaltliche Divergenzen iiberlagert sind (S. 127 ff.) und wo die Verbindung zur asketi-
schen Theorie besonders deutlich wird (S. 131 ff. anhand von Ep. 2 exemplifiziert).
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Mit der Analyse des soteriologischen Prozesses kann Basilius die trinititstheologische
Einordnung des Geistes plausibel erkliren (S. 162—188). Ihm liegt daran, die spezi ische
Funktion des Geistes ebenso wie seine unzertrennliche Verbundenheit mit Vater und
Sohn herauszuarbeiten. Damit leistet er einen besonders wichtigen Beitrag zur abschlie-
fenden Fixierung des trinitarischen Dogmas. Die Verf. geht — unter Berufung auf den
Umstand, daf Basilius die spekulative und begriffliche Erfassung der Trinitiit scheute —
auf die Trinititsproblematik, insbesondere auf die Interpretation der Be riffe Usia und
Hypostasis nicht analytisch ein, sondern referiert die basilianischen iussa en. Das
kann man angesichts des Gewichts der Sache und der durch R. Hiibner neu auiggerollten
Forschungsprobleme nur bedauern. Aber allein dieses Thema wire schon Gegenstand
einer eigenen Monographie.

Die Arbeit erhebt nicht den Anspruch, ein eigenstindiger Forschungsbeitrag in dem
Sinne zu sein, daf sie tber die bisherigen Auffassungen zu den einzelnen Komplexen
hinausgeht oder gar den Ansatz einer neuen Gesamtschau bieten will. Das wire bei
einem derart kompakten Thema auch zu viel verlangt. Vielmehr bietet sie eine beson-
nene und zuverlissige Zusammenfassung des bisherigen Forschungsstandes, welche als
solche einen eigenen Wert besitzt und — im Rahmen der aufgezeigten Schranken — als
gelungen gelten kann.

Osnabriick Wolf-Dieter Hauschild

CYPRIEN de Carthage. A Donat et La vertu de patience. Introd., traduction
et notes de Jean MOLAGER (Sources Chrétiennes, 291). 12 X 19, 280 p. Paris,
Editions du Cerf, 1982.

Jean Molager publie ensemble deux courts traités de Cyprien, le premier en date, I’Ad
Donatum (246, peu de temps aprés le baptéme de I'auteur), et P’un des derniers, le De
bono patientiae (256), écrit 3 Poccasion de la controverse baptismale pour exhorter a
I'unité et i la paix (cf. Ep. 73, 26). Relevons dés maintenant la traduction que donne J.
Molager du titre de ce dernier ouvrage: la vert de patience, et non le bien, ou les avan-
tages de la patience. Des rapprochements avec d’autres exemples chez Cyprien lui-
meéme ou d’autres auteurs chrétiens, justifient cette traduction (p. 136).

Sans reprendre par lui-méme I'étude de la tradition manuscrite de ces deux traités, M.
donne, avec quelques details, la liste des mss les plus importants: il s’arréte surtout au
Parisinus (S) et au Veronensis (V) dont il apprécie la valeur respective, 2 la suite de
Hartel, Bévenot, Weber et Petitmengin (avec ce dernier, il rend justice a Ni.pi 57)aLe
texte publié ici est celui du CCL, M. Simonetti pour '’Ad Donatum, C. Moreschini
pour le De bono patientiae, avec quelques minimes variantes.

La traduction tlr:,an;aise nous a paru exacte, agréable, ingénieuse dans les passages dif-
ficiles; elle se lit avec plaisir.

Des introductions, trés soignées elles aussi, le recenseur retient surtout deux choses.
Si Cyprien ne fait pas 3 proprement parler oeuvre de théologien, 'Ad Donatum est
comme I’esquisse d’un petit traité de catéchése sur le baptéme et sur la grice, et ace titre
il doit retenir Pattention du théologien et du catéchéte. P. 121—125, M. rassemble un
certain nombre de passages d’autres oeuvres de Cyprien sur les effets spirituels du bap-
téme, qui développent ce qui avait éé dit une premiére fois dans 'Ad Donatum. —
D’autre, part cet écrit est I'expression vivante d’une expérience sPirituelle, genre litté-
raire tout i fait nouveau, et comme »l’ebauche des Confessions d’Augustin« (p. 22). —
De son coté, le De bono patientiae, tout inspiré qu’il est du traité de Tertulien sur le
méme sujet, mais sans aller jusqu’a une »fidélité presque servile« (P. Monceaux, L.
Bayard), a un accent plus »chrétien« que celui de son modéle: par exemple sur la
»patience« de Dieu (42 ou du Christ (8), sur le pardon (8), le »Christum sequi« (p. 203).

ransposition évangélique et chrétienne d’une éthique stoicienne (cf. p. 44).

En second lieu, on remarquera que, aussi bien dans les introductions que dans I'an-

notation copieuse et précise, qui fait comme un commentaire continu, l’é%iteur s’arréte

volontiers aux problemes littéraires. Celui des sources par exemple: la comparaison avec

Tertullien s’impose ici, M. la poursuit presque page par page, avec beaucoup de finesse,
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caractérisant trés justement les deux écrivains. Pour les autres auteurs, paiens ou chré-
tiens, il s’agit moins de sources proprement dites (p. 25) que d’un fonds commun, de
mots ou d’expressions déja passés dans ce fonds.

Il faut mettre  part évidemment Sénéque et I’éthique stoicienne (p. 44), et chez les
chrétiens Minucius Felix, qui »mérite d’étre réhabilité« (p. 139)! »Cyprien s’est visible-
ment inspiré de I'Octavius« (p. 29). Les rapprochements en effet sont frappants, quant
aux thémes, aux images, au vocabulaire.

L’histoire de la littérature s’intéressera aux procédés de composition de Cyprien, con-
formes a la technique oratoire traditionnelle, qu’il tenait de sa formation premiére:
inventio, disposito, amplificatio, ornatio . . . (p. 13—15, et passim). Et on peut penser
avec J. Fontaine cité p. 161, que de De bono patientiae a d’abord été un sermon pro-
noncé (tandis que ’Ad Donatum est un dialogue fictif, p. 35—37).

De son cote I'historien du latin chrétien s’arrétera aux trés nombreuses remarques,
qui abondent dans les Notes, sur le vocabulaire, la grammaire, le style, etc., qui permet-
tent d’apprécier combien, en une dizaine d’années, de 'Ad Donatum au De bono
patientiae, Cyprien »a fait réaliser un nouveau et grand pas a la prose d’art latine-chré-
tienne« (p. 161).

Que ces trop remarques invitent les lecteurs 2 trouver dans cette édition le plaisir et
la profit que nous y avons trouvé nous-mémes.

Dijon P.-Th. Camelot

J. B. Russell, Satan. The Early Christian Tradition, 23,5 X 16 cm, 258 S.,
Cornell University Press, Ithaca/London, 1981.

Mit dem Bosen und dessen Dasein haben sich alle Religionen der Welt vom
Iranismus und Judentum her bis zu den groBiten christlichen Theologen beschiftigt. Der
Verfasser stellt uns hier nicht nur eine geschichtliche Analyse der verschiedenen Theo-
logien Satans dar, sondern seine eigenen Einsichten: die beste Losung zum Problem sei
die Antwort des Buches Job: Gott ist ein Augustum, wie Otto damals schrieb, dessen
Giite so stark ist, dafl Er vom Bosen das Gute herausholen kann, vorausgesetzt daff wir
das Bose in uns iiberwinden und Satan bekimpfen. Vom Iranismus und der jiidischen
Apokalyptik mehr zu héren hitten wir uns gewiinscht, da die christlichen Theologou-
menen auf diese Literaturen zuriickzufithren sind. Und der Begriff Satans oder dhnli-
cher Protoarchonten, der uns bei den Gnostikern und in den Texten von Nag Hammadi
entgegenkommt, wird wirklich zu oberflichlich betrachtet.

Straflburg Jacques E. Menard

Mittelalter

Wilhelm Kurze, Codex diplomaticus Amiatinus. Urkundenbuch der Abtei
S. Salvatore am Montamiata. Von den Anfingen bis zum Regierungsantritt
Papst Innozenz I1I. (736—1198). 2. Band: Vom Beginn der ottonischen Herrschaft
bis zum Regierungsantritt Papst Innozenz II1. (962—1198). Zugleich 4. Band: Facsi-
r7nzilés324. Lieferung, Tiibingen, Max Niemeyer 1981, XIX und 391 S. bzw. Tafeln

=134;

In dieser Zeitschrift durften wir den ersten Band des grofartigen Werkes besprechen
(91 [1980] 417—419); es war nur moglich, unsere ersten tiefen Eindriicke mitzuteilen,
von denen wir jetzt sagen, der 2. Band hat sie nur verstirkt. Mit Spannung sehen wir
dem dritten und letzten Band entgegen, der ,einen Abrifl der Klostergeschichte, eine
umfangreiche Einleitung, die italienische Ubersetzung der Kopfregesten, einige beglei-
tende Untersuchungen zu Problemen der Edition un§ natiirlich eine Literaturliste und
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umfangreiche Register enthalten soll“, wie Verf. auf S. X verspricht. Moge es ihm
gelingen, die zwei nun vorliegenden Binde von 370 Urkunden, die bestens ediert sind
2 wir kennen keine Parallele! — mit der dritten so abzurunden, daf die Leser, die hier
fachlich stirkstens gefordert sind, sie fir die Ubungen in den paliographischen und
historischen, zumal den kirchen- und ordensgeschichtlichen Seminarien bewiltigen
konnen; dieses Standardwerl ist nicht zu vermissen. Der Verf. selbst weist auf gen
Reichtum an wirtschafts- und agrargeschichtlichen Informationen hin — auch fiir Orts-
namenforschung, Sprachwissenschatt, Paliographie und Diplomatik (S. IX).

Wenn auch das Kloster S. Salvatore heute verschwunden ist, so sind doch die Nach-
folger, d.h. die heutigen Zisterzinser- oder Benediktinerkloster oder die anliegenden
Diczesen Chiusi oder Siena wie alle, die auf den hohen Geschichtswert der Reichsab-
teien nicht verzichten, dieser selbstlosen urkundlichen Aufarbeitung von fast finf Jahr-
hunderten grofien Dank schuldig. Den Eindruck von damaliger \§errechtlichung von
Kirche und Kloster, also der zu intensiven Befassung mit den irdischen Giitern, dirfte
die Entdeckung iiberwinden, dafl es sich auch um eine ein halbes Jahrtausend lange
Rechtssicherheit handelt, die noch Jahrhunderte bestehen blieb und sicherlich mitha%f,
den Existenzkampf — um den es sich oft handelte — durchzufechten. Im ersten Band
werden, wie wir schon angaben, Probleme wie Kénigsschutz, Kommendataribte,
Kriegsdienst, Sklavenhandel, Priestererbschaften, Priestersohne und pueri oblati behan-
delt; im zweiten handelt es sich durchweg um Kiufe und Schenkungen, Seelstifrungen
von Pfarreien, Kirchen, Hospitilern, Armenhiusern, Burgen, Weinbergen, Feldern,
Kastanienhainen, Weiden, Olgarten, Eichenhainen, Weidengebiischen, bis zu ,,warmen
und kalten Quellen®, aber auci von zunichst undurchsichtigen Geschiften mit Primien
(merita) in Gestalt von Goldfibeln, Goldringen und Pelzminteln, die das Ende von Pro-
zessen bedeuten. Bedeutsamer sind jedenfalls die vielen Papst- und Kaiserurkunden, an
30, die durchweg den Besitz bestitigten und oft wohl bitter notig waren. Kénig Hein-
rich IV. wird gegen die riuberischen Grafenvogte zu Hilfe gerufen; um 1084 ist das
Kloster so arm geworden: statt 100 Monchen fristen nur noch 12 ihr Leben. 50 Jahre
zuvor war die Salvator und Marienkirche sehr festlich geweiht worden, der Patriarch
Poppo von Aquileja und 17 andere Bischofe nahmen die Weihe vor und erteilten einen
Ablaf von 18 Jahren; damals wird der Reliquienschatz aufgezihlt, tiber den der Verf.
demnichst eine eigene Arbeit anzufertigen verspricht (179). In den 7 Altdren befinden
sich Reliquien von ca. 80 Mirtyrern; von den ,Sach-Reliquien® nennen wir: vom Kreuz
des Herrn, vom Grabtuch und sudarium, vom Stein, den der Engel wegwilzte, vom
Staub des Grabes und dem Schwamm beim Kreuz, von der Krippe, vom Stein, auf dem
Christus bei der Verklirung stand, vom Stein, auf dem er bei der Brotvermehrung safl,
iiber dem er am Olberg lag, vom Tisch Abrahams, als dieser die Engel bewirtete, vom
Schleier Mariens, von der Bibel, die der hl. Papst Gregor eigenhindig geschrieben habe
(Ist dies der berithmte Vulgata-Kodex Amiatinus?). Vielleicht erreichte das Kloster
seinen politisch-geschichtlichen Hohepunkt, als um 1152 die Pépste dem Abt das Pri-
vileg der bischoflichen Insignien verlieh, Mitra, Ring, Stab und Sandalen, fiir ihn und
seine Nachfolger und als Heinrich VL. den kaiserlichen Schutzbrief ausstellte, das Klo-
ster von allen Abgaben aufer dem fodrum imperiale, die Kriegssteuer, befreite, und
Innozenz IL. 1198 die Privilegien gegen jihrliche Zahlung von 2 Goldbyzantinern
bestitigte. Dariiber im einzelnen und im Gesamtbild diirfen wir im 3. Band niheres
erwarten; ein Stiick deutscher Geschichte in Italien wird uns begegnen und seine Dar-
stellung gereicht auch dem Auftraggeber zur Ehre, dem Deutschen Historischen
Institut in Rom.

Sieghburg Rbaban Haacke

Antonius Garcia y Garcia, Constitutiones Concilii quarti Lateranensis
una cum Commentariis glossatorum (Monumenta Turis Canonici Series A:
Corpus Glossatorum Vol. 2).

Citta del Vaticano (Biblioteca Apostolica Vaticana) 1981, XI, 518 S. Paperback.
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Wirklich kritische Editionen mittelalterlicher Texte bendtigen eine sehr lange Zeit der
Vorbereitung. Daher ist es leicht verstindlich, daf} die Wissenschaftler, die sich mit sol-
chen Aufgaben befassen, die vorgesehenen Termine immer wieder verschieben miissen,
weil sonstige Forschungen, die akademische Lehre und Verwaltungsaufgaben einen
immer héheren Anteil an der Schaffenskraft der Wissenschaftler fordern. Umso begrii-
Benswerter ist es, dafd im Jahr 1981 fast gleichzeitig die Binde 2 und 3 im Corpus Glos-
satorum der Monumenta Turis Canonici erscheinen konnten.

Die zu besprechende (schon vor zwei Jahrzehnten in Aussicht gestellte) Edition der
Konstitutionen des 4. Laterankonzils und der Kommentare hierzu ist eine enorme For-
schungsleistung. Sie erfiillt ein echtes Desiderat der Forschung, weil die wichtigen und
in das kirchliche Leben tief eingreifenden Beschliisse dieses eindrucksvollen Konzils
von 1215 auf dem Hohepunkt der papstlichen Macht bisher nicht kritisch ediert waren.
69 der 71 Konstitutionen sind in die Dekretalen Gregors IX. aufgenommen worden
und waren daher bis 1918 unmittelbar geltendes Recht in der Kirche.

Die Zielsetzung Garcias war zunichst nur die Edition der Kommentare des Johannes
Teutonicus, Vincentius und Damasus zu den Konzilsbeschliissen. Weil dabei jedoch
auch manche Worte kommentiert wurden, die in den bisherigen Ausgaben iiberhaupt
nicht vorkamen, entschlof sich Garcia auch zu einer Edition dieser Konstitutionen aus
den 20 iltesten Handschriften (von bisher 64 bekannt gewordenen). Er selbst nennt
diese Ausgabe nur eine ,edicién de trabajo* (37), da er nicht alle Handschriften in
Uberlieferungsgruppen einteilen und auch nicht die Varianten aller Handschriften
bringen will und kann. Trotzdem verdient diese Ausgabe die Bezeichnung einer kriti-
schen, da sie mit Umsicht und Akribie erstellt wurde, samt dazu gehoriger wissen-
schaftlicher Einleitung (3—39) iiber die Vorbereitung des Konzils und seiner Konstitu-
tionen durch den Papst (bzw. die pipstliche Kanzlei), die handschriftliche Uberliefe-
rung seiner Beschliisse mit Kurzbeschreibung der Handschriften (jedoch ohne genauen
Datierungsversuch, der fiir die Zeit zwischen 1215 und 1234 kaum niher zu bestimmen
wire). Im Vergleich zu der letzten, von C. Leonardi besorgten und im Verlag Herder
erschienenen Ausgabe der Konstitutionen in ,Conciliorum Oecumenicorum Decreta®
wurden bei den einzelnen Canones zahlreiche Varianten festgestellt (drei bis zehn).
Uberhaupt waren bisher auffer von Grabbe und den Editores Romani keine Hand-
schriften wirklich fiir diese Editionen herangezogen worden, trotz mancher gegentei-
liger Behauptung im Titel zahlreicher Ausgaben, sondern die frilheren Texte wurden
einfach iibernommen.

Die Zuverlissigkeit der neuen Ausgabe wurde an der Hs. Bamberg Patr. 132 (B), die
auch der Edition zugrunde gelegt wurde, iiberpriift und bei zehn Konstitutionen fol-
gende nicht vemerkte Varianten festgestellt:

1 Z. 43 siom. B; Z. 46 Deo om. B, merentur om. B.
. 12 congruerit] congruit B, deliberatione] liberatione B.

o~
N

7 Z. 21 Domino] Deo B.
50 Z. 4 mutauit] mutauerit B; Z. 5 in] de B; Z. 6 cognationi] cognatione B.
51 7. 15 nullam habitura subsidium] nullo habito subsidio B;
Z. 16 affectatores] affectationis B.
55 Z. 6—9 non — persoluantur om. B.
64 Z. 4 commiserint B (wie die 5 anderen genannten Hss.).
64 Z. 8 recepte] receptis B (Diese Variante ergibt mit den

beiden zuvor vermerkten Auslassungen in B eine verkiirzte

Satzkonstruktion). Z. 15 ut] uero B.
Ein Grofiteil dieser Varianten wurde mit Recht nicht vermerkt, da auch eine kritische
Edition nicht alle Schreibfehler jeder Handschrift vermerken braucht und soll.

Die Konstitutionen des 4. Laterankonzils wurden urspriinglich sicher ochne Rubriken
oder Titel verbreitet, weil in 21 der iltesten Hss. diese fehlen (oder erst spiter nachge-
traien wurden). Fiir den gesonderten Druck dieser Rubriken (139—172) hat Garcia alle
bisher bekannten 64 Handschriften herangezogen. In einer wechselnden Zahl von
Handschriften haben die Rubriken eine sehr unterschiedliche Gestalt, die alle je einzeln
dokumentiert werden in alphabetischer Reihenfolge der Handschriftensiglen. Dann
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folgt jeweils die Fassung, wie sie in den meisten Drucken, aber auch in etwa 10 bis
20 Handschriften iiberliefert wird, also sozusagen der textus receptus. Dann folgen die
Rubriken, die sich an den entsprechenden Titeln der Compilatio Rf orientieren. Allein
diese Titeliibersicht zeigt die fruchtbare Schaffenskraft der damaligen Kanonisten, von
denen diese Rubriken stammen, die in unterschiedlicher Weise densInhalt der Konsti-
tutionen knapp wiedergeben.

Die Rubriﬁen in den einzelnen Handschriften lassen sich nicht immer der gleichen
Gruppe zuordnen. Die auch im Original iiberpriifte Handschrift Bamberg Can. 20 (Bc)
stimmt z.B. in 34 Fillen mit dem in den Drucien iiberlieferten textus receptus tiberein,
in 27 Fillen bietet sie eine Sonderiiberlieferung und bei den letzten 10 Canones fehlen
die Rubriken ganz. Ahnlich ist es z.B. auch in Ann Arbor 52 (A), in der 32 Rubriken
mit dem textus receptus iibereinstimmen, 38 eine eigene Uberlieferung bieten und
1 Rubrik fehlt. Allerdings sind die Grenzen zwischen den Gruppen flieflend, weil
schon bei der Umstellung zweier Worte der sachlich identische Titelpvon Garcia als Son-
dertitel vermerkt wird. Diese Methode war angesichts der Vielfalt der Formulierungen
wohl die beste, um einen einigermafien deutlichen Uberblick iiber die Titel in den ein-
zelnen Handschriften zu bekommen.

Folgende 5 Unterschiede wurden insgesamt in Bc im Vergleich mit dem Druck
gefunden, die zum Teil als reine Schreibfehler einzustufen sind:

5 patriarchalium] parrochialium Be.

17 negligentiis] negligentia Bc.

18 Dieser Titel wurde zwar nicht in rot eingetragen, wohl aber steht in Bc am Rand mit
graubrauner Tinte derselbe Titel wie in Bv Ve u.a., was Garcia nicht vermerkt.

36 comminatorium] minatoriam Be (Eine Erginzung zum Text
der Konstitution konnte auf dem Mikrofilm sehr leicht
auf diese Stelle bezogen werden).

40 an_nuin] restituenda add. Be (also Sonderfassung, ihnlich
wie Lc).

Der Kommentar des Jobannes Teutonicus ist uns in vier Handschriften vollstandig
und in einer weiteren bruchstiickhaft tiberliefert. Er wurde vermutlich innerhalb eines
Jahres nach Abschluf des Konzils fertig gestelle. Er umfafit in der Ausgabe die
Seiten 187 bis 270. Als Basistext diente die Handschrift Florenz, Bibl.Med.Laur. S.
Croce IV sin. 2, wihrend der Text des Kasseler Codex Jur. 11, der Franz Gillmann als
Grundlage fiir seine einschlagigen Untersuchungen diente, als die schlechteste Fassung
einzustufen ist. (Daher ist es nicht verwunderlich, dafl Gillmann zu anderen, nicht
zutreffenden Ergebnissen gekommen war. Er meinte, Johannes habe nur zur Compila-
tio IV. einen Apparat geschrieben, nicht zu den Konzilskanones als solchen).

Als erster Kommentator konnte sich Johannes nicht auf andere Autoren stittzen (nur
sechs Autorenzitate lieBen sich finden), sondern mufite sich mit den Quellen
,begniigen®, wobei das kanonische Recht mit 748 Zitaten (davon 336 aus dem Dekret
Gratians) gegeniiber dem romischen Recht mit 228 Zitaten verstindlicherweise sehr
iiberwiegt. Der spitere Einflufl dieses Kommentars war sehr grof}, da z.B. allein fiir die
ersten sechs Konstitutionen 14 Glossen fast wortlich in die Glossa ordinaria zum Liber
Extra eingegangen sind (dhnlich bei den folgenden).

Der Apparat des Vincentius (S. 287—384) wird uns in zwei Rezensionen iiberliefert,
deren erste in einer Londoner Handschrift enthalten ist, die zweite in Charleville 205
&Basistext), Bamberg Can. 20 und Rouen 706, dazu noch zwei Fragmente. Entgegen
ritheren Annahmen hat Vincentius beide Rezensionen noch vor dem Verlassen %o o-
gnas (1217) verfafit. Die Edition, der textkritische und der quellenkritische Apparat ver-
raten grofie Sorgfalt, wie auch die anderen Kommentare sehr zuverlissig ediert sind.
Beim Kommentar zu jeder Konstitution wird zunichst (im textkritischen Apparat)
angegeben, welche Handschriften diesen Kommentar bildet (in der ersten Rezension
hatte Vincentius manche Konstitutionen noch nicht oder nur kiirzer kommentiert).
Auslassungen in einzelnen Handschriften werden aulerdem durch verschiedenartige
Klammern im Text angedeutet, was fir den Beniitzer sehr hilfreich ist. Gelegentlicher
Paralleldruck unterschiedlicher Fassungen kommt hinzu. Einzelne Stichproben in der
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Bamberger Handschrift (B), deren Text mit Recht als ,schlechtester” einzustufen ist,
haben die Zuverlissigkeit der Transkription ergeben. Beim Vergleich von etwa 6 Seiten
Text konnten nur folgende nicht vermerkte (meist falsche!) Lesarten gefunden werden:
1 Z. 2 condicione] ratione B, Z. 3 uisibili ordine tr. B,

Z.19 habuit] conuenit B, Z. 36 persone quatuor tr. B.
21 Z.37 si om. B.
51 Z.18 precesserint B, Z. 19 allegatam (p©) probaret B,

Z.19—20 matrimonium ante non tr. B.

Wenn man beriicksichtigt, daf die Schrift in B stark verblafit ist, so daf sie sogar im
Original manchmal nur schwer zu entziffern ist, bedeuter das ein hervorragendes
Ergebnis, zumal die Varianten gemaf} den S. 284 f. genannten Grundsitzen wohl alle
absichtlich nicht vermerkt wurden. Manchmal wird im textkritischen Apparat auch die
entsprechende Lesart im Kommentar des Vincentius zum Liber Extra angefiihrt, in den
fast der gesamte vorliegende Apparat einging und iiber den er spitere Autoren beein-
flufite.

Der Apparat des Damasus wird anonym und nur in einer einzigen Handschrift iiber-
liefert: Florenz, Bibl.Med.Laur. S. Croce III sin. 6. Kuttner hatte bereits in seinem
Repertorium (5. 370) mit der Méglichkeit gerechnet, dafi Damasus der Autor sein
kénnte. Obwohl in ihm 18mal die Sigle des Vincentius und nur finfmal die des
Damasus vorkommt, gelingt Garcia doch der eindeutige Nachweis der Autorschaft des
Damasus, besonders durch die zahlreichen Selbstzitate, d.h. Verweisungen auf seine
Glossen zu den Compilationes I und II, welche uns in den beiden Handschriften Paris
BN lat. 3930 und Bamberg Can. 19 (B) iiberliefert werden. Diese Zitate werden einge-
hend dokumentiert (391—406) und auch kommentiert. Bei zwei Zitaten bleibt das
Ergebnis unsicher, vor allem bei Nr. 2 (5. 392; vgl. auch S. 406 A. 20). Statt der hier
zitierten Glosse zu 1 Comp. 3.2.12, die sicher nicht von Damasus selbst stammt (in B
steht die Sigle R.), ist wahrscheinlich folgende Glosse zu 1 Comp. 3.2.2 v. teneat
gemeint, die sich in B fol. 30ra in der Damasusschicht findet:

»Notabile est quod sufficit ad probationem fornicationis quod quis in domo habeat
publice suspectam mulierem. Vnde et apostolus excommunicauit Corinthium, quia
publice nouercam loco uxoris habebat ut ii. g.i. De manifesta (c. 17), supra de apell.
Cum sit ro. (1 Comp. 2.20.5).°

Der Schreiber des Damasusapparates kann sehr leicht aus dem ,,c.ii.“ ein ,c.u., d.h.
sc.ult. gemacht haben.

In der Damasusglosse Nr. 3 (S. 392) ist im letzten Viertel nach dem Wort ,aliquid*
folgender Text aus B zu erginzen, der vielleicht durch Homoioteleuton ausgefallen ist,
aber erst dem fraglichen Satz einen richtigen Sinn vermittelt:

,Ob turpem causam, secus est ubi in contractu prohibito a lege datur aliquid*.

Damasus integrierte in seinen Apparat mindestens 44 Glossen seiner Vorginger
(Liste S. 413), die im Druck durch ein Sternchen gekennzeichnet sind. Der Apparat
nimmt im Druck die Seiten 419 bis 458 ein, ist also weitaus der kiirzeste der drei
edierten.

AuBerdem ediert Garcia noch die Casus Parisienses und Fuldenses zum 4. Lateran-
konzil, genannt jeweils nach der Handschrift, in der sie uns tiberliefert sind. Die ersten
Casus waren zwar schon im letzten Jahrhundert von Theiner angezeigt worden, (aller-
dings als ,glosas* und mit der falschen Signatur 331 statc 3931), sind aber erst vor
wenigen Jahren von Martin Bertram wieder entdeckt worden. Méglicherweise stammen
sie von Vincentius Hispanus.

Das ganze vorliegende Buch ist ein sehr ausgereiftes Werk, das kaum einen Druck-
fehler aufweist. (S. 7 wurde in den beiden untersten Anmerkungen iibersehen, die rich-
tigen Seitenzahlen einzutragen. Das Buch von Zeliauskas wurde 1967 gedruckt und
behandelt die Zeit von 1140—1350 [nicht 1340 bis 1350, zu S. 30]. S. 148 Z. 10 v.
unten: consersandis). Es wird durch mehrere Indices erschlossen und damit seine
Beniitzung wesentlich erleichtert. Fiir systematische Untersuchungen ist der umfang-
reiche Index rerum et nomium (500 bis 518) eine grofle, ja unentbehrliche Hilfe. Er
bezieht sich nur auf die edierten mittelalterlichen Texte und beriicksichtigt z.B. die
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Siglen nicht, sondern nur die formelle Zitierung eines Autors, so die des Vincentius an
zwei Stellen im Apparat des Damasus, da ja eine Liste der von ihm iibernommenen
Glossen S. 413 £. steht. (Die Anderung des ,aug.” der Handschrift in ,Hug(uccio)
S. 432 erscheint voll gerechtfertigt).

Die Wissenschaft, und zwar sowohl die Kirchenrechtsgeschichte als auch die allge-
meine Kirchengeschichte, ist dem unermiidlichen Erforscher mittelalterlicher kanonisti-
scher Handschriften Garcia y Garcia sehr zu Dank verpflichtet fiir seine jahrelange ent-
sagungsvolle Arbeit. Wenn zum Schluff dieser Bes rechung der Wunsch artikuliert
wird, dafl in der Rethe des Corpus Glossatorum baldp weitere Binde dhnlicher Qualitit
folgen mogen, so weifl sich auch der Rezensent damit in Pilicht genommen, da er selbst
die Edition mehrerer kanonistischer Werke iibernommen hat. Mdge anderen Forschern
und ihm die baldige Vollendung der vorgesehenen Editionen vergdnnt sein.

Wiirzburg Rudolf Weigand

Die geistlichen Ritterorden Europas. Herausg. v. Josef Fleckenstein und
Manfred Hellmann. (Vortrige und Forschungen 26) Sigmaringen: Thorbecke
1980. 429 S.

Die bisherige Forschung zur Geschichte der zahlreichen geistlichen Ritterorden im
Mittelalter, die auch bei einem breiteren, historisch interessierten Publikum Beachtung
fanden, konzentrierte sich meist auf die Historie einzelner geistlicher Rittergemein-
schaften, ohne — nach der Arbeit von Hans Prutz (1908) — zu einer systematiscﬁen und
vergleichenden Untersuchung dieses besonderen Phinomens der mittelalterlichen
Gesellschaft zu gelangen. Diese Liicke schliefit der von Josef Fleckenstein und Manfred
Hellmann herausgegebene Sammelband iiber die geistlichen Ritterorden Europas, der
17 Vortrige — erganzt durch zwei Manuskripte — enthilt, die auf zwei Tagungen des
Konstanzer Arbeitskreises fiir mittelalterliche Geschichte im Oktober 1977 und im
Mirz 1978 vorgetragen und diskutiert wurden. Auch fiir dieses Thema vermochten die
Leiter des Arbeitskreises wieder die international renomiertesten Fachleute auf diesem
weiten Feld zur Mitarbeit zu gewinnen. Hierbei fanden fast alle releyanten Ritterorden
des Mittelalters im europdischen Raum Beachtung, wenn auch — nicht zuletzt infolge
der urspriinglichen Tagungskonzeption — eine starke Dominanz der Geschichte des
Deutschen Ordens zu konstatieren ist.

Einleitend beschiftigt sich Josef Fleckenstein mit der Legitimationsproblematik, mit
der sich die geistlichen Ritterorden hinsichtlich ihrer Lebensweise auseinanderzusetzen
hatten (,Die Rechtfertigung der geistlichen Ritterorden nach der Schrift ,De laude
novae militiae’ Bernhards von Clairvaux® — S. 9—22). Anhand dieser Schrift Bern-
hatds, die in der zeitgendssischen Diskussion um die Rechtmifigkeit der neuen vita
eine grofie Rolle spielte, vermag der Verf. iiberzeugend nachzuweisen, wie Bernhard die
neuartige Verquickung von Rittertum und Monchtum als nova militia rechtfertigt. In
dieser wird nicht nur sakulares ritterliches Leben mit der Schutzverpflichtung fiir christ-
liche Pilger und die civitas Domini Jerusalem sublimiert, sondern erhilt auch durch die
Beachtung der sog. evangelischen Rite Armut, Gehorsam und Keuschheit quasi-mona-
stische Ziige. Zur Forderung der Kreuzzugsbewegung war Bernhard bereit, fir diese
militia Christi die zeitgendssische Trennung von geistlicher und weltlicher Gewalt

unktuell aufzuheben und die Schaffung eines neuen Standes von Monchs-Rittern zu
egiinstigen. Bernhard unterstiitzte sogar, wie F. nachweist, den spiteren Templer-

Hochmeister Hugo de Payns in seinen Bestrebungen nach Approbation einer eigenen

Ordensregel und schuf damit die Voraussetzungen fiir das rasche Entstehen anderer

geistlicher Ritterorden,

Mit der Bedeutung des hl. Bernhard fiir die Entstehung des Templerordens, dem ins-
gesamt drei Beitrige gewidmer sind, beschiftigt sich auch die Untersuchung von
Marion Melville (,Les Debuts de 'Orde du Temple® — S. 23—30). Mehr essayistisch
behandelt die Verf. vorrangig die politischen Bedingungen in West- und Mitteleuropa,
die zum Erstarken der Templergemeinschaft beitrugen, ohne hierbei jedoch ausfiihrli-
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cher auf strittige Quellenfragen, etwa der Templerregel, einzugehen. ~ Einem Detail-
roblem der Templergeschichte im franzosischen regnum widmet sich hingegen Jean
ichard mit seiner Untersuchung der Besitzentwicklung des Ordens in Burgund und in
der Champagne, kontrastierend verglichen mit den Besitzverhiltnissen des Hospitaliter-
ordens im gleichen Raum (,Les Templiers et les Hospitaliers en Bourgogne et en
Champagne méridionale (XITe—XIlle siécles)* — S. 231-242). — Aufschlufireicher fiir
die Gesamtgeschichte des Templerordens ist hingegen die Studie von Marie Luise Bulst-
Thiele, die sich nach einer einleitenden Betrachtung der Entwicklungsgeschichte von
Templer-Privilegien und -Besitzungen in Europa ausfithrlich mit dem Untergang des
Ordens nach dem Konzil von Vienne 1312 beschiftigt (,Der Prozefi gegen den
Templerorden® — S. 375—402). Hierbei wird das komplizierte Geflecht von konkurrie-
renden Gruppeninteressen im Frankreich Koni Pgilipps des Schonen aufgezeigt,
wobei deutlicher als bisher auf die Bedeutung der Hiresieproblematik und die Rolle der
Mendikantenorden fiir den Ausgang des ,Vernichtungsprozesses® hingewiesen wird.

Den zweiten der iltesten Ritterorden, den Johanniterorden, behandelt der Beitrag
von Rudolf Histand (,,Die Anfinge der Johanniter* — S. 31—80). Mit umfangreichem
Quellenmaterial dokumentiert der Verf. minutiés die Entstehung der karitativen
Hospitalgemeinschaft und ihren langsamen Wandel durch Erweiterung bzw. Umdeu-
tung ihrer Dienste an Pilgern, Armen und Kranken zu einer nun auch standisch verin-
derten, militaristischen Gemeinschaft von pauperes milites mit karitativen und militari-
schen Aufgaben gleichermafien. Beachtenswert ist hierbei die Neubewertung der Rolle
des Papsttums in diesem Prozef}, das keine diesbeziiglichen innovatorischen Tatigkeiten
entwickelte, sondern seinerseits lediglich einen erfolgreich verlaufenden Wanglungs-
prozeB forderte. — Aufschlufireich in diesem Zusammenhang ist ein Vergleich mit der
Frithgeschichte der Hospitaliter auf der Insel Rhodos, mit denen sich Antiony Luttrell
beschaftigt und hierbei die beachtliche Anpassungsfihigkeit des Ordens an die wech-
selnden Erfordernisse einer meist feindlichen Umwelt verdeutlicht, sei es auf Rhodos,
Malta oder im HI. Land (,, The Hospitallers of Rhodos: Prospectives, Problems, Possi-
bilities* — S. 243—266).

Dem Deutschen Orden sind schliefllich sieben Beitrige gewidmet, deren erste von
Udo Arnold die Entstehungsgeschichte behandelt (,,Entstehung und Frithgeschichte des
Deutschen Ordens. Zu Griindung und innerer Struktur des Deutschen Hospitals von
Akkon und des Ritterordens in der ersten Hilfte des 13. Jahrhunderts“ — S. 81—107).
Im Mittelpunkt der Studie steht eine erneute Untersuchung der Griindungsgeschichte
des Deutschen Hospitals von Akkon und der hierbei sichtbar werdenden Verfassungs-
organisation des Ordens. In kritischer Auseinandersetzung mit der einschligigen Dis-
sertation von Marie-Luise Favreau, insbesondere ihrer Interpretation der ,Narratio de
primordiis Ord. Theutonici', gibt A. auch eine Skizze der Amterverfassung sowie der
Balleistruktur und ihrer Entwicklung in der Frithzeit des Deutschen Ordens. — Mit
einer besonderen Besitzakquisition dieses Ordens im Bereich des Konigreiches Jeru-
salem im 13. Jahrhundert, der Seigneurie de Joscelin (II1.), beschaftigt sich Hans Eber-
hard Mayer (,Die Seigneurie de Joscelin und der Deutsche Orden® — S. 171—216).
Hierbei gibt der Verf. nicht nur eine minutiése Darstellung der Geschichte des Han-
delsgeschiftes selbst, sondern verdeutlicht auch die Bestrebungen des Ordens, sich im
palistinensischen Raum einen hnlichen autonomen Herrschaftsraum wie in Preufien
zu schaffen, wobei strukturelle Ahnlichkeiten zumindest indirekt sichtbar werden. —
Dies gilt auch fiir die Untersuchung von Harald Zimmermann, der in seiner ausfiihrli-
chen Dokumentation der Geschichte der Deutschordensritter in Siebenbiirgen verdeut-
licht, wie der Orden aus seinem Scheitern in Siebenbiirgen und in Ungarn Gewinn fiir
seine herrschaftsstabilisierenden Mafinahmen in Preufien zog (,Der Deutsche Ritter-
orden in Siebenbtirgen® — S. 267—298).

Alle iibrigen Beitrige iiber den Deutschen Orden behandeln sein Wirken in Preuflen,
wobei Gerard Labuda erneut die Frithgeschichte des Ordens im preuffischen Raum
behandelt, sich hierbei jedoch im Gegensatz zu Arnold hauptsichlich auf urkundliches
Material stiitzt (,Die Urkunden iiber die Anfinge des Deutschen Ordens im Kulmer-
land und in Preuflen in den Jahren 1226—1243“ — S. 299—316). Der Verf. bietet hierbei
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nicht nur eine Neuinterpretation der sog. Kruschwitzer Urkunde vom 30. 7. 1230, son-
dern macht auch die Bedingungen deutlich, unter denen das Land Preufien in das
Eigentum des HI. Stuhles gelangte und von diesem an den Deutschen Orden tber-
wiesen wurde. Wiinschenswert wire jedoch eine stirkere Beachtung der konkurrie-
renden Interessen Kaiser Friedrichs II. gewesen, in dessen Konflike mit dem Papsttum
geistliche Orden, insbesondere der Deutsche Orden, eine entscheidende Rolle spielten
(vgl. hierzu D. Wojtecki, in: Vortrige und Forsch. 16 [1974] 187 ff.). — Ahnliches gilt
auch fiir die Arbeit von Karol Gérski, der sich mit der Bedeutung der Priester im Deut-
schen Orden am Beispiel des Kulmer Domkapitels in der Zeit von 1264 bis 1466
beschiftigt und zugleich auf einen lange Zeit zu wenig beachteten Problemkreis in der
Geschichte der Ritterorden allgemein hinweist (,Das Kulmer Domkapitel in den Zeiten
des Deutschen Ordens. Zur Bedeutung der Priester im Deutschen Orden® —
S. 329—337). Zu Recht konstatiert der Vert. eine rasche Klerikalisierung des Deutschen
Ordens, in dem nicht nur eine klare Funktionsteilung der drei Stinde Ritter, Geistliche
und Briider bauerlicher bzw. biirgerlicher Abstammung erfolgte, sondern die Kleriker
schon bald simtliche Fithrungsimter innehatten. Deutlicher hatte hingegen auf ihnliche
gleichzeitige Entwicklungen in anderen, ,jungen‘ Orden, wie etwa der Franziskanerge-
meinschaft, und den Einﬁuﬁ des Papsttums im Streben nach einer allgemeinen Klerika-
lisierung der ecclesia hingewiesen werden kénnen.

Starker komparatistisch ist hingegen der Beitrag von Henryk Samsonowicz angelegt,
der den Deutschen Orden und die Hanse hinsichtlich ihrer Organisationsstruktur ver-
%eicht und nach den Griinden fiir den Niedergang beider Gemeinschaften fragt (,Der

eutsche Orden und die Hanse® — S. 317—328). — Mit dem letztgenannten Problem,
dem Untergang des preuffischen Deutschordensstaates im 16. ]ahr%undert, beschiftigt
sich ein anderer Referent, Marian Biskup, ausfithrlicher (,Das Ende des Deutschor-
densstaates Preufien im Jahre 1525% — S. 403—416). Damit greift der Verf. ein brisantes
Thema auf, das seit Jahrzehnten kontrovers von polnischen und deutschen Historikern
diskutiert wurde und lange Zeit von nationalistischen Ressentiments belastet war. B.
16st sich zu Recht von einer derartig verengten Sichtweise und klart nach einer Analyse
der Kontroverse zwischen Polen und den letzten Hochmeistern beziglich des Thorner
Friedens (1466) die niheren Umstinde der Sikularisierung von Ordenspreuflen bis 1525
in gesamteuropiischer Sicht. Wenn auch seine knapp vorgetragenen Uberlegungen noch
keine abschlieRende Lésung des komplexen Problems darstellen konnen, so werden sie
dennoch anregend auf die wissenschaftliche Diskussion wirken. — Dies ist auch von
dem Beitrag von Zenon Nowak zu erwarten, der das kurze Wirken des Ordens von
Dobrin und die Voraussetzungen fiir dessen Inkorporation in den Deutschen Orden im
13. Jahrhundert untersucht (,Milites Christi de Prussia. Der Orden von Dobrin und
seine Stellung in der preuflischen Mission — S. 339—352).

Die restlic%nzn Beitrige des Sammelbandes behandeln eher kleinere, bisher von der
Forschung nicht so sehr beachtete Ritterorden und erweitern dankenswerterweise das
Spektrum fiir eine komparatistische Betrachtungsweise. Uberaus informativ fiir die
Frithgeschichte der spanischen Ritterorden ist die kursorische Darstellung von Bernd
Schwenk, der die grofle Bedeutung dieser Orden fiir die Reconquista aufzeigt und das
Schicksal der einzelnen Griindungen in Navarra-Aragon, Leén, Kastilien und Portugal
verfolgt (,Aus der Frithzeit der geistlichen Ritterorden Spaniens® — S. 109—-140).
Wichtig ist hierbei der Nachweis, in welchem Mafle die kleineren geistlichen Ritter-
orden von den weltlichen Machthabern als Kampfinstrument nicht nur fir das Werk der
Reconquista, sondern auch fiir die Erweiterung ihres unmittelbaren eigenen Herr-
schaftsbereiches verwendet wurden, zugleich wachsende Rivalititen unter den geistli-
chen Gemeinschaften aber deren Wirksamkeit beeintrichtigten. — Einer in diesen
Regionen besonders einflufireichen Gemeinschaft, dem Orden von Calatrava, widmet
{oseph F. O’ Callaghan einen eigenen Beitrag (, The Masters of Calatrava and the Casti-
ian Civil War, 1350—1369“ — S. 353“374%. Noch stirker als in der ebenerwihnten
Studie von Schwenk werden in dieser Untersuchung die starken lokalen Beziige dieser
spanischen Ordensgemeinschaft und ihre wachsende Involvierung in politische Macht-
kimpfe zwischen den Herrschern von Kastilien und Aragon deutlich, die direkt in die
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Personalpolitik des Ordens eingriffen und sogar Einfluff auf die Besetzung des Magi-
steramtes ausiibten.

Beachtung verdient schlieflich die Studie von Kaspar Elm, der sich mit der Entste-
hungsgeschichte der palistinensischen Ritterorden, hier der Gemeinschaft der Ritter
vom HL. Grab, beschaftigt (,Kanoniker und Ritter vom HI. Grab. Ein Beitrag zur Ent-
stehung und Frithgeschichte der palistinensischen Ritterorden® — S. 141—169). Auf-

rund erneuter intensiver Priifung des umfangreichen Quellenmaterials und vielfacher
%(orrektur der kontroversen Literatur vermag der Verf. den Nachweis zu fihren, daf}
dieser Ritterorden im gesamten Mittelalter und noch bis in die Neuzeit hinein eine
Laienbriiderschaft war, die erst im 19. Jahrhundert von Papst Pius IX. zu einem geist-
lichen Ritterorden umgewandelt wurde. Zur Stiitzung seiner These verfolgt der Verf.
die Geschichte dieser Organisation sogar bis in die Gegenwart und konstatiert — etwa
fur die Zeit Papst Pauls \§I. — eine Schwichung des traditionellen Adelsmonopols und
eine Betonung des religids-bruderschaftlichen Elementes. — Im Gegensatz zu dieser
mehrere Jahrhunderte iibergreifenden Darstellung Elms konzentriert sich Joshua
Prawer in seiner Abhandlung tiber die Politik der Kreuzfahrer und der geistlichen
Ritterorden im HI. Land auf die zweite Hilfte des 13. Jahrhunderts, wobei er insbeson-
dere der Orientpolitik Kaiser Friedrichs II. Beachtung schenkt (,Military Orders and
Crusader Politics in the second half of the XIIIth century® — S. 217—229). — Einen
wiirdigen Abschluf findet die Vortragssammlung in dem Beitrag von Heinrich Koller,
der sich mit dem Schicksal des von Friedrich III. gestifteten St. Georgs-Ritterorden
beschiftigt (,Der St. Georgs-Ritterorden Kaiser Friedrichs IIL.“ — S. 417—429). Deut-
lich Wir(?t hierbei die enge nationale Begrenzung, die das Wirken dieses von Papst
Paul II. bestitigten Orden kennzeichnet und letztlich dazu beitrug, dafl diese Gemein-
schaft zu keiner Zeit ihres Bestehens rechten Erfolg hatte; die Auflésung des Ordens im
Jahre 1598 erfolgte daher — nach Koller — nicht zufillig.

Resiimierend wird man somit feststellen diirfen, dafl mit dem vorgelegten Werk nicht
nur die Erforschung der behandelten einzelnen Ritterorden ein gutes Stiick vorange-
kommen ist, sondern daff auch neue Grundlagen und Perspektiven fiir eine verglei-
chende Betrachtung der Geschichte der geistlic%en Ritterorden entwickelt worden ist.
Gerade fiir die Erforschung der kleinen und meist zu wenig beachteten Ritterorden
werden von dem angezeigten Sammelband sicherlich beachtliche Anstéfle ausgehen,
wobei dieser Vortragssammlung der Charakter eines Standardwerkes fir die weitere
Forschung zukommt.

Bochum Dieter Berg

Das Stift St. Stephan in Konstanz, bearb. v. Helmut Maurer (= Germania

Sacra NF 15/1). Berlin-New York (de Gruyter) 1981. 497 S.

Nach frithneuzeitlicher Tradition wurde das Stift St. Stephan um 850 von Bischof
Salomon I. von Konstanz in Salmsach im Thurgau (Schweiz) gegriindet und um 900
von Bischof Salomon III. an die Pfarrkirche St. Stephan in Konstanz transferiert,
wodurch das Stift erst sein Patrozinium erhielt (S. 45—48). Fir die Glaubwiirdigkeit
dieser Tradition spricht vor allem, dafl das Stift St. Stephan zeit seines Bestehens den
Schwerpunkt seines Besitzes im Thurgau hatte, dessen Verlust durch die Helvetische
Revolution von 1798 ihm schon vor der Sikularisation 1807 den eigentlichen Lebens-
nerv raubte (vgl. S. 66 ff., 225 ff. und Karte nach S. 497). Urkundlich wird das Stift
freilich erst 1125 erwiahnt. Dreiffig Jahre spater wird St Stephan in einem Privileg Fried-
rich Barbarossas als Eigentum der Konstanzer Bischofskirche bestitigt (MGH DD F 1
128). Dagegen beriihrt ein Privileg Papst Hadrians IV. von 1159 die bischoflichen
Rechte mit keinem Wort, sondern nimmt das Stift unter pipstlichen Schutz, setzt die
Zahl der Chorherren auf neun fest, gesteht ihnen die Wahl des Propsts zu und verfiigt
auflerdem, dafl der Leutpriester aus der Reihe der Kanoniker zu bestellen sei. Eine
wahrscheinlich vor 1200 von den Kanonikern gefilschte Bischofsurkunde nennt weiter
die Sondervermdgen von Propst und Pleban, moglicherweise um das Kapitel vor wei-
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tergehenden Anspriichen der Inhaber dieser beiden Amter zu schiitzen. Damit war um
1200 das Spannungsfeld zwischen Bischof und Stadt, in welchem sich die Geschichte
des Stifts bewegen sollte, abgesteckt (S. 49—52).

Die Verbundenheit des Stifts mit dem Domkapitel von Konstanz manifestiert sich in
der Tatsache, dafl der Propst stets aus diesem zu wihlen war, und umgekehrt in dem
Verbot, ein Kanonikat am Dom mit einem Kanonikat an St. Stephan zu kumulieren
S. 71, 101, 179). In Ubereinstimmung mit der stindischen Zusammensetzung des

omkapitels stammten die Propste von St. Stephan bis Ende des 14. Jahrhunderts aus
dem staufischen und bischéflichen Dienstadel, aus welchem letztern sich auch das kon-
stanzische Stadtpatriziat rekrutierte, welches im 15. Jahrhundert die Propste von
St. Stephan stellte. Nachdem Konstanz um die Mitte des 16. Jahrhunderts osterreichi-
sche Landstadt geworden war, kamen dazu Propste aus den Oberschichten der vorarl-
bergischen Stidte Feldkirch und Bregenz (S. 98 f.). Dagegen erlangte die Stadt schon
friih EinfluR auf die Besetzung des Leutpriesteramts, das an St. Stephan ein aufleror-
dentlich gewichtiges Amt war, die zweite und einzige Dignitit nach derjenigen des
Propsts, bedingt durch das Faktum, daff St. Stephan zugleich den dltesten und grofiten
Pfarrsprengel der Stadt Konstanz verwaltete (S. 107 ff.). Entsprechend teilten sich der
Propst und der Pleban in die Kollaturen der rund 16 mittelalterlichen Kaplaneien,
wobei diejenigen des Plebans mit dessen Helfern besetzt waren (S. 135 ff.). Es waren
dann auch die Kooperatoren der Pfarrer von St. Stephan, die als erste in Konstanz refor-
matorisches Gedankengut verkiindeten und damit St. Stephan geradezu zum ,Einfalls-
tor® der reformatorischen Lehre in der Bischofsstadt machten (S. 58). Ein weiterer
Aspekt der Zusammenarbeit zwischen Stadt und Stift zeigt sich in dem im 15. Jahrhun-
dert gemeinsam unternommenen Umbau der Kirche, wobei die Kirchenfabrik unter die
Pflegschaft des Rats geriet, was diesem die Beschlagnahmung der Giiter nach der Refor-
mation nicht unwesentlich erleichterte (S. 14 f., 56, 108, 117, 184 £.).

Ein erstes umfassendes Gesamtstatut entstand erst in den Aahren 1604—1609,
nachdem das Stift um die Mitte des 16, Jahrhunderts restauriert, das Kapitel aus dem
Exil in Bischofszell und Radolfzell zuriickgekehrt und in der 2. Halfte des 16. Jahrhun-
derts unter dem Einfluf der papstlichen Nuntien im Sinn des Konzils von Trient refor-
miert worden war (S. 59—63). Dies sowie die Tatsache, dafl Kapitelsprotokolle eben-
falls erst seit der 2. Hilfte des 16. Jahrhunderts gefithrt wurden, mag erklaren, weshalb
die Nachrichten zu ,Verfassung und Verwaltung® (Kap. 4) wie auch zu dem ,Reli-
giosen und geistigen Leben® (Kap. 5) vornehmlich aus der Frithen Neuzeit stammen
und letztlich nur die Beschreibung eines frithneuzeitlichen Stifts in einer ésterreichi-
schen Landstadt, das bis zuletzt bischofliches Nebenstift blieb, zulassen. Doch gelingt
es dem Verfasser immer wieder, durch Riickgriffe auf einzelne frithere Informationen
auch die mittelalterlichen Zustinde zu evozieren.

Storend wirkt einzig die durch die Konzeption der Germania Sacra mit ihren starren
Fragekatalogen gegebene isolierende Betrachtungsweise, die es auch dem Stadtarchivar
von Konstanz, der wie kein anderer dazu pridestiniert gewesen wire, nicht erlaubt, das
Stift St. Stephan in der stidtischen Kirchen ,land“schaft von Konstanz zu situieren, oder
auch nur einen Grofenvergleich mit andern bearbeiteten Stiften zu wagen. Mit neun
Chorherren und sechs Kaplinen (Stand von 1604) war St. Stephan doch wahrscheinlich
cin kleineres Stift, was sich vielleicht auch im Besitz von nur zwei Patronatskirchen
(S. 229) dufert. Bedauerlich ist auch die nur sehr pauschale Auswertung (S. 98 £.) von
insgesamt 762 (!) Biographien der Prépste, Leutpriester, Kanoniker und Kapline, deren
sorgfaltige Ausarbeitung wie diejenige des ganzen Buches keine Wiinsche offenlifit.

Mit'ncEen Kathrin Tremp-Utz

Fritz Arens, Der Dom zu Mainz. Wissenschaftliche Buchgesellschaft, Darmstadt
1982. XI, 172 S. mit 65 Abb. und Zeichn., 1 Faltbl., kart. DM 29,50 (fiir Mitglieder
DM 19,50).

,Goldenes Mainz, der heiligen rémischen Kirche wahre Lieblingstochter” — so hiefd



392 Literarische Berichte und Anzeigen

der Ehrentitel auf Vischers (?) Bronzebaldachin, der wie ein Grofiteil des Dominventars
wihrend der Sikularisation verschleudert wurde.

Das romische Mogontiacum erhielt durch Bonifatius neue Bedeutung als Sitz eines
Erzbistums, dessen Inhaber die Wiirde des Primas Germaniae, des Reicherzkanzlers
und zeitweilig eines Reichsverwesers mit dem Amt eines Landesherrn und des ersten
geistlichen Kurfiirsten im Heiligen Rémischen Reich deutscher Nation verbanden.
Symbol fiir die Macht dieses geistlich-weltlichen Reichsfiirsten und des ersten Kirchen-
fursten nach dem Papste sollte der Dom sein: der alte entstand bereits unter Erzbischof
Hatto, Griinder des neuen und ersten nachweisbaren Baus sowie Auftraggeber der
Bronzetiiren Berengers war Erzbischof Willigis (975—1011). Abweichend von der
Aachener Tradition (H. J. Berbig, Zur rechtlichen Relevanz von Ritus und Zeremoniell
im romisch-deutschen Imperium, in: ZKG, H.2/3, 1981, S.214) kronte er
Heinrich II. 1002 in Mainz zum deutschen Kénig und dessen Gemahlin Kunigunde im
gleichen Jahr in Paderborn zur Kénigin. 1024 wurde Konrad II. vom Kélner Erzbi-
schof in Mainz gekront. 1043 wurde Agnes von Poitou, die Gemahlin Heinrichs III.,
in Mainz von Erzbischof Bardo gesalbt und gekrént. 1077 wurde in Mainz Herzog
Rudolf von Schwaben, der Gegenkonig Heinrichs IV., zum deutschen Kénig gekrént.
1110 wurde Mathilde von England im Mainzer Dom gekrént und spiter mit Hein-
rich V. vermihlt. Philipp von Schwaben wurde in der Zeit des staufisch-welfischen
Streites 1198 formwidrig, wenn auch mit der echten Reichskrone in Mainz gekront. Wie
er, so lief} sich auch Friedrich II. nach seiner vorliufigen Kronung in Mainz (1212)
nochmals in Aachen krénen. Ob sich der Kénigsmacher Erzbischof Siegfried I1I. von
Eppstein (vgl. S. 22 und 88 {.) zu Recht auf seiner Tumbaplatte rithmen kann, den Thii-
ringer Landgrafen Heinrich Raspe 1246 in Mainz zum Gegenkénig gekront zu haben,
muf} allerdings bezweifelt werden; und Wilhelm von Holland wurde 1248 in Aachen
vom Kélner Erzbischof zum deutschen Konig gekront (vgl. W. Braunfels, Die Kunst
im Heiligen Romischen Reich Deutscher Nation, Bd. I, Miinchen 1980, S. 397,
Anm. 39). Auf der Tumbaplatte des Erzbischofs Peter von Aspelt (vgl. S. 90 ff.) wird
sogar von einer dreifachen Konigserhebung berichtet: ,,Das Szepter des Reiches gab er
dem Heinrich, danach dem Ludwig. Und endlich iibergibt er fromm das Kénigreich
dem Johann von Bohmen®. Zwar ,sind die beiden deutschen Kénige durch Reichsipfel
ausgezeichnet” (S. 90), doch meldet Balduins Bilderchronik den Kélner Kurfiirsten als
Consecrator bei der Aachener Kénigskrénung Heinrichs VIL (vgl. F.-]. Heyer, Kaiser
Heinrichs Romfahrt, Miinchen 1978, S. 58), wihrend sich Ludwig der Bayer mit seiner
Gemahlin tatsichlich 1314 im rechtmifligen Aachen vom Mainzer Erzbischof Peter von
Aspelt zum Kénig ,kronen® liel. Die Auseinandersetzung zwischen Kurmainz und
Kurkoln um das Kronungsrecht wurde 1657 in einem Vergleich beigelegt; Kurmainz
schrieb nicht nur bis 1792 die Konigswahl aus, sondern war, als es zu emner Identitit von
Wahl- und Krénungsort kam (H. J. Berbig, Der Krénungsritus im Alten Reich, in:
ZBLG, Bd. 38, H. 2, 1975, §. 693—700), auch fiir die letzten vier Frankfurter Konigs-
bzw. Kaiserkronungen zustindig (vgl. U. Stutz, Der Erzbischof von Mainz und die
deutsche Kénigswahl, Weimar 1910). Acht Jahrhunderte stellte somit das grofite Erz-
bistum des Abendlandes die geistig-politische Mitte des Alten Reiches dar. Denn nicht
nur bei Krénungen, sondern auch bei Weihen (1036, 1239) und Synoden versammelten
sich in der geriumigen Kathedrale Kaiser und Kénig, Papst und hohe Geistlichkeit.
Hinzuzufiigen wire, dafl auch fiir das Reichsfest 1184 und fiir den Reichstag 1235 der
Dom den feierlichen Rahmen abgab, so dal Mainz einen wesentlichen Beitrag zur
»Reichsfeiergemeinschaft® lieferte. Die Mainzer Liebfrauenkirche vor der Apsis des
Domes war noch im 15. Jahrhundert als Empfangsort fiir die Besuche Kaiser Friedrichs
III. und K6nig Maximilians L. vorgesehen; 1793 fiel sie der Belagerung zum Opfer. Das
romische Bauschema des Mainzer Doms wurde von Bamberg und anderen Kirchen
ebenso nachgeahmt wie der Bautypus der doppelgeschossigen Palastkapelle St. Gothard
vom Bamberger Dom und der Kaiserpfalz in gﬁimberg. enn auch ausgerechnet unter
dem kunstbeﬁissenen Schonborn Lotﬁar Franz (H. J. Berbig, Das Kaiserliche Hochstift
Bamberg und das Heilige Romische Reich vom Westfilischen Frieden bis zur Sikulari-
sation, 2 Bde., Wiesbaden 1976) keine besonderen Fortschritte in Dombauwesen zu
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verzeichnen sind, entwickelte sich Mainz im weiteren Verlauf des 18. Jahrhunderts
abermals zu einem Kunstzentrum des Mittelrheins, als Ignaz Neumann nach dem
fiinften Dombrand iiber der romanischen Vierungskuppel unter Anlehnung an spitgo-
tische Formen eine originelle Turmbekrénung schuf. Die Geschichte des 83,50 m
hohen und 116 m langen Doms (S. 169) erlebte mit der verheerenden Belagerung 1793
sowie mit der anschlieRenden Profanierung und Sikularisierung 1802 bei gleichzeitiger
Vernichtung des Reliquien- und Domschatzes einen tiefen Einschnitt; der siebte Dom-
brand wurde 1942 durch einen Luftangriff ausgelst. Da der Verfasser die Geschichte
des Mainzer Doms chronologisch aufgezogen hat, wird man beim Rundgan durch den
Dom den angehingten Grundriff zu Hilfe nehmen miissen, um die gewlinschten Stellen
aufsuchen zu kénnen. Wenn die wissenschaftliche Buchgesellschaftiiermit auch keinen
iiblichen Fiihrer vorlegt, so prasentiert sie statt dessen einen beachtlichen kunsthistori-
schen Leitfaden fiir ein deutsches Nationaldenkmal, dessen Monumente — etwa das des
mittelalterlichen Reichsreformers Berthold von Henneberg (Nr. 19 und 20), des renais-
sancehaften Kardinals Albrecht von Brandenburg (Nr. 42) oder des barocken Schon-
bornfiirsten Lothar Franz (Nr. 51) — die deutsche Sakral- und Profangeschichte wider-
spiegeln.
Marktredwitz Hans Joachim Berbig

Cluny in Lombardia (Pubblicazioni del Centro Storico Benedettino Italiano, Italia
Benedettina 1). Vol. I: Ati del Convegno storico celebrativo del IX Centenario della
fondazione del priorato cluniacense di Pontida (22—25 aprile 1977); vol. I1: Appen-
dice ed Indici degli Atti del Convegno storico celebrativo del IX Centenario della
fondazione del priorato cluniacense di Pontida, Badia del Monte — Cesena 1979/81.
In Anbetracht der auferst fruchtbaren, aber sehr kontroversen Forschungen der

letzten Jahrzehnte tiber die cluniazensische Bewegung war es eine bemerkenswerte
Idee, den 900. Jahrestag der Griindung des zwischen Mailand und Bergamo gelegenen
Priorats Pontida zum Anla zu nehmen, um auf einem wissenschaftlichen Kongref§ den
Einfluf des burgundischen Klosters auf eine begrenzte Region, die alte ,provincia
Lumbardiae®, darzustellen. In 20 Beitrigen, die zwei Binde von tiber 700 Druckseiten
fiillen, wird das Wirken Clunys in Oberitalien unter den verschiedensten Perspektiven
untersucht. Aus der Vielzahl der Forschungsberichte, der historischen Darstellungen,
der Studien zur Liturgie und Architektur konnen nur einige Arbeiten herausgegriffen
werden. Wichtig ist die gute Ubersicht iiber die aktuelle Forschungssituation, die
P. Zerbi in seinem cinleitenden Referat tiber ,,1’immagine di Cluny nella pit recente
storiografia“ (Bd. I, S. 9 ff.) liefert. Diese Ausfiihrungen werden in gliicklichster Weise
durch die einfiihrenden Passagen von C. Violantes noch zu wiirdigender Studie ,Per
una riconsiderazione della presenza cluniacense in Lombardia“ (II, 521 ff.) erginzt.
Von allgemeinerem Interesse sind auch die Beitrige von G. Cantarella iiber ,Pietro il
venerabile, i monasteri cluniacensi dell'Italia settentrionale: un altro aspetto della erisi
del monachesimo nel XII secolo?® (I, 383 ff.) und G. Andenna iber »11 monachesimo
cluniacense femminile nella , Provincia Lumbardie* dei secoli XI—XIII“ (I, 331 ff.), die
unser Wissen iiber Petrus Venerabilis und die Frauenkldster cluniazensischer Pragung
wesentlich bereichern.

Den grofiten Teil des Werkes aber machen die zehn Beitrige aus, in denen die Gegen-
wart Clunys in den verschiedenen Didzesen der Lombardei oder aber die Geschichte
cinzelner lombardischer Priorate dargestellt wird. Gerade bei diesen Studien aber
schwankt die Qualitit in erheblichem Mafie, was wegen der unterschiedlichen persén-
lichen Voraussetzungen der Referenten und der ebenso unterschiedlichen Quellen- und
Forschungslage fiir die einzelnen Bereiche leicht erklarbar ist. Wihrend etwa die
Bemerkungen von M. Sigismondi iiber ,Il priorato cluniacense di S. Paolo d’Argon® (I,
183 ff.) und A. Palestra iber ,Fondazioni cluniacensi e fruttuariensi nella diocesi di
Milano® (I, 267 ff.) wenig mehr bieten als Paraphrasen bereits seit langem bekannter
Quellen, gelingt es etwa U. Gualazzini in seinem wichtigen Beitrag iiber ,Il priorato di
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San Gabriele di Cremona“ (I, 121 ff.) die Geschicke dieses Klosters in iiberzeugender
Weise in die dramatisch bewegte Geschichte Cremonas im 11. und 12. Jahrhundert ein-
zuordnen.

In exemplarischer Weise erarbeitet C. Violante in seinem umfangreichen, mehr als
140 Druckseiten umfassenden Beitrag ,Per una riconsiderazione della presenza clunia-
cense in Lombardia® die Grundlinien der Wirkungsgeschichte der cluniazensischen
Bewegung in der Lombardei: Unmittelbar nach Ausbruch des Investiturstreites erlebte
das cluniazensische Ménchtum ab 1076 eine Bliitezeit, die bis 1093 andauerte. Damals
wurden acht Minnerkldster gegriindet, ein weiteres, Polirone, wurde Cluny zuge-
ordnet. Sodann entstand damals das bedeutende Nonnenkloster S. Maria in Canti.
Zudem wurden mehr als 30 andere kleinere Kirchen Cluny geschenkt oder unterstellt.
Hinter diesen Griindungen und Schenkungen standen adlige Familien, die zumeist der
Schicht der Capitane zugerechnet werden kénnen. Durch die Verbindung zu Cluny,
das ihren religiosen Wiinschen insbesondere durch seine besondere Art des Gottesdien-
stes entgegenkam, wurde diese eher kaisertreue und traditionell patariafeindliche
Schicht an die Sache der Reform herangefithrt und teilweise fiir sie gewonnen. Als seit
1095 unter Papst Urban II. eine ,episkopale” Neuorientierung der rémischen Reform-

ewegung einsetzte, wurde die auf das burgundische Mutterkloster ausgerichtete,
exemte Stellung des cluniazensischen Klosterverbandes problematisch. In der Folgezeit
gelang es den Bischofen allmahlich, diese Kloster in die Struktur ihrer organisatorisch
wiedererstarkenden Dibzesen einzubauen. Violante zeichnet in seinem auch wegen
zahlreicher wichtiger Einzelergebnisse bedeutsamen Beitrag ein in seiner Linienfithrung
und Kolorierung uberzeugendes Bild Clunys in der oberitalienischen Gesellschaft des
11. und 12. Jahrhunderts, so daf8 fiir diesen Raum viele der Fragen im Sinne Lema-
rigniers und Th. Schieffers beantwortet werden, die die Cluny-Forschung in den letzten
]airzehnten aufgeworfen hat.

Von grofitem Nutzen fiir den interessierten Forscher ist das ausfithrliche und reich
dokumentierte ,Repertorio cronologico delle fondazioni cluniacensi nell’attuale Lom-
bardia“ (I, 501 ff.), das G. Spinelli ebenso erstellt hat wie ein sorgfiltig erarbeitetes
Personen- und Ortsregister (11, 665 ff.). Insgesamt gesehen kann man das Centro Sto-
rico Benedettino Italiano, das in den letzten Jahren schon durch andere wichtige Publi-
kationen hervorgetreten ist, trotz mancher Einzelkritik zu diesem gewichtigen Beitrag
zur cluniazensischen Geschichte nur begliickwiinschen und hoffen, daff die Wirkung
Clunys in dhnlich umfassender Weise wie fiir die Lombardei auch fiir andere Regionen
untersucht und dargestellt werden moge.

Bonn Jorg Jarnut

Claudia Borgolte, Studien zur Klosterreform in Sachsen im Hochmittel-

alter (phil. Diss.). Braunschweig 1976

Nach den Arbeiten von K. Hallinger (1950), J. Semmler (1959), H. Jakobs (1961),
K.-U. Jaschke (in dieser Zeitschrift 81, 1970) und K. Bogumil (1972) ist die aus der
Schule von Norbert Kamp hervorgegangene Arbeit allein schon wegen der kritischen
Zusammenfassung des Forschungsstandes zu begriiffen. Behandelt wird die Zeit von der
Mitte des elften Jahrhunderts bis zum Aufkommen der Zisterzienser in der Mitte des
zwolften. Eine sachliche Begrenzung der Fragestellung ergibt sich nicht zuletzt aus der
Quellenlage. Es fehlen Consuetudines. Aufler Annalen und vereinzelten Klosterchro-
niken bleiben nur die Urkunden. So wurde die Regelung der Abtwahl, ein immerhin
zentrales Reformthema, zum Riickgrat der Arbeit gemacht und als Indikator der Ein-
stellung zur Reform herangezogen. Nach einem ersten Kapitel iiber Geschichte der
Abtwahlbestimmungen von der Benediktregel bis zum Hirsauer Formular werden die
Abtsbestellungen in 20 nach Diézesen geordneten sichsischen Kléstern untersucht. Ein
drittes KapiteF ist den bischoflichen und laikalen Trigern der Klosterreform und deren
personengeschichtlichen Beziehungen gewidmet.

Bei der Urkunde Bischof Burchards 1. von Halberstadt fiir Ilsenburg von 1087 ist
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der Filschungsnachweis Hallingers und Bogumils iibersehen worden (S. 126 und 266
m. Anm. 1016). Mit Recht wird jedoch S. 125 unter Hinweis auf die [lsenburger Griin-
dungsurkunde von 1018 auf einen internen Widerspruch bei Hallinger hingewiesen:
Das Stiick ist, wie ich demnichst zeigen werde, eine massive Filschung aus der ersten
Hilfte des 12. Jahrhunderts. Die infgormar.ive, aber nicht nur deshalb verdienstvolle
Arbeit kann trotz einiger Uberschneidungen auch neben L. Fenske, Adelsopposition
und kirchliche Reformbewegung im 6stlichen Sachsen (1977), bestehen.
Marburg Helmut Beumann

Gerd Steinwascher: Die Zisterzienserstadthofe in Koln. Bergisch Gladbach

1981, 254 S. (Grofiformat), 10 Karten, 16 Abbildungen.

Die facettenreiche Geschichte der Stadt Kéln hat immer wieder auch auflerrheinische
Forscher zu eingehenden Studien animiert. Leider waren die Ergebnisse manchmal
nicht befriedigend. Bei der hier anzuzeigenden Arbeit handelt es sich um eine von Rein-
hard Schneider angeregte Marburger Dissertation, deren Thematik im Grunde weit
iiber den Rahmen einer Doktorarbeit hinausgeht, setzt sie doch die Durcharbeitung
nicht nur vieler Klosterarchive, sondern auch der umfangreichen stadtkélnischen Uber-
lieferung voraus, innerhalb deren allein schon die Schreinskarten, -biicher und -
urkunden einen riesigen Komplex bilden. Ein Kenner der kélnischen Geschichte hitte
sich vermutlich aus einer ganzen Reihe von Griinden nicht an eine umfassende Unter-
suchung der Zisterzienserstadthéfe in Kéln herangetraut. Die Unbekiimmertheit, mit
welcher der Verfasser an sein Thema herangegangen ist, hat viel fiir sich. Die Fragestel-
lung ist stirker an der Zisterziensergeschichtsforschung denn an der stadtkélnischen
Geschichtsforschung orientiert. Der frische Ansatz impliziert natiirlich auch einige
Risiken und Schwichen. Dank des enormen Fleiffes und des Blickes fiir das Wesent-
liche, der beim Verfasser dominiert, ist ein materialreiches Werk entstanden, das fiir die
Geschichte der Zisterzienserkloster wie auch fiir die Kirchengeschichte und Wirt-
schaftsgeschichte Kolns von einiger Bedeutung ist. Mit groflem Dank sei vermerkt, dafl
der Verfasser seine Untersuchung nicht bei einem mehr oder weniger willkiirlichen
Grenzjahr des Mittelalters oder der frithen Neuzeit abgebrochen, sondern sie bis zum
Ende der reichsstadtischen Zeit ausgedehnt, das Thema also umfassend bearbeitet hat.

Der Inhalt des Werkes sei im folgenden in geraffter Form vorgestellt, ohne daff dabei
die Fiille der Einzelergebnisse angedeutet werden kénnte. Im 1. Kapitel stellt Steinwa-
scher das Thema und die Quel%enlage vor (S. 9—14). Das umfangreiche 2. Kapitel
untersucht die Geschichte und Topographie der Zisterzienserstadthote in Kdln, wobei
die Hofe, Hiuser und Absteigen der Zisterzienser(innen)kléster Altenberg, Eberbach,
Kamp, Wérschweiler, Himmerod, Heisterbach, Marienstatt, Bottenbroich, Benden,
Burbach, Dalheim, Gevelsberg, Roermond, St. Thomas, Hoven und Walberberg
behandelt werden (S, 15—67). Das 3. Kapitel widmet sich der rechtlichen Stellung der
Zisterzienserstadthofe in der Stadt Koln (5. 69—76), wobei besonders die Streitigkeiten
des Klosters Eberbach mit der Stadt Kéln und Fragen der Immunitit der Klosterhéfe
eine Rolle spielen. Im 4. Kapitel ist der Besitz der Zisterzienserkloster in Kéln und dem
Kélner Umland zusammengestellt (S. 77—90). Die Bedeutung der Zisterzienserstadt-
hofe als Stapelplitze untersucht das 5. Kapitel k&S. 91—105), wahrend das grofiere
6. Kapitel detailliert den Handel der Zisterzienserkloster in Koln darlegt (S. 107—134):
Der Fernhandel der bedeutenderen Zisterzen reichte bis zur Rheinmiindung. Vorherr-
schend im Handel der Zisterzienser waren Wein (der fiir Eberbach auflerordentliche
Bedeutung besaft) und Getreide; daneben hat der Verfasser die Schiffsverkaufe des Klo-
sters Eberbach sowie den Handel mit Holz, Steinen, Wolle, Fisch und Vieh untersucht.
Dabei zeigt sich, dafl der Handel entscheidend fiir den Erwerb und die Unterhaltung
der Kélner Stadthéfe war. Auch den Auseinandersetzungen mit der Stadt K6ln wegen
der wirtschaftlichen Aktivititen und Privilegien der Zisterzienser — der Weinzapf gab
hierzu besonderen Anlafl — widmet Steinwascher drei Abschnitte. Das 7. Kapitel
beschéftigt sich mit den Geldgeschiften der Zisterzienserkloster in Koln (S. 135—142).
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Das den Hofherren und der Verwaltung der Stadthéfe gewidmete 8. Kapitel erstreckt
sich auf die geistlichen und weltlichen Verwalter, das ibrige Personal und die verschie-
denen Verwaltungsfunktionen bis hin zur Rechnungstihrung (S. 143—158). Ein
anschauliches Bild bietet auch das 9. Kapitel, welches die Herbergsfunktionen im
Zusammenhang mit den Erzbischofen, dem papstlichen Nuntius, den Kénigen, Fiir-
sten, Abten, Versammlungen der Abte usw. beiandelt (S. 159—174). Das 10. Kapitel
bietet eine willkommene Zusammenfassung der vorhergehenden Einzeluntersu-
chungen, werden hier doch die Funktion und Bedeutung der Zisterzienserstadthofe fur
die Kloster und die Stadt herausgearbeitet (S. 175—182). Anhang I stellt in kompri-
mierter Form den Haus- und Zinsbesitz der Zisterzienserkldster in Koln zusammen
(S. 183—190), wihrend in Anhang I die ermittelten Hofherren aufgelistet sind
(S. 191). Neben den tiblichen Verzeichnissen iiber Quellen und Literatur finden sich am
Schlufl kurze Angaben tiber Mafle, Gewichte und Miinzen sowie ein Personen- und
Ortsindex. Da die Anmerkungen zu den vorher genannten Kapiteln ab S. 193 en bloc
erscheinen, wird das Lesen des Buches zu einer bewegten Sache. Die Durchzihlung der
Anmerkungen von 1 bis 3124 erleichtert allerdings das Nachschlagen.

Die vorstehende Inhaltsangabe zeigt die ganze Breite der Fragestellung, die kaum
Wiinsche offenlafit. Da fiir die Untersuchung der verschiedenen Aspekte der Zisterzien-
serstadthéfe auch ein reiches Quellenmaterial herangezogen worden ist, wird man den
von Steinwascher herausgearbeiteten Ergebnissen vertrauen diirfen. Spitere kleine Kor-
rekturen und einzelne Erginzungen scheinen mir aber moglich zu sein. Zu dieser Ver-
mutung gibt die forsche, manchmal fliichtig anmutende Arbeitsweise des Verfassers
Anlaf8. Die hin und wieder vorkommenden kleinen Fehler in den Quellenzitaten mogen
auf einen iiberhasteten Druck zuriickzufiihren sein; storender ist es, dafl der Verfasser
offenbar noch nicht mit den Editionsgrundsitzen vertraut war, was sich besonders in
der Grof- und Kleinschreibung bemerkbar macht (z.B. S. 87: ,prope domum Veteris-
montis versus Forum®). Wenn bei einem mehrzelligen Archiv von der Bedeutung des
Kolner Stadtarchivs einfach von einem ,sehr umfangreichen Urkunden- und Aktenbe-
stand“ die Rede ist (S. 11), mag dies auf fehlende Archiverfahrung des Geschichtsstu-
denten zuriickzufiihren sein. Auch spricht Steinwascher auf den Seiten 12—14 geradezu
irrefithrend von ,Schreinsurkunden® (gemeint sind i.d.R. die Eintrige in Schreins-
karten und Schreinsbiichern). Vielleicht hitte die Benutzung des grundlegenden Auf-
satzes von Konrad Beyerle in der ZSRG, Germ. Abt. 51 (1931) S. 318—509 — im Lite-
raturverzeichnis nicht angefiithrt — zu einem besseren Verstindnis des Kélner Schreins-
wesens fithren kénnen. Nicht ausgewertet wurde der sehr viele Schreinsurkunden ent-
haltende Bestand des Pfarrarchivs St. Columba, der im Stadtarchiv K6ln deponiert ist.
So bleibt es offen, was es mit dem Verkauf einer auf dem Neumarkt gelegenen Woh-
nung nebst Hofstatt des Klosters St. Thomas im Jahre 1237 (ebenda, Urk. 2), dem
Hovener Verkauf eines Erbzinses aus Wohnungen auf dem Steinweg im Jahre 1249
(ebenda, Urk. 15) und der Vererbpachtung eines Hauses in der Schildergasse durch
Hoven im Jahre 1330 (ebenda, Urk. 492) auf sich hat. Der Verfasser gesteht freimiitig,
die Archive der Abteien Worschweiler, Gevelsberg, Roermond und St. Thomas nicht
benutzt zu haben (S. 13). Das scheint mir ein zu grofies Zugestandnis an die Arbeits-
Skonomie zu sein. Einsichtig wird ein solches Verfahren nur, wenn man deutlich
macht, dafl — wie im Falle Worschweiler — nur noch Triimmer des alten Archivs vor-
handen sind. In der Einleitung spielt der Verfasser u.a. auf das Kloster Mechtern an,
ohne dieses zu nennen; die zugeﬁéri e Anmerkung verweist auf ein Kapitel IX,5, das
aber gar nicht existiert; Mechtern selbst erscheint aber auch nicht im Index. Argerlich
ist, daf} Steinwascher die Karte der Zisterzienserkloster aus M. Cocheril, Dictionnaire
des Monasteres Cisterciens (1976) unkorrigiert iibernommen hat. Durch eine Ver-
wechslung der Signaturen werden alle Minnerkloster zu Frauenklostern und umge-
kehrt. Viele Ortsnamen sind dort falsch geschrieben (z.B. Langvarden statt Langwaden,
bei Steinwascher mit zusitzlicher falscher Variante Langwarden). Dalheim fehlt in der
Karte, das Zisterzienserinnenkloster St. Katharinen bei Linz erscheint als ,Katarinen-
berg® siidlich von Koblenz auf der linken Rheinseite (!), Machern ist auf die rechte
Moselseite gerutscht. Ahnliche Fehler, die wir nicht iiberbewerten wollen, finden sich
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auch im Text; einiges davon ist vielleicht auf die eingangs erwihnte Unbekiimmertheit
und mangelnde Vertrautheit mit kélnischen und rheinischen Verhiltnissen zuriickzu-
fithren. Dem stehen die oben herausgestellten Vorziige entgegen, welche den Gesamt-
eindruck dieser inhaltsreichen und durchaus gelungenen Untersuchung bestimmen.
Koln Toni Diederich

Anlifilich des 1980 in Credition (Devon) begangenen Bonifatiusjubilaums hat der
Fachbereich Geschichte der Universitit von Exeter eine Vorlesungsreihe veranstaltet,
deren Verdffentlichung leider unter einem etwas reiflerisch aufgemachten, in seiner
behaupteten Absolutheit historiographisch kaum objektivierbaren und insofern zur
sachlichen Soliditit der einzelnen Beitrige deutlich kontrastierenden Titel erschienen
ist: The greatest Englishman. Essays on St. Boniface and the Church of
Credition, ed. by Timothy Reuter, Exeter (The Paternoster Press) 1980, 140 §.,
£ 6,00). Das zeitgeschichtliche englische Umfeld des Bonifatius nach seinen politischen,
sozialen und kulturellen Aspekten stellt Frank Barlow dar (The English background:
11—2921. Der Doppelsinn von ,letters® als Bildung und Briefschaften bestimmt den
sachlichen Umfang des Beitrags von George Greenaway (Saint Boniface as a man of let-
ters: 31—46); er geht einmal dem bildungsgeschichtlichen Hintergrund Winfrids und
seiner Rolle als Bildungsvermittlers im grofleren Rahmen des zeitgenéssischen angel-
sichsischen Kultureinflusses auf den Kontinent nach und stellt zum anderen seinen
Briefwechsel in seinem geistig-geistlichen Profil vor. Innerhalb der Geschichte des
Monchtums sucht Christopher Holdsworth die Stellung des Bonifatius als Vertreter
einer Mischregelobservanz mit wachsender Tendenz zur Hohergewichtung der Bene-
diktregel niher zu bestimmen (Saint Boniface the monk: 47—68). Einen ausgezeich-
neten Uberblick iiber die kontinentale Wirksamkeit des Bonifatius und ihre historiogra-
phische Wertung nach dem derzeitigen Forschungsstand gibt der Herausgeber selbst
(Thimothy Reuter, Saint Boniface and Europe: 69—94). Aus dem Thema Bonifatius
heraus fillt der letzte Beitrag des Bandes von Nicholas Orme, zumal der Verf. auch eine
berechtigte Zuriickhaltung gegeniiber der erst im 14. Jh. aufkommenden Tradition von
Crediton als dem Geburtsort Winfrids zeigt; er bringt eine materialreiche Gesamtdar-
stellung der mittelalterlichen Geschichte der ehemaligen Kathedral- und spiteren (ab
1050) Stifts- und Pfarrkirche von Crediton (The Church in Crediton from Saint Boni-
face to the Reformation: 95—131). Der Veranschaulichung dienen eine Europakarte mit
den Reisewegen des Bonifatius (auf dem Vorsatz) und eine Karte seines ostg-ﬁnkischen
Wirkungsfeldes (auf dem Hintersatz). Zur Erschlieflung trigt ein Register der Per-
sonen-, Orts- und Vélkernamen bei.

Lobmar Knut Schaferdiek

Otto der Grofle. Hg. v. Harald Zimmermann (Wege der Forschung 450). Darm-
stadt (Wissenschaftliche Buchgesellschaft) 1976, VI und 457 S., DM 75.— (DM 43.—
fiir Mitglieder).

Der nicht gerade leichten Aufgabe, nach einer Flut von Veréffentlichungen zum Mil-
lenium der Kaiserkronung aus dem Jahre 1962 einen Sammelband in der bewihrten
Reihe iiber Otto d. Gr. zusammenzustellen, auf daff ,,die lesende Reflexion alter , Wege
der Forschung® auf neue Wege der Wahrheitsfindung® (S. 8) fithre, ist der Herausgeber
in einleuchtender Weise gerecht geworden, indem er auf bereits nachgedruckte Studien
verzichtet und die schon im 178. Band der gleichen Reihe beriicksichtigte Kénigswahl
von 936 aufler Betracht gelassen hat. Einen willkommenen Ausgleich fiir das notwen-
digerweise eklektische \gerfahrcn bietet ein von Albrecht Sellen zusammengestelltes
Verzeichnis der ausdriicklich Otto 1. betreffenden Literatur seit 936, dem Millenium
der Kénigskronung, das, nach Erscheinungsjahren geordnet, im Sinne der Schriften-
reihe den Gang der Forschung zu iiberblicken erlaubt.
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Von den Jubiliumsbeitragen aus dem Jahre 1962 haben diejenigen Herbert Grund-

manns (,,Betrachtungen zur Kaiserkrénung Ottos I.) und Leo Santifallers (,Otto L,
das Imperium und Europa®) Aufnahme gefunden. Auch der Aufsatz von Hagen Keller,
Das Kaisertum Ottos des Groflen im Verstindnis seiner Zeit (1964), ist durch das Mil-
lenium angeregt worden. Hartmut Hoffmann (,Zur Geschichte Ottos des Groflen®,
1972) setzt sich hauptsichlich mit der in WdF 178 nachgedruckten Abhandlung Karl
Schmids tber ,Die Thronfolge Ottos des Grofien® auseinander, daneben mit der
Annahme eines ,,imperialen Konigtums® vor 962, dem Thema der Studien Kurt-Ulrich
Jaschkes (1964) und Edmund E. Stengels (1966), das auch in dem genannten Aufsatz
von Hagen Keller erbrtert wird. Uber ,Die ,heilige und Generalsynode® des Jahres 948*
handelt Horst Fuhrmann in einem Kapitel seines Beitrages ,Die Synoden von Ingel-
heim® zum Sammelband ,Ingelheim am Rhein® (1964). Mit dem Aufstand Liudolfs
befassen sich Gunther Wolf (1963) und Helmut Naumann (1964). Walter Ullmann, The
Origins of the Ottonianum (1953), wurde von Gisela Umenhof tibersetzt (,,Die Entste-
hung des Ottonianum®). ,Parteiungen und Papstwahlen in Rom zur Zeit Kaiser Otto
des Groflen® ist schliellich der Titel einer eigenen Arbeit des Herausgebers.
_ Angesichts der von Walther Kienast nachgewiesenen Gleichung Magnus = der
Altere® (HZ 205, 1967) begriindet der Herausgeber in der Einleitung den Titel des
Bandes mit einem UberbiicE tiber die historiographische Geschichte der Bezeichnung
Ottos L. als des Grofien. In der Tat ist die Geschichtsschreibung fiir Gebrauch und
Rechtfertigung, gegebenenfalls fiir die Revision des panegyrischen Beinamens die mafi-
gebende Instanz. Am Anfang steht das aus der Intituﬁu:io Karls d. Gr. rezipierte Ehren-
pradikat magnus (et invictissimus) in der Signumzeile Ottos 1., das auch nach Kienast
der Grofle® bedeutet, aber nicht die alleinige Wurzel des erst spiter fest werdenden
Beinamens bildet. In der Geschichtsschreibung setzt eine entsprechende Wertung schon
bei Ottos Zeitgenossen ein. Hinzufiigen lassen sich zwei urkundliche Zeugnisse: Papst
Johannes XIII. rihmte 967 Otto L. als omnium augustorum au ustissimus imperator,
der als tercius (!) post Constantinum die rémische Kirche erhéht%labe, im Magdeburger
Entwurf einer Papsturkunde aus der Zeit um 1000 heifit Otro L., primus et maximus
Ottonum (UB Erzstift Magdeburg Nr. 52 und 130).

Marburg Helmut Beumann

Jirgen Ziese: Wibert von Ravenna. Der Gegenpapst Clemens III.
(1084—1100) (= Pipste und Papsttum Bd. 20). Stuttgart (Hiersemann) 1982. 307 §.,
Ln. Einzelpreis 160.— DM, Serienpreis 138.— DM.

Ziese, dessen Dissertation (angefertigt 1968, veroffentlicht 1972) sich bereits mit einer
Thematik aus der Zeit des Investiturstreites beschiftigte, bleibt mit seiner jetzt vorlie-
genden Habilitationsschrift im gleichen Zeitraum. Wie aus der Einleitung zu seinem
Buch hervorgeht, greift der Verf. bei seiner Monographie {iber Wibert von Ravenna
nicht auf pggedruc%(te Archivalien zuriick. Er arbeitet das gedruckte Material auf mit
dem Ziel, ein dem heutigen Forschungsstand entsprechendes Gesamtbild des Gegen-
iapstes zu erstellen und damit die einzige gedruckte Biographie Wiberts von Otto

ohncke (1888) zu iiberholen; die unge ruc%cte Wiener Dissertation von Peter Geza

Fischer zum gleichen Thema (1970) bietet in der Tat keine neuen Ansitze sondern nur

eine Zusammenfassung der Literatur, so daf} der Verf. sich zu Recht nicht mit ihr aus-

einandersetzt. Die Rezensentin hat unabhingig von und zeitlich parallel zu Ziese die

K:itiﬁkeit und Stellung Wiberts als Erzbischof von Ravenna aufgrund der ungedruckten
rc

her teilweise andere Erkenmtnisse und Einschitzungen ergaben, soll in dieser Rezension

nicht thematisiert werden. Hier geht es nur darum, die von Ziese auf seiner Material-

grundlage gewonnenen Ergebnisse herauszustellen und zu werten.

Die Anlage des Buches |6st sich gegeniiber Kéhncke und Fischer von der Zwei-Glie-
derung in eine chronologisch geordnete Zusammentragung der Nachrichten iber den
Lebenslauf Wiberts und eine Ubersicht iiber seinen Obddienzbereich. Ziese hilt das

ivalien in Ravenna aufgearbeitet. Dafl sich von dieser Grundlage und Perspektive
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biographisch-chronologische Gliederungsprinzip durch und ordnet die sparlichen Hin-
weise auf besondere Anstrengungen oder Erfolge Wiberts hinsichtlich seiner Obddienz
dem jeweiligen Zeitraum seines Lebens zu. Vom Ansatz her ist dies richtig, da eine Bio-
graphie ja die Entwicklung der Person und ihrer Tatigkeiten zueinander in Beziehung
setzen sollte, doch fithrt das Gestaltungsprinzip hier dazu, dafl kritische Anmerkungen
zur chronologischen Einordnung von Tatigkeiten (bzw. von Dokumenten, die ﬁier
diese Aufschlufl geben, z.B. die Ausfithrungen S. 188 f., 192 {f.) in die Biographie ein-
gefiigt werden, wo sie nicht nur Lesbarkeit und Ubersicht erschweren, sondern auch
Gefahr laufen, als Ergebnisse kritischer Aufarbeitung iibersehen zu werden. Ziese selbst
hat l(;lie:sen Mangel offenbar empfunden, wie sich aus dem Schluflsatz seiner Einleitung
ergibt.

Das Bemithen des Verf.’s, sich von der Perspektive ,ex eventu®, der Beurteilung
Wiberts vom Erfolg der gregorianischen Reform her, zu lésen, hat besonders in
Kap. 1V, das sich mit dem Lebensabschnitt Wiberts von 1078 bis 1085 befafit, Friichte
getragen.

Nach diesen Bemerkungen zum Neuansatz bei Gliederung und Perspektive des
Buches seien nun die neuen Einzelergebnisse des Verf.’s zusammengetragen.

1. Ziese untersucht die Zeugnisse fiir das Verhaltnis zwischen Gregor VII. und Wibert
in den Jahren 1075—1078 und kommt — gegen Borino — zu dem Ergebnis, dafl der
Bruch erst auf 1078, nicht schon auf 1076 zu datieren sei. Zu den Quellenzeugnissen —
hauptsichlich aus dem Register Gregors VII. —, die seiner Argumentation zugrunde

liegen, ist Gregors Brief vom Okt. 1078 (Reg. VIIL, 12) hinzuzufigen, in dem Wiberts 4

Exkommunikation als drei Jahre frither erfolgt bezeichnet wird: also 1078.

2. Zurecht vollzieht Ziese eine Uminterpretation der Brixener Vorgange von 1080. In
sorgfaltiger Analyse des Brixener Synodaldekrets und anderer Zeugnisse kommt er zu
dem Ergebnis, dafl in Brixen nicht eine Papstneuwahl stattgefunden habe, sondern
lediglich ein Kandidat fiir eine Wahl in Aussicht genommen worden sei. Von der Ana-
lyse der Ravennater Archivalien her bin ich zu einer entsprechenden Uminterpretation
der Brixener Vorginge gekommen.

3. Ziese reiht Wiberts undatiertes Synodalschreiben, fiir das die bisherige Forschung
1089 als Entstehungsjahr annimmt, zu 1091/92 ein. Seine Begriindung fiir diese Umda-
tierung, aus zeitlichen Griinden miisse man Wiberts lingsten Romaufenthalt als Entste-
hungszeit des Schreibens annehmen, ist freilich auch nicht tberzeugender als die Argu-
mente der bisherigen Forschung fiir 1089, da wir einerseits iber Wiberts Itinerar nur
liickenhaft informiert sind, und andererseits eine Synode Wiberts nicht unbedingt per-
manent getagt haben muff, zumindest kurze Abwesenheiten Wiberts von Rom zuliefle.
Zieses Summierung der Synodalbeschliisse und sein Vergleich des Synodaldekrets
Wiberts mit dem der Synode Alexanders II. von 1063 hinsichtlich der Verwandtenehen,
sowie Urbans II. Synode von Melfi 1089 hinsichtlich der Zolibatsbestimmungen ist
neben der neuen Einschitzung der Brixener Synode einer der positivsten Ertrage der
Arbeit, der die Schlufifolgerung des Verf.’s, Wibert sei ein gemifligter Reformer
gewesen, vorbereitet.

4. Ziese ordnet auch Wiberts Urkunden fiir seine Domgeistlichkeit in Ravenna von

1081 und 1093 richtig in diese Perspektive — gemifigter Reformer — ein. Nur zeigtsich ~
bei der Behandlung dieser Frage der Mangel, dafl der Verf. nur mit gedrucktem Material **©

afbeitet und die Ravennater Hintergriinde kaum berticksichtigt.

Soweit die Positiva des Buches. Es folgen einige kritische Anmerkungen.

Was Ziese zur Anhingerschaft Wiberts und zu seinem Obédienzbereich zusammen-
trigt, ist nicht neu. Das gilt auch fiir den verhiltnismiflig umfangreich behandelten
skandinavischen Raum. Besonders in dem dieser Frage gewidmeten Kapitel , Auswei-
tung des Wirkungskreises® fillt die Redundanz von Formulierungen auf (Beispiel
S. 170: ,Die russische Kirche war als Metropolie von Kiew spitestens seit 1037/39 dem
Patriarchen von Konstantinopel offiziell unterstellt, aber die vollige Unsicherheit, die
tber die vorausgegangene Bindung und Organisationsform der russischen Kirche
besteht, lifit eine Unklarheit der Quellen iiber ihren hierarchischen Status erkennen, die
auf eine erhebliche Undeutlichkeit der tatsichlichen Verhiltnisse hinweist.“). Fiir



400 Literarische Berichte und Anzeigen

Wiberts Riickhalt in den verschiedenen ordines der cardinales und seine Ernennungen
von Gegenkardinilen stiitzt Ziese sich auf die Ergebnisse von Hiils und gibt diese nur
sehr knapp wieder (S. 99—107). Vergeblich sucht man in dem Buch eine zusammenfas-
sende Information iiber die Ansatze zur Organisation der papstlichen Amtstitigkeiten,
2.B. Erlauterungen zum papstlichen Kanzleiwesen Wiberts und eine kommertierte
Ubetsicht zu seinen Legaten. Das Material zu diesen Fragen ist, dies sei zugegeben,
nicht umfangreich, aber einige zusammenfassende Aussagen, die das Bild der papstli-
chen Amtstatigkeit Wiberts deutlicher gemacht hitten, lifit es schon zu. Was Ziese
schlieRlich iiber-einen so-wichtigen Vertrauten Wiberts wie Wido von Ferrara sagt,
bleibt ganz konventionell.

Uberhaupt gewinnt die Person Wiberts in der Darstellung, die doch als Biographie
_angelegt ist, keine Konturen. Hinsichtlich der Herkunft Gibernimmt Ziese ungeprift die
“Angaben von Kéhncke und Fabbi. Um ein Bild von Ausbildung und Wissensstand

Wiberts zu gewinnen, nutzt Ziese die in Auerungen Wiberts zitierten auctoritates und
die beiden Briefe an Lanfranc von Canterbury — an sich ein interessanter Ansatz, der
aber hier wegen der geringen Zahl der Zeugnisse nicht recht ergiebig ist. Die verschie-
denen Auferungen von Zeitgenossen zu Fihigkeiten und Eigenschaften der Person, die
durchaus nicht alle topischen Charakter haben (z.B. Wido von Ferrara, Landulph von
Mailand), beriicksichtigt Ziese nicht. Da die besonderen Voraussetzungen in der Metro-
pole Ravenna (S. 30—34), wie iiberhaupt der ganze Aspekt der Ravennater Tatigkeit
Wiberts nur gestreift werden, kommen auch die gefalschter Investiturptivilegien und
die Streitschrift des Petrus-Crassus; die-von-der-Forschung mit Wibert in Verbindung
gebracht wurden, nicht zur Sprache; dies ist allerdings im ahmen der auf das Gegen-
papsttum eingeengten Thematik konsequent.

Die von Ziese intendierte Biographie ist die eines Teils der Person Wiberts — des
Gegenpapstes —. Sie arbeitet bisherige Forschungsergebnisse auf und kommt besonders
bei der Analyse der Synoden von Brixen 1080 und von Rom, bisher datiert auf 1089,
von Ziese umdatiert auf 1091/92, zu, wie ich meine, fiir die Einschatzung des gesamten
Investiturstreites wichtigen Ergebnissen. Ein Mangel des Buches ist die zu geringe
Erhellung des Kreises der-Anhinger und Vertrauten. Jeder Medidvist weiff, wie proble-
matisch der biographische Ansatz ist. Umso selbstverstindlicher sollte es sein, wenn
schon ein solcher Ansatz gewahlt wird, den Blick auf das Umfeld und nicht nur auf den
,Einzelkimpfer® zu richten. ' S e

" FEinige Bemerkungen zur ufleren Prisentation des Buches seien angefiigt. Druckbild
und Verarbeitung sind zu loben. Die Anzahl der Setzfehler hatte geringer gehalten
werden kénnen. Dem Band ist ein gutes Literaturverzeichnis und, soweit Stichproben
ergaben, ein zuverlassiges Orts- und Personennamenregister beigegeben. Die pompose
Aufmachung des Einbandes, — aber das gilt natiirlich fur die gesamte Reihe —, ist frei-
lich Geschmackssache. Einzelkiufer werden sicher vor dem hohen Preis zuriick-
schrecken.

Bonn Ingrid Heidrich

Eckart Greifenstein: Der Hiob-Traktat des Marquard von Lindau. Uberlie-
ferung, Untersuchung und kritische Textausgabe. Miinchen/Zirich: Artemis Verlag
1979 (= Miinchener Texte und Untersuchungen zur deutschen Literatur des Mittel-
alters Bd. 68).

Dieses Buch ist dem Rezensenten im Frithjahr 1982 zugegangen, Zur gleichen Zeit
erschien die ausfiihrliche und grundlegende Besprechung durch Nigel F. Palmer (in:
Beitrage zur Geschichte der deutschen Sprache und Literatur 104, 1982, S. 157—164).
Jede weitere Beschiftigung mit dem Buch muf} unter dem Eindruck der Ausfihrungen
Palmers stehen. Es sei daher hier von vornherein auf Palmer verwiesen; hier soll die
Arbeit Greifensteins nur noch kurz vorgestellt werden.

Gegenstand des Buches, das auf eine Miinchener Dissertation aus dem Jahre 1973
zuriickgeht und fiir die Drucklegung 1979 nur ,geringfiigig iiberarbeitet” wurde (8. V),
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ist ein weniger bekannter Traktat Marquards von Lindau. Dieser Text besteht aus zwei
Teilen: Der erste, ein ,allegorischer Teil, geht aus von Cant. 8,6 (Fortis est ut mors
dilectio) und ,bietet eine Auslegung des Schrifttextes (Buch Hiob, Kap. 1,1 bis
13,5 .. .)“ (S. 110); der zweite Teil mit dem Thema Nec reprebendit me cor meum in
omni vita mea (Jb 27,6) kommentiert zunichst Hiobs Leiden systematisch und dann in
der Abfolge des Bibeltextes; aufgrund des Befundes in einigen Handschriften gliedert
Greifenstein diesen zweiten Teil in zwei eigene Abschnitte, obwohl er feststellen mufi,
dafl sich der dritte in den meisten Handschriften ,iibergangslos an den 2. Teil
anschliefit“ (S. 111).

Greifenstein geht gleich medias in res: Ohne jede Einfithrung beginnt er mit der Vor-
stellung der Textzeugen, davon zwei lateinische Handschriften mit verschiedenen Fas-
sungen und 26 deutsche. In erster Linie werden der Inhalt der Handschriften geboten
und knappe kodikologische Angaben gemacht. Die Hinweise auf den Schriftdialekt sind
in sich inhomogen (z.B.: ,elsdssisch® zu Str,, aber ,niederalemannisch® zu N; ,nord-
ostschweizerisch® zu Sang, indes blof ,alemannisch® zu Ka oder He, dann wieder
»hochalemannisch® zu M;) und diirften kaum auf Autopsie, sondern auf Angaben in
der Literatur beruhen. Untersuchungen zum Schreibstoff (etwa der Wasserzeichen)
tehlen ganz, was sich vor allem bei der Handschrift Str; negativ auswirkt.

Darauf folgt eine Charakterisierung der Uberlieferung nach geographischen Ge-
sichtspunkten und nach der Gebrauchs%unktion der Handschriften. Greifenstein ordnet
die Uberlieferungstriger den einzelnen Kustodien der Oberdeutschen Franziskanerpro-
vinz zu. So bestechend zunichst dieser Gedanke sein mag, fragt man sich doch nach
dessen Sinn, wenn Greifenstein selbst feststellt, dafl der ,,Anteil der Franziskanerklé-
ster . . . gering® ist (5. 109) und der Text von anderen Publikumskreisen rezipiert
wurde. Ebenso ist der Versuch, die Entstehung des Traktats zu rekonstruieren, als mif3-
gliickt zu bezeichnen (vgl. dazu die wichtigen Bemerkungen von Palmer).

Die ,, Analyse des Hio%traktats“ (8131 fgf.) beschiftigt sich mit der Gattungsproble-
matik und betont zu Recht ,dafl eine schematische Bezeichnung eines geistlichen
Stiickes als Traktat, Predigt, Quaestio usw. nicht nur von der feststellbaren Vermi-
schung der Formelemente her, sondern auch vom Bewufitsein des Zeitalters von sol-
chen Texten aus nicht angebracht ist* (S. 137); das Werk Marquards ist wohl am ehe-
sten als ,Lesepredigt® zu bezeichnen und trifft sich so in seiner Funktion mit vielen
anderen Texten; ola%t gerade dialogische Elemente dieser Feststellung nicht widerspre-
chen, zeigen zahlreiche mittelalterliche Predigten sowie Exemplare anderer Gattungen
(vgl. dazu auch Werner Williams-Krapp: Uberlieferung und Gattung. Tiibingen 1980).

Die Ausgabe des deutschen Textes ist im wesentlichen verliilich (eine Reihe von klei-
neren Fehlern vermerkt Palmer S. 160 f.). Allerdings schmilert die Entscheidung, fiir
den ersten Teil die Handschrift R, fiir den zweiten Str, als Leithandschrift zu wihlen,
den Wert der Edition fiir einlifilichere Analysen des Textes. Hier wie bei der schon
erwihnten Behandlung der Entstehung des Traktats wirke sich nachteilig aus, daf die
Handschriften kodikologisch nicht ausreichend untersucht worden sind. Moglicher-
weise hatte das Wasserzeichen bzw. hitten die Wasserzeichen in Str; die Frithdatierung
auf 1406 verhindert. Dann hitte es auch nicht nahegelegen, anzunehmen, daf} der erste
Teil des Traktats erst spiter entstanden sei, weil die ilteste Handschrift thn nicht ent-
halt.

Vaollig revidiert werden mufl die Annahme, daff der lateinische Text in M, eine ,Art
Konzept® (S. 112) sei, das sich ,,durch gréfiere Knappheit ... und schematische Verkiir-
zun (fer einzelnen Gliederungspunkte® auszeichne (S. 113). Vielmehr sind beide latei-
nischen Fassungen Ubersetzungen aus dem Deutschen. Dies erweist sich aufgrund von
Ubersetzungsfehlern, aufgrund der Tatsache, dafl im deutschen Text manche Bibelstelle
genauer zitiert wird als im lateinischen, ja daff an manchen Stellen, im Gegensatz zum
deutschen Original, Bibelzitate fehlen. Der lateinische Text in M, soll einerseits als
Grundlage fiir volkssprachliche Predigten dienen, andererseits auch lateinische Popu-
lartheologie sein (vgl. zum Ganzen: N. F. Palmer: Der Hiob-Traktat Marquards von
Lindau in lateinischer Uberlieferung. In: Beitrige zur Geschichte der deutschen Sprache
und Literatur 104, 1982, S. 48—83; mit einer Edition des lateinischen Textes aus M,).
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Uber die spezielle Funktion des lateinischen Textes in Br, einer Breslauer Handschrift,
die moglicherweise in einem Franziskanerkloster entstanden ist und neben Werken
Marquards solche von Papst Clemens VI. und Bonaventura sowie die Regula bullata
der Franziskaner enthilt, wird noch nachzudenken sein (zu dieser Hs. wire als Lite-
ratur nachzutragen: K. Effer / R. Oliger: La tradition manuscrite des Opuscules de saint
Frangois d’Assise. Rome 1972 [= Subsidia scientifica franciscalia 3]).

Wiirzburg Norbert Richard Wolf

Etienne Delaruelle, I’Idée de croisade au moyen dge. Torino 1980. XII und

292 S.

1935, zur selben Zeit als ,Die Entstehung des Kreuzzugsgedankens® des unverges-
senen Carl Erdmann erschien, legte Delaruelle seine thése ,,Sur la formation de Iidée de
croisade® vor, die 1941 verdffentlicht wurde. Thr anastatischer Neudruck 1980 erscheint
mit anderen Arbeiten desselben Themas von 1941—1970. D. weist den Gedanken des
sheiligen Krieges® zuerst bei Karl dem Groflen nach — den Begriff ,Kreuzzug® gibt es im
Lateinischen nicht. Die Christenheit unter dem Kaiser als weltlichem Haupt wird auf-
gerufen, gegen die Feinde des Glaubens zu kimpfen, wenn es nicht gelingt, sie zu
bekehren: die Helden der Bibel von Moses bis David und Tudas Makkabaeus sind Vor-
bilder. Doch beschrinkt man sich auf den Occident: den Einfall der Mauren in Spanien,
die Bedrohung durch die heidnischen Sachsen im Norden. — Nach dem Zerfall des
Karolingerreiches sind es die Papste, vornehmlich Johann VIII., die zum Kampf gegen
die Bedrohung Italiens durch die Sarrazenen aufrufen und nun auch den gefallenen
Kriegern — wie einst den Mértyrern — Vergebung ihrer Siinden und ewigen Lohn ver-
heiflen. — Im 10./11. ‘]ahrhunc?f,:rt bildet sich der Stand des miles christianus im Kampf
gegen riuberische Nachbarn und zum Schutz der Hilflosen und der Kirchen und mit
ihrem Segen. Die treuga-dei-Gebote begrenzen die lokalen Fehden auf wenige Tage der
Woche. Cluny mit umfangreichem Besitz in Spanien unterstiitzt die Friedensbewegung
und die Reconquista mit seiner Fiirbitte. — Zu den umfassenden Kirchenreformplinen
Gregors VIL gehoren die Aufrufe, dem bedringten, wenn auch schismatischen Byzanz
zu helfen und damit alle christlichen Kirchen zu einen. Erst sein Nachfolger Urban II.
fithrt die von Gregor nur angedeutete Absicht eines eigentlichen Kreuzzuges durch. —
In einer Arbeit von 1953/54 zeigt D., wie Urban auf Hilferufe des byzantinischen Kai-
sers antwortend die Gliubigen aufruft, Frieden untereinander haltend unter dem Kreuz
Christi nach Jerusalem zu ziehen, um die Christen dort und das Heilige Grab zu
befreien. Die héchst weltlichen Motive zum 1. Kreuzzug und ihre Auswirkungen sind
nicht vergessen; (auch Prawer hat den religisen Charakter des 1. Kreuzzugs betont). —
Eine Arbeit von 1963 iiber den Kreuzzugsgedanken in der Literatur von Cluny und
Moissac beweist liberzeugend, dafl die Spiritualitit von Cluny und ihrem Tochterklo-
ster eine andere ist als die dem Kreuz und dem Tod zugewendete Geisteshaltung der
ersten Kreuzfahrer. — Der 2. Kreuzzug bietet andere und sehr verschiedenartige
Aspekte einer verinderten Welt: la croisade mystique des heiligen Bernhard neben den
politischen und strategischen Plinen der Fiirsten und Ludwigs VII., Feld fiir Helden-
taten kithner Ritter und Troubadours. — Der ,heilige Krieg* gegen die Albigenser
(Arbeit von 1963) ist nur scheinbar ein Kreuzzug; nicEt das I—%ei]%ge Land ist das Ziel;
nicht eschatologische Vorstellungen bewegen eine Menge aller sozialen Schichten; nicht
die Bibel und ihre Helden sind Vorbild. Die Gleichheit ist duflerlich: Kreuz am
Gewand, Siindenablafl und ein Legat als Fithrer. Der Befehl des Papstes, die Hiretiker
zu bekehren oder zu vernichten, begiinstigt das Verlangen der Krieger aus Nordfrank-
reich nach Beute und Landgewinn. — Ludwig IX., der mit seinem 1. Kreuzzug noch
einmal die Pline von 1096 zu erfiillen sich bemiiht, unternimmt seinen 2. als Missionar,
im Gegensatz zu Innozenz IV., der mit seinem ,heiligen Krieg® gegen Friedrich II. die
Idee des Kreuzzugs miflbraucht. Der Kinderkreuzzug, vielleicht die reinste Verkorpe-
rung der Kreuzzugsidee, als Zug der Unschuldigen, scheitert. — Es folgen vier Aufsitze
aus den Cahiers de Fanjeaux 4.: 1. In den Liedern der Troubadours werden die Kreuz-
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zuge kritisiert; Frauen beklagen die Kriegsfahrt threr Manner; Unordnung entsteht in
der Heimat; der Papst habe Jerusalem naci seiner Eroberung vergessen; der Albigenser-
krieg erscheint als falsa croisada; an die alte Zeit wird erinnert, da die Geistlichkeit zum
Frieden aufrief, nicht zum Krieg wie derzeit. — 2. Die Kirchen der wenig bekannten
Ritter-Heiligen liegen meist auf der Pilgerstrafle nach Compostella. Bekannt ist Saint-
Sernin nach seiner Kirche in Toulouse und der spitere Bischof, Ritter Bertrand de
Comminges. — 3. Ein enger Zusammenhang besteht zwischen der ,Gottesfriedensbe-
wegung’, nicht zu verwecﬁseln mit der treuga dei und den Kreuzziigen. Hier wie dort
vereinigt sich eine Bruderschaft, fiir den Frieden wie zum Zuge ins Heilige Land.
Abgaben werden hier und da erhoben und Séldner in Dienst gestellt. Auch Hiresie ist
ein geistlicher wie sozialer Friedensbruch. Der Kreuzzugsgedanke hat sich vom 11. zum
13, Jahrhundert gewandelt: aus einer religiosen Volksbewegung wird ein von der
Kirche organisierter, von Fiirsten gefiihrter, von Soldnern bestrittener Feldzug. Die
Hierarchie hat tiber die Laienwelt gesiegt, doch jetzt, zuerst im Albigenserkrieg, tritt
der Missionar neben den Krieger. (Es war eine traurige Verkennung der Absichten des
Dominikus, aus Dominikanern Ketzerrichter zu mac%xen.) Der Pilgerstrom der frithen
Jahre hat zugenommen. Die ,chanson de la croisade® iiber den Albigenser-Kreuzzug
zeigt, wie eng die Bemithungen um den Frieden und dieser Kreuzzug miteinander ver-
bunden sind. — 4. Templer und Johanniter haben keine Rolle im Albigenserkrieg
gespielt. Das feste Haus der Templer in Toulouse stand Simon de Monfort zur Verfii-
gung. Beide Orden waren im Occident Landbesitzer und nach dem Wunsch ihrer
adligen Gonner nicht mit Waffen, nicht einmal zu ihrer eigenen Verteidigung ausgerii-
stet. Thre enge Verbundenheit mit den nicht unbedin ]%irchentreuen einheimischen
Adligen diente diesen als Nachweis ihrer Rechtgliubigfeit. »Vom Kreuzzug zur Uni-
versitat“ (Cahiers de Fanjeaux 5, 1970) ist ein merkwirdiges Thema; es entspricht D.’s
Untersuchungen iiber die Wandlungen der Mentalitit. Der Ruhm der ritterlichen
Tugenden war verblafit. Dominikus hatte fiir die Hiretiker die Predigt, fiir die Geist-
lichkeit wegen ihrer Unwissenheit die Lehre verlangt. Es sind andere baccalarii als die
Knappen fritherer Jahrhunderte, die sich in Toulouse seit 1229 um das ,studium* der
Dominikaner versammeln. Sie bilden, als Jahrzehnte spiter die eigentliche Universitat
zu wirken beginnt, eine neue Gemeinschaft aus Adligen und Biirgern, einen neuen
Stand der ,Ge%ildeten‘.

Auch die ilteren Arbeiten D.’s haben, hier mit einem Vorwort von Jean Richard ver-
eint, wegen ihrer aus den Quellen schopfenden Untersuchungen zur jeweiligen Menta-
litit gerade wegen dieses Themas fir die franzosische und deutsche Mittelalter-For-
schung nichts an Aktualitit verloren.

Heidelberg Marie Luise Bulst-Thiele

Arnulf Vagedes, Das Konzil iber dem Papst? Die Stellungnahmen des Nikolaus
von Kues und des Panormitanus zum Streit zwischen dem Konzil von Basel und
Eugen IV. 2 Teile; Teil I: Text, II: Anmerkungen. [Paderborner Theologische Stu-
dien, Band 11]. Paderborn: Schéningh, 1981. xlv + 451 pp., xxvi + 423 pp.

The clash of Cusa and Panormitanus over the relationship of council and pope
brought together many themes and strands. Panormitanus stood at the end oF tEe
medieval canonistic tradition; Cusa was already part of the new humanist movement
after his own early training in law. Both were not writing theoretically but on an ad hoc
basis to serve political ends. Neither was completely free to say what he thought. P. had
to serve the interests of his master, the king of Aragon, and Cusa too served the causes
of his patrons, first an aspirant for the see at Trier, then Eugenius IV. Moreover each
did not want to appear to be radical but rather to interpret in a proper sense what had
been written and said on disputed points by earlier saints, canonists, councils and
popes, or even by themselves. The outside and purely secular world intruded into their
delgates: the fighting in Bohemia and France, the threats of the Turks to Constanti-
nople, Aragonese and French interests in Sicily, the death of Emperor Sigismund etc.
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The two men were not always poles apart, for a good deal of what they taught was
common ground. Very often it was the implication of a tenet or position that revealed
the difference. It might seem to Cusa petty and obscurantist to dispute over where a
council of union was to be held with the Greeks. Since when did the site determine the
authority or nature of a council? But this question involved far more for P.; if the pope
called the council and selected a site in his own territory, it would be his council ancf this
involved ultimately the subordination of the council to papal authority. So too if the
pope or delegates of the pope held by right (and not merely by conciliar election) the
power to preside at the council, did not this also imply subordination of the council to
papal authority, and so its agenda and authority would be limited to whatever he chose
to allow it? Given the absolute abhorrence of the late medieval papacy to reform pro-
posals, it is understandable that a major part of the Church objected to such a papalist
interpretation of conciliar authority.

This study explores how these type of questions were articulated in the writings, ser-
mons and addresses of two outstanding%igures in the years 1431—1437. Both had to
explicate their reading of Haec Sancta and what its teaching entailed. For Panormitanus
Haec Sancta exacted obedience of all to the authority of the Church and in this sense
involved a matter of belief. Moreover, it had been received by the Church in various
ways of approval. In this the traditional concept of “receptio” played a major role and
so for P. Haec Sancta was in accord with Scripture, tradition and the teachings of the
past. Cusa did not want to reject Haec Sancta but had to minimize its impact. He chose
to see it as only conditionally valid: that Constance was not truly a representative
council at this stage, that the decree has to be understood in a traditional sense and from
the context in which it was issued, i.e., an emergency situation. In the end, however,
Cusa said that it was Basel that was misinterpreting Haec Sancta since they were using
it to create schism in the Church which was obviously oppoesed to the intent of the
decree.

The two writers addressed in some detail a number of other issues, e.g., inerrancy
and what were the subject and objects of this property, the transfer of the council of
Basel and whether this was merely a technical point, 1.e., relocation, or a substantive
decision on the authority to dissolve and dismiss councils. The issue of dissolution and
the convocation of a new council at Ferrara was linked with Basel’s response of a legal
process leading up to its deposition of Eugenius IV, and so the two writers again argued
their respective cases. Their positions were technical, intricate and highly nuanced;
many pitfalls had to be avoided; thus a papalist view that no one could depose a pope
raised questions. Had not Constance done just that in the case of the papaﬁ) claimants?
Also what did the Biblical injunction to “Tell it to the Church” involve?

This study presents the long and detailed arguments of the two men, places them
in the context of earlier canonistic and theological tradition, sees them in the circum-
stances of the events and disputes of the decade 1431—1440, shows how later interpre-
ters have examined and commented on this whole affair, and finally indicates how the
disputes continue to today. It is not light reading for the arguments are finely honed and
often technical but the reward is wor§h the effort in taking in this major study. At one

oint their disagreement came to an issue which deserves further reflection. The conci-
ﬁax movement’s shibboleth was union and reform. Cusa objected that in any final deci-
sion, unity took precedence over all else. From the perspective of political philosophy
his stance was that a bad ruler was not as dangerous or harmful to society as were regel-
lious subjects. From ecclesiology this was expressed as: a Church that was united (one),
even if unreformed, was always preferable to a reformed Church that was divided. In
the generations that followed Constance and Basel this priority of unity legitimized an
attitude in the Church that promoted uniformity and con?:)rmi:y while tolerating
abuses, excessed and scandal. The Reformation in all its facets challenged that assump-
tion of Cusa and the papalists. In various ways reformers of all different persuasions
brought needed changes and reforms but also a divided Church. Today centuries later
and after several generations of ecumenism the problem posed by Cusa and Panormi-
tanus remains a critical one. How can the Church, the Christian Community, achieve
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unity without sacrificing the positive achievements of reform? What does the call of and
towards unity entail today? Can there truly be a reform that does not in some way
involve a commitment to unity? What other justification can there be for any authority
or authority figure in the Church other than as a promoter of unity, an instigator and
promoter of re%orrn? Finally only when so acting, can any person or institution truly be
said to represent the whole Christian Community, the Church, and so share in and
embody its authority in some sense. The debates of the two men some five centuries ago
may have been heated and highly technical; in the end their efforts may have been fruit-
less, but the implications of their argument remain with us today as this excellent study
amply demonstrates.
Fredonia Thomas E. Morrissey

Klaus Arnold. Niklashausen 1476. Quellen und Untersuchungen zur sozialreli-
giosen Bewegung des Hans Behem und zur Agrarstruktur eines spatmittelalterlichen
Dorfes. (Saecula spiritalia, hsg. v. D. Wuttke, Bd. 3). Baden-Baden: Valentin
Koerner 1980, 385 S.

Die vorliegende Habilitationsschrift (Wirzburg, Philos. Fak. IT) umfafit zwei Unter-
suchungen, eine iiber die Niklashauser Wallfahrt samt der Lehre des Hans Behem, zum
andern Ausarbeitungen iiber die rechtliche, wirtschaftliche und soziale Struktur des
Dorfes Niklashausen. Ein dritter Teil bringt Urkunden und andere, meist bereits
gedrul:kte Quellen, von denen sich 72 auf den ersten und 55 auf den zweiten Teil
beziehen.

Nach einer literaturkritischen Einleitung, die bereits hervorhebt, was an dem
genannten Gegenstand schon untersucht war, bzw. neu untersucht werden mufte,
beginnt die Darstellung mit dem Pauker (Pfeifer = Spielmann) von Niklashausen, denn
Lsingulire Bedeutung erlangte Niklashausen allein durch das Auftreten des ekstatischen
Predigers Hans Behem® (S. 185). Die Personlichkeit ,bleibt voller Ritsel® CSS. 89): spe-
zielle Daten fehlen, aufler, dafl er leibeigener Bauer aus dem Dorf Helmstadt (zwischen
Wiirzburg und Wertheim) und vielleicht Schafhirt war, der durch Wort und Lied auf
das Volk wirkte und beim Volk beliebt war. Mafigebend sind seine Marienerschei-
nungen. Daher ist es fraglich, ob hinter ihm gegen die Kirche eingestellte Personen
stehen konnten, wie Begharden oder Lollharden oder gar Pikarden und Hussiten. Es
hat den Anschein, dafl tiber den Pauker berichtende, zeitgendssische Verfasser keine
Vorstellung von den genannten Gruppen hatten und verschiedene Namen fiir ein und
dieselbe Erscheinung brauchten. Der Verfasser meint, dall die Laienpredigt allgemein
verboten war. Die ekstatische Rede des Paukers ist mit hussitischen Quellen verglichen
worden, seine sozialen Forderungen mit denen der Reformatio Sigismundi. Verf.
spricht von einem ,komplizierten theologischen Programm®, obwohl ein solches iiber

as Niveau eines Hirten hinausgegangen sein wird. Wenn er sich in die Rolle eines Mes-
sias hineingesteigert hat, dann trigt dieser doch mehr einen sozialrevolutiondren als
einen religiésen Charakter. Sein Aufruf gegen Kaiser und Adel als Bedriicker des Volkes
stelle ihn auf den Weg des Aufruhrs. Das Charakteristische seiner Predigt, die ihn
berechtigte, den Priestern zu sagen, ,,dafl sie ketzer weren und ich keyner®, scheint aus-
schlieflich in seiner Marienfrommigkeit zu liegen. Die Uberlieferung der Verkiindigung
des Paukers ist zu gering, als daf} ein deutliches Programm aus ihr entwickelt werden
kénnte. Im Mai 1476 aus einem Wallfahrtszug heraus verhaftet, der Ketzerei angeklagt,
mufite ,der Jiingling® verhort werden. Uber Verhor und Zeugenaussagen ist nichts
tiberliefert. Nur seine Weigerung zu widerrufen wird stark unterstrichen. Sie hitte ihm
das Leben auch nicht erhalten. Zeugenaussagen und Aufzeichnungen der Notare
geniigten. Das Urteil stand von vornherein fest: der Pauker ist ein Ketzer! Als solcher
15t er am 19. Juli 1476 in Wiirzburg verbrannt worden. Die Darstellung ist fiir diesen

Gegenstand abschliefend. Die zwerte Studie liegt auflerhalb unserer Betrachtung.
Miinster Robert Stupperich
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Jean-Claude Schmitt, Der heilige Windhund. Die Geschichte eines unheiligen
Kults. Stuttgart (Klett-Cotta) 1982, 283 S.

Um die N%itte des 13. Jahrhunderts verfafite der Dominikaner und Inquisitor Etienne
de Bourbon einen Traktat tiber den Heiligen Geist. Er veranschaulichte seine Abhand-
lung durch Beispiele (exempla). Bei der Siinde des Aberglaubens, der superstitio, gab
der Theologe einen Vorfall wider, den er selbst in der Dombes bei Lyon erlebt hatte.
Dort verehrten die Bauern einen heiligen Guinefort, der in Wirklichkeit ein Hund
gewesen sein soll. Diesen hatte sein Herr, ein Adeliger, im Zorn erschlagen, weil er in
Verdacht gekommen war, das Kind der Familie getotet zu haben; in Wirklichkeir hatte
der Hund den Siugling vor einer Schlange gerettet. Der Hund wurde in einem Brunnen
beigesetzt und mit Steinen zugedecke; um das Grab pflanzte man einen Hain. Obwohl
die Gegend spiter verddete und das Schlofl zu rumﬁ: ing, hielt sich der Kult des hei-
ligen Hundes bis in die Gegenwart des Dominikaners. Man brachte vor allem schwich-
liche Kinder dorthin, um mit Hilfe weiser Frauen durch Magie und robuste Methoden
festzustellen, ob es sich nicht um einen Wechselbalg handle, der von den Dimonen den
Eltern unterschoben worden war. Der Dominikaner erfuhr von alledem. Er zog in den
Wald, lief den Hund ausgraben und verbrennen, den Hain abholzen. Mit Hilfe der
weltlichen Herrschaft versuchte er den Fortbestand der abergliubigen Praktiken zu ver-
hindern. Erfolg hatte Etienne de Bourbon wenig. Wie der Verfasser nachweisen kann,
wurden noch 1m 19. Jahrhundert kranke Kinder an die Stelle gebracht. Daf} sich der
Kult so lange halten konnte, mag auch damit zusammenhingen, dafl der Wald relativ
weit von den nichsten Pfarreien entfernt lag. Heute ist die Tradition erloschen.

Der Verfasser zeigt auch, daff das Legendenmotiv von dem zu Unrecht getdteten
Hund im Abendland weit verbreitet war, und daf} es sich auch in anderen Kulturkreisen
(Afrika, Indien) nachweisen lifft. In einem weiteren Abschnitt (5. 123—164) verweist
Schmitt auf einen anderen, einen (menschlichen) heiligen Guinefort. Dieser soll Ire
gewesen und zur Zeit des Kaisers Diokletian in Oberitalien als Mirtyrer hingerichtet
worden sein. Schwerpunkte seiner Verehrung waren spiter die Gegend um Pavia und
die Normandie. Angerufen wurde er bei Krankheiten. Uberdies geht der Verfasser dem
Problem ,Hund und Heilige® nach (S. 190—204). Er zihlt z.B. die Heiligen auf, die
nach dem Biff eines Hundes angerufen wurden, verweist auf den heiligen Christo-
phorus, dessen Bild mitunter einen Hundskopf trug usw.

Das Buch umfaflt (mit Register und Literaturverzeichnis) 283 Seiten. Nach der Lek-
tiire fragt sich der Leser, was das Ganze eigentlich soll. Sicherlich, man ist dankbar fiir
den erneuten Hinweis auf einen Bericht aus dem hohen Mittelalter, der aus eigener
Anschauung und zuverlissig tiber magische Praktiken des Volkes berichtet. (Der Text
des Etienne de Bourbon wurde schon 1719, 1846 und 1877 nach der Handschrift — Ms.
lat. 15970 — in der Nationalbibliothek in Paris ediert.) Interessant ist auch der Nach-
weis, dafl trotz des Einschreitens des Inquisitors der heilige Wald noch in der Neuzeit
aufgesucht wurde. Doch wire eine solche Darstellung mit bedeutend weniger Aufwand
moglich gewesen. Um die Ergebnisse der Untersuchung mitzuteilen, hitte ein Druck-
bogen in einer Zeitschrift geniigt.

esonders bedauerlich ist, daﬁtdem Verfasser jedes Verstindnis fiir religids-kirchliche
Entwicklungen, Vorginge und Intentionen abzugehen scheint. Er arbeitet mit
Begriffen, die der damaligen Zeit nicht angemessen sind. Da ist von der ,,Bauernklasse®
die Rede oder von einer ,folkloristischen Kultur®, die der ,,Gelehrtenkultur® entgegen-
gesetzt gewesen sein soll. Dem Leser werden Sitze zugemutet, wie: ,,Gleichzeitig
sicherte die Kontrolle der Schrift, das heifit des Wortes Gottes, der Kirche in einer
zutiefst religiosen Gesellschaft ihre geistige Vormachtstellung und Anspriiche, die
betrichtlich waren: die Kirche gab vor, allein den Weg des Heiles zu kennen, sie bean-
spruchte das Monopol im Dialog mit dem Jenseits, sie allein bestimmte, wer und was
heilig war, etc. So stiefl die Kleriker-Kultur natiirlich oft mit der Volkskultur
zusammen, die sich ebenfalls als christlich verstand, was auch immer die Urspriinge der
Elemente, die sie in sich vereinigte, sein mochten. Sie war christlich, aber oft in Oppo-
sition zu den Normen der kirchlichen Kultur®,

Dieser, mit hohem Selbstbewufltsein vorgetragene Versuch, alte, lingst bekannte



Reformation 407

Quellen unter neuen Aspekten (Mentalitit des Volkes, soziale Entwicklungen) zu ana-
g'sieren, tiberzeugt nicht. Der Verfasser, Assistenzprofessor an der Ecole des Hautes

tudes en Sciences Sociales in Paris, scheint zu den Historikern im Umkreis der Zeit-
schrift ,Annales — Economies, Societés, Civilisation“ zu gehoren. Sein Buch (1979
unter dem Titel ,Le Saint Lévrier® in Paris erschienen) wurde zu keinem Briickenschlag
zwischen den Vertretern der ,Annales®, die den frankophonen Raum weithin beherr-
schen, und der deutschen Forschung (vgl. Michael Erbe, Zur neueren franzosischen
Sozialgeschichtsforschung. Ertrige der Forschung 110. Darmstadt 1979).

Tiibingen Rudolf Reinhardt

Reformation

Georges Chantraine S. J., Erasmus et Luther. Libre et serf arbitre. Etude histo-
rique et théologique, Collection ,le sycomore®, Série ,horizon“ Nr. 5, Ed. Lethiel-
leux Paris / Presses Universitaires de Namur, Dessain et Tolra, Paris, 1981, XLVI +
503 Seiten.

G. Chantraine S.J., belgischer Herkunft, ist Professor fiir Kirchengeschichte und
Dogmatik am Institut d’études théologigues in Briissel. Die Arbeit bildet die iberarbei-
tete Fassung der Dissertation, die er unter der Anleitung von H. Bouillard schrieb und
mit der er 1978 am Institut catholigue de Paris die Doktorwiirde in Theologie erlangte.

Die Arbeit ist dem Streit zwischen Erasmus und Luther iiber die Willensfreiheit

ewidmet. In einer langen Einleitung (IX—XLVI) werden zunichst die Griinde darge-
egt, die den Vf. dazu bewegen, dieses — wie man weiff, schon oft behandelte — Thema
neu aufzugreifen. In einem ersten grofien, historischen Teil (1—263) werden die Doku-
mente des Streites kommentiert, in chronologischer Reihenfolge, beginnend mit dem

Briefwechsel und schlieflend mit einer ausfithrlichen Darstellung der zwei — in der For-

schung oft wenig beachteten — Hyperaspistes des Erasmus (1526 und 1527). Der zweite,

theologische Teil (265—440) unternimmt es, die wichtigsten Aspekte des Streites syste-
matisch zu erarbeiten (Schrift und Tradition, Christologie, Freiheit und Unfreiheit,

Pridestination und Notwendigkeit). Auf eine ,conclusion générale® (441—456) folgen

drei Anhinge (457—466: ,,Augustinismus, Ockhamismus und Luther®; Konkordanz

zwischen der 36. Assertio und der Diatribé“; ,Erasmus, Fisher und Morus®), eine

Bibliographie (467—489) und ein Namenregister (490—500).

Die Darstellung der Griinde fir die Ar%eit in der Einleitung bildet zugleich eine
Beurteilung der bisherigen Forschung zum Thema wie auch eine methodologische Vor-
iiberlegung. Fiinf Punkte werden vor allem als Beweggriinde hervorgehoben. 1) Es ist
zu iiberlegen, ob die Beurteilung des Streites nicht ganz neu wird, wenn man sich die
Miihe macht, einmal ausfiihrlich auf die Hyperaspistes des Erasmus einzugehen. Solange
dieser Teil des Streites nicht aufgearbeitet ist, ist die ganze Sache noch nicht erledigt.
2) Trotz der vielen Literatur, die dem Streit gewidmet wurde, ist es immer noch nicht
gelungen, die ,positions centrales der zwei Gegner genau zu erfassen. Dies mufl aber
versucht werden, weil es um ein fundamentales theologisches Thema geht, um das
Mysterium Christi schlechthin. 3) In Hinsicht auf die Frage der Willensunfreiheit ist die
Deutung Luthers auch in der protestantischen Forschung des letzten Jahrhunderts
immer noch umstritten. 4) Diese Aspekte verkniipfen sich mit dem hermeneutischen
Problem. Die protestantischen Lutherinterpretationen bleiben in einem hermeneuti-
schen Zirkel eingeschlossen: Sein Denken wird in einem Horizont interpretiert, der
durch den Interpreten selbst bestimmt ist. Dem Vf. geht es hingegen darum, dieses
Denken nicht in einen solchen Horizont einzuschlieflen. Das kénne nur in einem Hori-
zont gelingen: in dem, ,den das Wort Gottes bestimmt, das fleischgewordene, der
Kirche iiberlieferte, dessen Sinn vom Geist geschenkt ist und unter der Wachsamkeit
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des Lehramtes interpretiert wird.* (XXXIX) ,Um zur Gegenwart Luthers vorzu-
dringen, ohne in den hermeneutischen Zirkel einzutreten, ist es also notwendig, ihm
innerhalb der Kirche des fleischgewordenen Wortes als einem Bruder zuzuhéren, der
fiir die Wahrheit gekimpft hat, und diesen Kampf, dem er sich mit Leib und Seele
gewidmet hat, ihn in sicE selbst tragend, zum Lichte zu tragen.“ (XLI) 5) Diese Per-
spektive nennt der Vi., in polemischer Auseinandersetzung mit der Existentialinterpre-
tation, die tber der Geschichte schwebe, geistesgeschichtlich (,histoire de Esprit®).
Luther und seine Theologie missen im Rahmen ges Mysteriums gedeutet werden. In
diesem Sinne ist es die zentrale Absicht des V1., die gegnerischen Positionen in Hinsicht
auf dieses eine Mysterium miteinander zu versdhnen. Die Arbeit ist durch ,die katho-
lische Logik® geleitet, die verschiedene Gesichter der Wahrheit zulafit (vgl. XLVI).

Dieses Motiv zieht sich durch die ganze Arbeit hindurch und prigt sie sehr stark. Es
erklirt auch die grofie Sympathie des VE. fiir den Standpunkt des Erasmus. Denn dieser
zeigte sich ja auch um Versohnung bemiiht und deshalb geprigt durch ,die einhiillende
Gegenwart der lebendigen Tradition des Geistes in der Kirche® (XLIV). Die in der For-
schung ibliche Perspeitive: Erasmus im Verhiltnis zur Reformation, ist im Grunde

enommen nicht nur ein Vorurteil zugunsten Luthers, sondern auch anachronistisch.

ielmehr hat doch Luther immer wieder versucht, sich Erasmus und dessen Reform
gegeniiber einzuordnen. So geht es nun dem Vf. vor allem darum, Luther mit Erasmus
zu versohnen.

In seiner Bemiihung um Versdhnung nimmt Erasmus eine mittlere Stellung ein, die
der Vi. mit P. Mesnard als ,gemifigten Augustinismus und durchdachten Pauliismus*
charakterisiert, den auch Thomas von Aquin teile (447). Diesem ,reduzierten Ori-
genes“ stehe in Luther ,ein entgleister Augustin® gegeniiber (450). Entgleist, weil
Luther, wie der Vf. mit Przywara formuliert, ,,vor dem wirklichen Kreuz® geflohen ist,
»das nur in der Kirche getragen werden kann® (XLII). Alle Behauptung der Wahrheit
in seiner Theologie steht deshalb im Zeichen dieser radikalen Negation. In ihr liegt
letztlich auch der Grund fiir die Verneinung der Willensfreiheit. Die Behauptung
Gottes kann sich nur als Vernichtung des Menschen gestalten. Die Negation ist also
nicht nur ,,Verneinung des freien Willens®, sondern eine Tat, in der der Geist auf sich
selbst verzichtet, um in der fides Christi das Passiv Gottes zu werden® (269). ,,Anders
gesagt, nicht nur als Negation, sondern als Negativitit.“ (ebda.) Sic ist formelle Nega-
tion: nicht ,ohne Inhalt®, sondern ,sich selbst jeden Inhalt entziehend® (456). Im Zei-
chen dieser Negativitit muff Luther die Analogie des Seins ablehnen. Damit nimmt
seine Theologie gnostische Ziige an (vgl. 447). Ontologie und Kontemplation des drei-
einigen Gottes brechen auseinander (vgl. 455). Die Negativitit ist letztlich Zeichen einer
ungeniigenden Christologie und Pneumatologie (vgl. 454—456). Weil ohne Seinsana-
logie, muf sich die theologia crucis von der theologia gloriae loslosen, die Passion
Christi ohne Soteriologie und Trinitit auskommen.

Wie ist nun diese Negativitit mit der ,positiven“ Theologie des Erasmus zu ver-
sohnen? Die lutherische Negativitit muf) ,,in den Schmelztiegel des in der Kirche durch
den gekreuzigten Christus offenbarten Absoluten® 5456). Die Negation mufl von der
pervertierenden Negativitit befreit werden, die theologia crucis in die theologia gloriae
integriert werden, in einem ,processus de réintégration®, der ,nur eschatologisch voll-
endet sein wird® (mit Y. M. Congar, 456).

In G. Chantraines Arbeit ist eine unglaubliche Fiille historischen Materials verar-
beitet, in vielen interessanten Detailanalysen. Es ist lobenswert, dafl die Dokumente des
Streites so genau gesammelt und kommentiert werden. Vor allem muf hervorgehoben
werden, dafl hier die sonst wenig beriicksichtigte Replik Hyperaspistes des Erasmus sehr
ausfithrlich behandelt wird (191—263). Mit Recht betont tfer Vi, auch, daf} man allzu
oft in der Forschung von einem Vorurteil zugunsten Luthers ausgehe, dafl man also ver-
suchen mufl, dem Erasmus wieder gerechter zu werden.

Im ganzen kann aber die Arbeit nicht recht iiberzeugen. Das hingt wohl vor allem
mit den methodologischen und hermeneutischen Uberlegungen zusammen. Der Vf.
verwehrt sich dagegen, dafl seine Leitlinie als ,roémisch-katholische Interpretation®
betrachtet werde. Vielmehr sei sie die fiir christliche Theologie einzig még?iche (vgl.
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XXXIX). Daf die ,geistesgeschichtliche® Perspektive jedoch so eng mit der ,,Wach-
samkeit des (apostolischen) Lehramtes® verknipft wird (zweimal auf §. XXXIX), ist
aber doch wieder recht erstaunlich. Gegen eine solche Methode an sich ist nichts einzu-
wenden. Nur diirfte sie sich nicht als die Methode ausgeben, die nun endlich dem Inter-
preten erlaube, aus dem hermeneutischen Zirkel herauszutreten. Vielmehr miifite sie
sich dann in aller Klarheit hermeneutisch reflektieren und auch wirklich iiberlegen, was
es heifit, Luther ,unter der Wachsamkeit des Lehramtes® zu lesen. Die Hoffnung, sich
des lastigen hermeneutischen Zirkels zu entledigen, war aber schon immer das Zeichen
hermeneutischer Naivitit.

Chantraines Lutherinterpretation geschieht also doch auch in einem durch den Inter-
preten selbst bestimmten Horizont. Alles steht im Zeichen der Verséhnung in Hinsicht
auf das eine Mysterium. Die hermeneutische Naivitat wirkt sich nun da%xin aus, dafd
vieles diesem ,,Versohnungswerk® geopfert wird, eben weil es unreflektiert bleibt. Die
Methode des Vf. wird zu einem Vorurteil zugunsten des Erasmus, zum einfachen
Gegenstick der vom Vf. der Forschung vorgeworfenen Einseitigkeit zugunsten Lu-
thers. Dafl dann Luthers Denken vor allem durch Negativitit gekennzeichnet ist, liegt
nahe. Daf} diese Negativitit als negatives Moment in einen kirchlich integrierenden
Prozefl aufgehoben werden kann, ist aber dann doch wieder allzu einfach. Ist das nicht
eine etwas billige Versohnung? Freilich soll sie erst eschatologisch vollendet werden,
aber dennoch . . .! Die Positionen werden nicht wirklich erfafit, sehr vereinfacht (bei
Luther: Gott alles, der Mensch nichts; in der Gegeniiberstellung: ,reduzierter Ori-

enes“ / ,entgleister Augustin; theologia crucis bei Luther als Christologie, und theo-
ogia gloniae als Trinitatslehre; usw.).

Somit wird man auch nach dem Werk von G. Chantraine dem auf S. XXXIV
zitierten Satz von L. W. Spitz zustimmen kénnen: ,Le dernier mot de la confrontation
de Luther avec I’humanisme incarné par Erasme n’a pas encore été dit sur les positions
centrales malgré le volume de littérature qui lui fut consacré.

Neuchatel Pierre Biihler

Stock, Ursula: Die Bedeutung der Sakramente in Luthers Sermonen von
1519. Studies in the history of the christian thought, hg. v. H. A. Oberman,
Vol. XXVII, Leiden, E. J. Brill, 1982. 382 Seiten, Leinen, 8°, Hfl. 128.—.

Luthers Sakramentssermone haben eine lange Geschichte der Interpretation hinter
sich, die teilweise bei dem Versuch, sie in das Gesamtbild lutherischer Theologie einzu-
ordnen, recht mithselig verlauft. Das hiangt sicher am Charakter dieser nur wenige For-
meln enthaltenden, dafiir aus grofier Erfahrungsnihe entstandenen kleinen Sermone
zusammen, aber auch mit dem schon ein Jahr spiter in den Hauptschriften des Jahres
1520 modifizierten Sakramentsbild Luthers. Sind diese Schriften, etwa verglichen mit
spiteren prizisen Aussagen zu den Einsetzungsworten beim Abendmahl oder der Real-
prisenz nicht doch noci augustinisch, mittcﬁalterﬁch, katholisch, ja mystisch? Oder
stellen sie einen ,gemeinreformatorischen® Typus der Sakramentslehre dar, in dem
jedoch die eigentliche reformatorische Sakramentsanschauung Luthers noch garnicht
anzutreffen ist?> Umgekehrt: Gelang es Luther vielleicht nur noch nicht, seine an
anderer Stelle bereits formulierte theologische Einsicht konsequent auszufiihren?

Zahlreiche Fragen brechen auf, die die Forschung iiber R. Seeberg, Holl, Karl Barth
bis hin zu Althaus, Bornkamm, Bizer, O. Bayer u.a. immer wieder beschiftigten und
noch beschiftigen. Eine einhellige Meinung besteht nicht.

Ursula Stock will nun mit ihrer Tibinger Dissertation den neuen Versuch einer Inter-
pretation vorlegen, ausgehend aus der ,Sicht der tiglichen Erfahrung des Glaubenden
und im Kampf um* die ,rechte Abgrenzung®, also ,vorwiegend unter dem praktischen
Aspekt der Erfahrung in Beziehung zum theologischen Aspekt der in den Sakramenten
gegebenen Wortzusage Gottes (S. 10 f.).

In einem kurzen Uberblick werden die bisherigen Ergebnisse der Forschung referiert,
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bevor der historische Ort der Sakramentssermone von 1519 untersucht wird. Der aus-
fithrlichste Teil der Arbeit beschiftigt sich dann mit den vier Sermonen ,Ein Sermon
von der Bereitung zum Sterben’, ,Ein Sermon vom Sakrament der Bufle, ,Ein Sermon
von dem heiligen hochwiirdigen Sakrament der Taufe‘ und ,Ein Sermon von dem hoch-
wiirdigen Sakrament des heiligen wahren Leichnams Christi und von den Bruder-
schaften‘. Das vierte Kapitel bietet dann eine ausfithrliche Zusammenfassung, abge-
rundet von einem Literaturverzeichnis, einem Bibelstellen-, Namens- und Ortsregister
sowie einem kurzen Sachregister.

Der neue Forschungsansatz bedingt ein weites Ausholen von Scheurl iiber Otto
Beckmann zu Spalatin, dem sich Fragen nach der Wittenberger Universititstheologie
bis hin zum Augreten dieser Theologie in Leipzig gegen Eck anschlieflen. Das Hinter-
fragen dieser sehr weitriumig gesehenen Vorgeschichte nach eventuellen Anhalts-
punkten in den Sakramentssermonen geschieht mit grofier Akribie durch einen umfang-
reichen Quellen- und Literaturapparat, fithrt aber mit der grofien, sicher gelegentlich
entbehrlichen Ausfihrlichkeit nicht zu sofort sichtbaren Ergebnissen. Immerhin ist
dieser Neuansatz insofern als ermutigend anzusehen, als er nun die Entstehung dieser
frithen Sermone auf manchen Ebenen auf die sozialgeschichtlichen Probleme und
Zusammenhinge hinterfragt und damit historische Fakten und Voraussetzungen mit
einbezieht, die bisher in der kirchengeschichtlichen Forschung garnicht oder nur wenig
und selten beachtet wurden. Die Beachtung ,.einer Fiille konkreter Anliegen der Umge-
bung® (S. 58) fiihrt allerdings zu einer gewissen Uberfrachtung vor allem des reichen
Apparates oder auch einer zu grofien Beachtung etwa des zu den ,Forderern und Mit-
autoren des genus der seit 1517 entstechenden Erbauungsschriften® (S. 64 ff.) gehs-
renden Christoph Scheurl, der sich zudem noch in den in Frage kommenden letzten
M?nactlen des Jahres 1519 auf einer mehrmonatigen Gesandtschaftsreise fiir Karl V.
befand.

Das dritte Kapitel wendet sich dann den theologischen Hauptmomenten der Sakra-
mentssermone Luthers wie auch denen des ,Sermon von der Bereitung zum Sterben® zu,
wobei mit letzterem historisch korrekt eingesetzt wird. Zunichst wird ausfiihrlich das
Verhiltnis von Luthers Schrift zu der von thm hochgeschitzten ,Von der Nachfolgung
des willigen Sterbens Christi‘ von Johann Staupitz wie iiberhaupt die Gattung der ,Ars
moriendi‘ untersucht, ehe die Hauptgedanken mit ausfithrlichen Zitaten belegt werden.
Die folgenden drei Sermone sind dann ,, . . . zu lesen als in einem sehr dynamisch
offenen Augenblick geschrieben: angesichts einer weithin noch garnicht theoretischer
Reflexion zuginglichen oder gar reflexionsgewohnten Lage und Verfassung der Men-
schen einerseits und zugleich im Gegeniiber zu einer Lehrtradition, die mit solchem
Anspruch der Wahrheit das Feld besetzt hilt, daff die Sakramente . . . durch sie iiber-
haupt verdeckt und in gewissem Sinne aus der Perspektive verdringt sind“ (S. 112 f.).

Auch der Bufisermon hat eine Vorgeschichte, kann doch Luther an seine Schriften
zum Ablaf8streit ankniipfen, die zusitzlich referiert werden unter besonderer Hervor-
hebung der Gemeinsamkeiten zwischen Staupitz und Luther. Leider kennt die Verfas-
serin nicht den seit 1979 vorliegenden ersten Band der von mir herausgegebenen
,Martin-Luther-Studienausgabe‘, in dem diese Sermone neu bearbeitet wurden und in
dem z.B. fiir das berithmte Augustinzitat aus dem Tractatus in Euang. Joh. 80,3 nicht
nur zwel, sondern 27 Nachweise aus Luthers Schriften, die meisten erstmals, geboten
werden. Das gilt mutatis mutandis fiir alle vier Sermone, besonders aber fiir den Tauf-
sermon, wo die Nachweise der Studienausgabe sicher gelegentlich weitergefiihrt hitten.

Beeindruckend ist hier wie im ganzen Buch der souverine Umgang mit auch der ent-
fernteren Literatur, wodurch viele den Sachverhalt erweiternde Ausblicke entstehen,
doch entstehen Erschwernisse durch iiberholte und fehlerhafte Migne-Zitate (etwa
Anm. 218 lies quaratur statt quaerantur und carnis in baptismo, non statt carnis, non).

Abschlieflend zum Taufsermon wird ausfiihrlich dargestellt, welchen Wandel in der
Auslegung dieses Sakrament in der Schrift von der babylonischen Gefangenschaft der
Kirche er%ahren hat, ehe die Darstellung sich der letzten Schrift {iber das Abendmahl
zuwendet. Hier beeindruckt erneut die Breite der verarbeiteten Literatur, die sich
daraus ergebende Gesamtsicht dieses Sakramentes sowie die Gegeniiberstellung zu
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Staué)itz, in der die Unterschiede zwischen beider Sakramentsauslegung dargestellt
werden. Wichtig auch hier wieder die weitere Gegeniiberstellung zur Entwicklung der
Sakramentslehre, wie sie dann 1520 bei Luther endgiiltig zur Vollendung gekommen ist,
sowie die zwar auch sonst gefithrte, aber hier besonders ausfihrliche Auseinanderset-
zung mit O. Bayer.

Das letzte Kapitel bietet eine fast vierzig Seiten umfassende Zusammenfassung unter
dem Titel , Die Sakramentssermone von 1519 und die Frage nach den Grundmerkmalen
der Theologie Luthers®, in dem noch einmal nach diesen Fixpunkten gefragt wird.
Zusitzlich wird ,das literarisch praktische-theologische genus dieser Schriften thema-
tisch mit den Sakramenten zusammen® (S. 329) gesehen. Die Theologie erweist sich hier
von sehr eigenstandiger Art und ist zugleich Theologie der Erfahrung und Theologie
des Wortes, wobei gerade in diesen klemnen Schriften kein Gegensatz zwischen beiden
besteht. ,Erfahrung ist dabei jedoch — hier liegt der spezifische Beitrag der auf das
externe Wort gerichteten Sakramentsschriften — in untrennbarer Einheit der inneren
von der dufieren Erfahrung verstanden, nicht als spiritualistisch von einer sogenannten
Auflenwelt abzutrennendes inneres Leben des Geistes. Worttheologie ist diese Theo-
logie der Erfahrung gerade im Blick auf die Einheit des Externen und des internen . . .¢
(egd.). Wort und Sakrament sind hier nicht auf einen dogmatisch fixierbaren Bereich,
etwa das kirchliche Handeln festgelegt, sondern gerade umgekehrt wird der gesamte
Erfahrungsbereich menschlicher Existenz geéffnet, die ,,Ubiquitit des Wortes (S. 330)
betont. Dem der Gemeinde dienende Charakter der dargestellten Schriften folgend,
wird dann abschlieflend der in ihnen beschrittenen Weg noch einmal im Gesprich mit
Scheurl, Beckmann und Spalatin verfolgt, wobei die schon von Bornkamm, Jetter,
Bizer, zur Miihlen, O. Bayer u.a. aufgestellte These von der Neugestaltung der Sakra-
mentslehre Luthers seit etwa 1518 unter dem Eindruck des bibliscien Zeichen-Begriffs
bis hin zur Fixierung in der babylonischen Gefangenschaft der Kirche bestatigt wird: Es
handelt sich in den Sakramentssermonen von 1519 ,, . . . um eine Neuentdeckung der
institutionellen christlichen Sakramente. Es geht nicht nur um theologische Grundziige
eines Verstindnisses der Wirklichkeit, das sich im Vollzug einer als existentielles Wider-
fahrnis verstandenen Schriftauslegung einstellt . . . (S. 347), doch geht es mehr als um
— gegen Bizer und Bayer — die Formulierung von der Entdeckung des institutionellen
Sakraments.

Unter anderem wird dann weiter eine Auseinandersetzung gefithrt mit dem Problem,
ob 1519 noch das katholische, das augustinische oder bereits das reformatorische
Abendmahlsverstindnis vorlag (so Bornkamm, Jetter) oder erst 1520 (so v. Loewenich,
Bizer, Bayer), wobei sich die Verfasserin mit guten Griinden fiir einen ,neuartigen
Luther” (8. 361) schon 1519 entscheidet. Die Sermone erschlieflen mit dem sie beg%ei-
tenden Briefwechsel Zeugnisse einer Zuspitzung, ,.die in der Berufssituation des wider-
willig in die Offentlichkeit gedringten Predigers und Schriftauslegers Luther selbst
ihren Ort hat* (S. 365).

Die Wertung unter dieser Sicht sowie der ausfithrlichen Einbeziehung der drei Zeit-
genossen, der gesamten sozialen, lokalhistorischen Situation der zweiten Jahreshilfte
von 1519 ist das in erster Linie weiterfithrende Verdienst dieser griindlichen Disserta-
tion.

Berlin-Friedrichshagen Hans-Ulrich Delins

Theobald Beer. Der frohliche Wechsel und Streit. Grundziige der Theologie
Martin Luthers. (Sammlung Horizonte N.F. 19). Einsiedeln: Johann-Verlag 1980,
563 S. geb.

Der Vegrfasser dieses Buches, 40 Jahre lang katholischer Priester in Leipzig, lief die
1. Auflage des von ihm dort erarbeiteten Buches im Benno-Verlag in Leipzig 1974
erscheinen. Aus der Begegnung mit der neueren westlichen Luther-Literatur ist die viel-
fachdveriinderte 2 Auﬁage entstanden, die fur 1983 auch in der DDR angekiindigt
worden 1st.
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Luther bezeichnet seine Theologie als einen ,runden Ring“. Am Anfang ist daher zu
fragen, an welcher Stelle man einsetzen soll. Der Verf. meint es beim ,frohlichen
Wechsel“ zwischen der Siinde des Menschen und der Gerechtigkeit Christi tun zu
sollen. Dieser Vollzug steht ebenso im Zusammenhang mit der Anthropologie wie auch
mit der Christologie und Gotteslehre. Die Betrachtungsweise des frohlichen Wechsels
findet er bei Luther zu allen Zeiten, so daf sie nicht aﬁ; zeitbedingt angesehen werden
mufl. Die Darstellung ist dementsprechend praktisch gestaltet: Vorangestellt wird in
jedem der 6 Kapitel eine Dokumentation, der dann die deutende Auslegung folgt.

An grundsitzlichen Bestimmungen wird folgendes festgehalten: Luther ubernimmt
einige Schemata aus der scholastischen Uber%ieferung, um an ihnen seine eigenen
Gedanken zu veranschaulichen. Beim Begriff iustitia entferne er sich weit von der uber-
lieferten Deutung und halte den Gedanken der doppelten Gerechtigkeit fest. In seinem
Verstindnis der Rechtfertigung spiele die Heiligung eine grofiere Rolle als die Imputa-
tion, da Luther die theologischen Begriffe von der Schrift her anfiille.

Der Abschnitt iber Luthers Gottesverstindnis vermittelt gute Einsichten. Auf der
einen Seite betont er die Unwandelbarkeit der Verheiflung Gottes, auf der anderen Seite
hebt er wieder das Meritum und Praemium stark heraus, da auch diese schlieflich auf
Gott zuriickgehen. Auflerungen wie die, dafl der Mensch sich selbst rechtfertige (18,
696), fithren dann zu der Meinung, dafl Luther und Thomas die gleiche Ansicht ver-
treten. Nur die Gnadenlehre als ,Denkstiitze“ vermifit der Verf. bei Luther.

Auch in der weiteren Darstellung der Theologie Luthers unterstreicht der Verf.
immer wieder, daff die von Luther verwendeten Begriffe und Bilder scholastisch gefirbt
sind. Bei der doppelten Siindenlehre ist davon die Rede, dafl der homo incurvatus in se
nicht véllig verc}:orben sei, da seine Siinde auf Christus abgeladen ist.

Der ,frohliche Wechsel“ macht den Zusammenhang von Gottlichem und Menschli-
chem verstindlich und veranschaulicht das Werk der Erlosung. In der Darstellung
schliefit sich der Verf. an Erich Vogelsangs vielbenutzte Arbeit ,Die Anfinge der Chri-
stologie Luthers® (Berlin 1928) an. Christus, der den Menschen erlést, indem er seine
Siinde auf sich nimmt, bestimmt ihn auch, nach seinem Beispiel zu handeln. Auch diese
Betrachtungsweise findet der Verf. bei Luther durchgehend. Der ,Frohliche Wechsel“
soll den Riickfall in humanistische Betrachtungsweisen verhindern. Gewissermafien zur
Priifung geht der Verf. auch die neuere Luther-Literatur inbezug auf sein Thema durch.

Das %»uch ist anregend geschrieben und interessant auch fiir den, der dem Verf. nicht
in allem zu folgen vermag. Es dokumentiert nicht nur, sondern stellt auch Fragen ange-
sichts von Luthers Aussagen und deren Deutungen. Bei der Verarbeitung seines gewal-
tigen Stoffes setzt es auch einige neue Akzente.

Miinster Robert Stupperich

Gottfried W. Locher, Zwingli’s Thought. New Perspectives. With a Foreword
by Duncan Shaw. Leiden, E. J. Brill, 1981. — Studies in the History of Christian
Thought, Volume XXV. 394 pp.

Der Band enthilt finfzehn erstmals in englischer Sprache erscheinende Aufsitze.
Neun davon kamen bereits 1969 gesammelt heraus: ,Huldrych Zwingli in neuer Sicht.
Zehn Beitrage zur Theologie der Ziiricher Reformation®. Die sechs anderen wurden
zwischen 1966 und 1980 verdffentlicht: Das Zweite Helvetische Bekenntnis, 1966;
Zwingli und Erasmus, 1969; Streit unter Gasten. Die Lehre aus der Abendmahlsdebatte
der Reformatoren fiir das Verstindnis und die Feier des Abendmahls heute, 1972; Von
der Standhaftigkeit. Zwinglis Schlufipredigt an der Berner Disputation, 1973; Zwinglis
Einflufl in England und Schottland — Daten und Probleme, 1975; Zwinglis Politik —
Griinde und Ziele, 1980. Die urspriingliche Gestalt der Veréffentlichungen ist beibe-
halten. So bezieht sich das ,New® des Untertitels weniger auf das Datum des Erschei-
nens als auf Lochers Einschitzung seiner eigenen Stellung innerhalb der Forschungsge-
schichte. Insbesondere wendet er sich gegen das Fortwirken des liberalen Zwinglibildes,
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wie es Walther Kohler (gestorben 1946) reprisentiert. Die aus einem Zeitraum von
dreiffig Jahren stammenden Beitrige Lochers variieren deshalb folgende Grundein-
sichten: Zwingli wurde unabhingig von Luther zum Reformator. Die Verwurzelung in
biblisch-christlicher und eidgenéssisch-demokratischer Tradition lie ihn von Anfang
an eine kritische Distanz zum erasmischen Christentum einnehmen. In einem Wir-
kungskreis von europiischem Zuschnitt schenkt Zwingli im Gegensatz zu Humanismus
und Luthertum einer Anderung der gesellschaftlich-politischen Zustinde besondere
Aufmerksamkeit. Geleitet von Eogmatlschen Interessen hebt Locher Zwinglis Aktua-
litdt in der heutigen theologischen Diskussion, zum Beispiel bei Sakramentslehre und
Ethik, hervor. Insgesamt bietet der Band bei der Behandlung von Einzelfragen (zum
BeisEiel Geschichtsbegriff, Pridestinationslehre) eine willkommene Erginzung zu
Lochers umfassender Darstellung ,,Die Zwinglische Reformation im Rahmen der euro-
piischen Kirchengeschichte®, 1979. Sach- und Namensregister schlieflen den Band ab.
Amsterdam Ulrich Gabler

Gottfried W. Locher, Zwingli und die schweizerische Reformation. Die
Kirche in threr Geschichte, Band 3, Lieferung J 1. Géttingen, Vandenhoeck &
Ruprecht, 1982, 100 S.

Im Jahre 1979 veréffentlichte der Berner Theologiehistoriker G. W. Locher sein

rofles Werk iiber ,Die Zwinglische Reformation im Rahmen der europiischen

%(irchengeschichte“ (Gortingen, Vandenhoeck & Ruprecht). Sein nunmehr vorlie-

gender Beitrag zum Handbuch ,Die Kirche in ihrer Geschichte® wirkt zunichst wie

eine Zusammenfassung des magnum opus. Bei aufmerksamer Lektiire zeigt sich aber,
dafl doch auch eine Reihe neuester Erkenntnisse unter Berticksichtigung der For-
schungsfortschritte der letzten Jahre eingearbeitet wurden, und daff der thematische

Horizont etwas anders liegt. Im Mittelpunkt stehen zwar Zwingli und die Reformation

in Zirich, die Darstellung schliefit aber die Entwicklung in der tibrigen Eidgenossen-

schaft und namentlich auch in der heutigen Westschweiz ein.

Dem Zweck des Handbuches gemifl geht es in erster Linie um eine klare und iiber-
sichtliche Faktendarstellung. Diese ist sehr gut gelungen. In fiinfzehn Abschnitten, die
jeweils noch in mehrere betitelte Unterabschnitte aufgeteilt sind, geht Locher von der
Frithzeit Zwinglis und von den Anfingen der Ziircher Reformation zur schweizerischen
Bauernbewegung und zur Entstehung des Taufertums iiber. Nach der Darstellung des
Durchbruchs der religiosen Erneuerung in Bern folgen Abschnitte iiber Zwinglis Theo-
logie, tiber den Abendmahlsstreit und dann iiber die Ausbreitung und Zuspitzung des
konfessionellen Konfliktes bis zum Zweiten Landfrieden von 1531. Die Entwicklungen
im Waadtland und in Genf werden bis zum Jahre 1536 dargestellt. Am Schluf} folgt ein
Kapitel iiber Bullinger und den Spatzwinglianismus (samt einer Wiirdigung des Zweiten
Helfvetischen Bekenntnisses) und eine kurze Betrachtung iiber den ﬁesonderen Cha-
rakter und die Ausstrahlungen der deutsch-schweizerischen Reformation.

Politische, soziale und auch wirtschaftliche Probleme werden nicht iibergangen, das
Hauptgewicht liegt jedoch bei den theologiegeschichtlichen Aspekten und bei der Per-
sonengeschichte. Uber Zwinglis Verhiltnis zu Luther urteilt Locher niichtern: ,Zwingli
ist durch die Bibel und Augustin Reformator geworden. Nicht durch Luthers Lehre.
Doch fithlte er sich Luthers Vorbild zeitlebens verpflichtet®. Die problematischen und
verhingnisvollen Aspekte von Zwinglis politischen und kirchenpolitischen Zielset-
zungen werden nicht verschwiegen. Forschungsdebatten der neueren und neuesten Zeit
(z.B. Ursprung des Tiufertums, Triger der frithen Reformationsbewegung in den
Stidten, Zwinglis Verhiltnis zur weltlichen Obrigkeit Ziirichs) werden knapp aber
E\ijgnant zusammengefafit. Auch auf die Frage nach den Griinden des Scheiterns der

ormation in Stidten wie Luzern, Zug und Freiburg wird eingegangen.

Die Darstellung ist sehr dicht formuliert; sie verlangt vom Leser volle Konzentration.
Die Bibliographie ist reichhaltig, wenn auch gelegentlich etwas uniibersichtlich. Stérend
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wirkt die Tatsache, daf zahlreiche Fufinoten nicht auf denjenigen Seiten erscheinen, wo
auf sie hingewiesen wird.

Basel Hans. R. Guggisberg

Hammer, Wilhelm, Die Melanchthonforschung im Wandel der Jahrhun-
derte. Im Auftrag des Vereins fiir Reformationsgeschichte hsg. von Gustav Adolf
Benrath. Ein beschreibendes Verzeichnis. Bd. III: Nachtrige und Berichtigungen
1519—1970. Quellen und Forschungen zur Reformationsgeschichte, Bd. Il, 743 S.,
Ln., 290.— DM. e
Der Band enthilt ,Nachtrige und Berichtigungen®. Wieder wird eine gewaltige Lite-

raturfiille vorgelegt, in der die Melanchthonstiicke sorgfiltig registriert sind. Der Leser

stoBt wieder auf einige unbekannte, nicht wieder verdffentlichte Briefe u.a. A 131b: M.

an Erhart Schnepf, 22. 6. 1529. Der Brieftorso rundet das Bild Melanchthon in dieser

fiir ihn schwierigen Zeit vor dem Marburger Gesprich ab. Wieder einmal hetzt er gegen

die Zwinglianer. A 1077b: Ein vergessener Brief des Lukas Lossius an M., 15. 5. 1544.

A 2864a: Die vollstindigen Randbemerkungen zum Herzberger Visitationsprotokoll

1533/34 (Sehling druckt nur wenige ab). 4242: Ein unbekanntes Gutachten M’s. De

Missa 1527. Auf die zahlreichen Stammbucheintragungen sei nur allgemein hinge-

wiesen. Dem Leser stellt sich die Frage, warum vie%e Titel erneut angefithrt werden,

obwohl nur ihr Vorhandensein im Melanchthonhaus Bretten neu notiert wird.

Von 1560 bis ins 19. Jahrhundert hinein sind die aufgefithrten Biicher ein interes-
santer Spiegel der Melanchthonrezeption in dieser Zeit. Dann setzt die Verdffentlichung
des neuaufgefundenen Materials ein. Schlieflich wird der neueste Teil des Bandes (wie
schon der vorangehende) zur Fundstelle fiir den Melanchthonforscher. Er wird auch
mit amerikanischen Arbeiten vertraut gemacht. Ist die Durchsicht beendet, fithlc der
Leser das dringende Bediirfnis nach einem die Binde erschliefenden Inhaltsverzeichnis,
das ihm die Suche nach einzelnen Stiicken des Corpus Reformatorum erméglicht. Ohne
Frage sind erst dann die Binde voll benutzbar.

Ostbevern b. Miinster W. H. Neuser

Lowell c. Green. How Melanchthon Helped Luther Discover the Gospel,

'é'he Doctrine of Justification in the Reformation, Fallbrook/Californ 1980 — USA

9.95;

Die vorliegende Arbeit des Professors fiir Theologie und Geschichte vom Concordia
College, River Forest/Illinois ist die iiberarbeitete Fassung seiner deutschsprachigen
Dissertation iiber ,Die Entwicklung der evangelischen Rechtfertigungslehre bei Me-
lanchthon bis 1521 im Vergleich mit der Luthers®, Erlangen 1955. Es war die letzte Dis-
sertation, die Werner Elert betreute. Sie wurde von Paul Althaus und Wilhelm Maurer
bis zum Abschluf} begleitet.

Es wire jedoch verfehlt, in der vorliegenden Arbeit nur die amerikanische Ausgabe
einer deutschen Dissertation zu sehen. Green stellt ausdriicklich fest, sein Buche lasse
,only occasional reminiscences erkennen (S. 19). Die Arbeit will also etwas anderes
sein, einerseits mehr (weil sie allgemein informiert) und andererseits weniger (weil sie
auf eine wissenschaftliche Darste%lung verzichtet).

Green rechnet mit Lesern, die kaum etwas tiber die Reformation wissen; deswegen
wird in einem ersten Teil nach der Einleitung das Problem des jungen Luther entwickelt
(S. 30—105). Im zweiten Teil geht Green dann davon aus, daff Melanchthon ein Huma-
nist war (S. 108) und als solcher mit anderen (und zwar Faber, Reuchlin und Erasmus)
dazu beitrug, Luther wissenschaftliche Hilfe zu leisten. In einem dritten Teil werden
Luther und Melanchthon im Blick auf die reformatorische Rechtfertigungslehre vergli-
chen. Ergebnis S. 264: Beide Mianner hatten ihre eigene Terminologie, die sie gelegent-
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lich in gegensitzlicher Bedeutung benutzten. In Wirklichkeit hatten sie aber ein ,essen-
tial agreement®, das besonders deutlich in den Rechtfertigungsthesen von Johann Mar-
bach aus dem Jahre 1543 wird, die von Melanchthon verfaflt und von Luther verteidigt
worden sind. Luther hitte (S. 269) ohne Melanchthons Hilfe das Evangelium nicht neu
entdecken konnen. Eine Allianz zwischen Reformation und Humanismus, wie sie
damals zustande gekommen sei, miisse heute erneuert werden (S. 270).

Das Ziel des Buches scheint darin zu bestehen, amerikanischen Lesern Philipp Me-
lanchthon bekannt zu machen (vgl. S. 27). Fiir den Historiker bringt es nichts Neues,
zumal Green auch — also anders als der Titel es erwarten liflt — eher an dogmatischen
Fragen interessiert zu sein scheint.

Die Darstellung ist fiir den deutschsprachigen Leser uiberfliissig, fiir den englischspra-
chigen Leser, der keine neuen Verﬁif)fentlichungc.n aus der Melanchthon-Forschung
kennt, dagegen als Einfiihrung brauchbar.

Bochum H.-Ad. Stempel

Hauschild, Wolf-Dieter (Hrsg.): Liibecker Kirchenordnung von Johannes
Bugenhagen 1531. Text mit Ubersetzung, Erliuterungen und Einleitung. Libeck
Schmidt-Roémbhild 1981, 262 Seiten, Leinen DM 29.80.

Anliflich der 450jahrigen Wiederkehr der Einfihrung der Reformation in Libeck
(1531) hat W.-D. Hausciild, der schon verschiedene Studien zur Kirchengeschichte
Liibecks vorgelegt hat,! einmal eine umfangreiche Darstellung der Kirchengeschichte
Liibecks bis zur Gegenwart veréffentlicht;> zum anderen hat er eine neue Ausgabe der
Liibecker Kirchenordnung von 1531 vorgelegt. Obwohl die beiden Publikationen des
Jubilaumsjahres 1981 in vielfiltiger Weise au%einander Bezug nehmen, ist die Neuaus-

abe der Kirchenordnung doch so angelegt, dafl sie auch allein fiir sich gelesen und

Eenutzt werden kann. Die Einleitung (IX—XXXVI) gibt eine knappe, aber hinreichend

informierende Ubersicht iiber die Entwicklung in Liibeck von den Anfingen der refor-

matorischen Bewegung bis zu der Mitte der 30er Jahre des 16. Jahrhunderts. Es folgt
ein ausfithrliches Literaturverzeichnis (XXXVII—XLV). Was den Text der Kjrchenorg—
nung betrifft, so ist jeweils auf der linken Seite der gedruckte niederdeutsche Text von

1531 wiedergegeben, wihrend auf der rechten Seite eine moderne Ubersetzung sowie

Anmerkungen geboten werden. Es folgen die besonderen ,,Ordnungen der Libecker

auflerhalb der Stadt in ithrem Gebiet®, nimlich in Mélln und in Travemiinde. Am

Schluff finden sich Register (Begriffe, Sachen; Personen; Gebiude, Kirchen, Orte;

Feste, Heiligentage, Wochentage; liturgische Stiicke; Lieder, Gesinge. S. 207-234).

Obwohl das Register der Begriffe nicht vollstindig ist, sind doch offenbar alle wichtigen

Stichworter aufgenommen worden. Dem Band sind 31 Abbildungen zur Reformations-

geschichte Litbecks beigegeben; hier finden sich einige bisher kaum bekannte Stiicke.

Die Neuausgabe ist vorwiegend fiir ein breiteres Publikum gedacht. Deshalb mufiten
bei den Erlauterungen einerseits manche spezielleren Fragen iibergangen werden; ande-
rerseits galt es, solche Begriffe zu erlautern, die dem Nicht-Fachmann heute meist
unverstindlich sein diirften. Gleichwohl ist die Neuausgabe doch auch fiir den Fach-
mann wertvoll, und zwar allein schon deswegen, weil die letzte Ausgabe schon tber
hundert Jahre alt ist® und weil in der Ausgabe der Kirchenordnungen von E. Sehling die

1 5. besonders: Christentum und Biirgertum in der Hansestadt Liibeck. Ein Riick-
blick auf 800 Jahre Liibecker Kirchengeschichte, in: Libeckische Blatter Nr. 1, 2 u. 3,
1977; Die Reform der Litbecker Kirchenverfassung im 19. Jahrhundert, in: Zeitschrift
des Vereins fiir Libeckische Geschichte und Altertumskunde 57, 1977, 52—102.

2 Kirchengeschichte Liibecks. Christentum und Biirgertum in neun Jahrhunderten,
Libeck 1981.

3 Liibeckische Kirchenordnung von Joh. Bugenhagen Pom., hrsg. vom Geistlichen
Ministerium, Liibeck 1877.
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Liibecker Kirchenordnung nicht vollstindig abgedruckt worden ist. In der Neuausgabe
hat Hauschild der besseren Benutzbarkeit wegen die Seitenzihlung der Edition von
1877 beibehalten,

Die Neuausgabe ist sorgfiltig und sauber hergestellt worden. Damit ist jetzt neben
der Hamburger Kirchenordnung von 1529* auch die Liibecker Kirchenordnung wieder
bequem zuganglich. Sowohl in der Einleitung als auch in einigen Anmerkungen zieht
der Herausgeber die Braunschweiger Kirchenordnung von 1528 sowie besonders die
Hamburger Kirchenordnung von 1529 zum Vergleich heran, um auf Gemeinsamkeiten,
aber auch auf Liibecker Besonderheiten aufmer%(sam zu machen. Dabei konnte natur-
gemaf nur auf einige besonders wichtige Punkte hingewiesen werden.

Bei der gebotenen Kiirze arbeitet Hauschild gut die sozialgeschichtliche Lage der
Kirche in Liibeck um 1520/1530 heraus, insbesondere auch die Bezichung der Kloster
zur Bevolkerung (XVI £.). Es gab in Liibeck iiber 70 Bruderschaften. Wichtig fur die
Reformationsgeschichte im Ganzen ist, dafl in Liibeck am Vorabend der Reformation
keine nennenswerte Kirchenkritik begegnet (XVIII). Favorisiert wurde die Reforma-
tion von denjenigen, die damals nach mehr Mitsprache auch in kirchlichen Angelegen-
heiten verlangten. Eine wichtige Voraussetzung der reformatorischen Bewegung in
Liibeck war die Devotio moderna (XVII). Daff es damals keine humanistischen Kreise
von Belang in Liibeck gab, hitte vielleicht erwihnt werden sollen.

Einige kleine Beanstandungen: XXVII Abs. 2 Z. 1 f. mufl es stary ,1531“ ,1530%
heiflen; cf. XXV. — 4* Abs. 2 Z. 2 sollte es in der Ubersetzung heiflen ,eine solche
ffentliche Schule®. — 19/19* sollte das Augustin-Zitat verifiziert werden. — 96/96™ ff.
konnte vielleicht auch in einer fiir breitere Igreise berechneten Ausgabe auf das Problem
von Introduktion/Ordination hingewiesen werden.

Hamburg Bernhard Lobse

Herbert Immenkétter, Hieronymus Vehus. Jurist und Humanist der Reforma-
tionszeit, Miinster 1982 (= Katholisches Leben und Kirchenreform im Zeitalter der
Glaubensspaltung, Heft 42), 70 S., DM 19.—.

Die konfessionellen Auseinandersetzungen des 16. Jahrhunderts, die mit der Entste-
hung des modernen Staates parallel laufen und sie zugleich intensiv férdern, haben den
Aufstieg einer bestimmten Gruppe von juristischen Fachleuten begiinstigt. Je mehr sich
die theologischen Fragen als unentwirrbar erwiesen und ein Ausweichen vor der Wahr-
heitsfrage in Formelkompromisse, Verfahren und parititische Organisationsmodelle
notwendig wurde, desto mehr riickten Juristen mit diplomatischem Geschick nach
vorne (vgl. dazu demnichst R. Schnur, Hrsg., Die Rolle dper Juristen bei der Entstehung
des modernen Staates, Berlin 1983).

Die vorliegende Biographie des Kanzlers der Markgrafschaft Baden, geschrieben aus
profunder Kenntnis vor allem der Reichtagsverhandlungen von Augsburg 1530, besti-
tigt dies. Vehus (1484—1544) studierte in Freiburg i.Br., u.a. bei Zasius, wurde 1510
Doktor beider Rechte und unterrichtete dort bis 1514, um dann in den Dienst des badi-
schen Markgrafen iiberzuwechseln. 1517 wurde er Kanzler. 1521 war er bereits mitten
in der Religionspolitik, indem er als Sprecher eines reichstindischen Ausschusses auf
dem Wormser Reichstag den Versuch einer Einigung mit Luther unternahm. Weitere
wichtige Aufgaben, bei denen Vehus wegen seiner juristischen Fahigkeiten, seiner Bil-
dung und seines diplomatischen Geschicks durchweg eine Fithrungsrolle zukam, fielen
ihm auf den Reichstagen 1522 und 1524 sowie vor allem 1530 zu. Wie in Worms, so war
Vehus auch in Augsburg als Sprecher der altgliubigen Delegation im Zentrum der
Unionsverhandlungen titig, um das gefahrliche Auseinanderdriften der beiden Lager zu
verhindern, Dabei verfolgte er eine pragmatische und mifigende, wenn auch in wesent-

4 Wenn, Hans (Hrsg.): Johannes Bugenhagen. Der Ehrbaren Stadt Hamburg Christ-
liche Ordnung 1529, in: Arbeiten zur Kirchengeschichte Hamburgs 13, Hamburg 1976.
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lichen Glaubensfragen unnachgiebige Linie, die er auch zuvor in der Religionspolitik
der Markgrafschaft verfolgt hatte.

Es ist Inmenkotter ausgezeichnet gelungen, Detailgenauigkeit im Biographischen mit
dem Blick auf die groflen Fragen der Zeit zu verbinden. Vehus’ Biographie ist ein ganz
wesentlicher Beitrag zur genaueren Kenntnis der bewegten Szenerie zwischen 1521 und
1530. Sie belegt, da% die Landesherren und ihre Juristen auch in altgliubigen Territorien
ihre Befugnisse auf Kosten der (verunsicherten) Kirche auszudehnen suchten und sie
erlaubt einen kleinen Einblick in die Funktionsweise des wenig gliicklichen Reichsregi-
ments in Efflingen. Ligen mehr solcher priziser und lebendiger Studien vor, so wire
vor allem fir die Verwaltungsgeschichte viel gewonnen.

Frankfurt a. M. M. Stolleis

Wolfgang |]. Mommsen (Hrsg.): Stadtbiirgertum und Adel in der Reforma-
tion. Studien zur Sozialgeschichte der Reformation in England und Deutschland. In
Verbindung m. Peter AE‘er und Robert W. Scribner. (Stutegart 1979. — Veroffent-
lichungen des Deutschen Historischen Instituts London. Bd. 5). 392 Seiten.

Der vorliegende Band vereinigt die Referate deutscher, britischer und amerikanischer
Historiker wihrend der Tagung des Deutschen Historischen Instituts London zur
»Sozialgeschichte der Reformation® 1978, z.T. nachtriglich erweitert (in deutscher
bzw. englischer Sprache mit Zusammenfassungen in der jeweils anderen Sprache),
sowie einige Diskussionsbeitrige. Er reiht sich in eine mittlerweile beachtliche Gruppe
von Sammelwerken, in denen sich — zumal seit dem Bauernkriegsgedenkjahr 1975 —
Spannweite und Schwerpunkte der gegenwirtigen Reformationsgeschichtsforschung
niederschlagen, Ergebnisse, Forschungsberichte und -strategien, gelegentlich auch
Gegensitze und Kontroversen.

Daf sich die Historiker zumal der deutschen Reformation vorzugsweise den Stidten
gewidmet haben, ist — wie auch hier von mehreren Autoren vermerkt — wesentlich den
Anregungen zu danken, die seit nun zwei Jahrzehnten von Bernd Moellers richtungs-
weisender Studie ,Reichsstadt und Reformation® ausgehen. Es ist gleichwohl eine weit
iltere Erscheinung und hat neben dem zeitlichen Vorangehen der Stidte vor den Terri-
torien auch vordergriindigere Ursachen. Vorginge und Beteiligte scheinen hier zumeist
tiberschaubarer und besser dokumentiert, die Uberlieferung oft auch leichter zuging-
lich. Stidte bieten sich zu Vergleichen eher an als Territorien. Und schlieflich sind auc
Studien zu Gedenkjahren tiberwiegend von Kommunen veranlafit.

Auch der vorliegende Sammelband zeigt ein gewisses Ungleichgewicht. Unter den
zwolf Referaten — einigermafien locker um das Problem der sozialen Tragerschichten
der Reformation gruppiert — steht nur ein Vergleich beider Lander: Henry J. Cobn
behandelt ,Reformatorische Bewegung und Antiklerikalismus in Deutschland und
England®. Fir das Ausbleiben starkerer reformatorischer Bewegungen in England
(aulerhalb Londons), die denen im Reich entsprochen hitten, fiihrt er das Fehlen popu-
lirer Reformatoren und die geringe Verbreitung von Bibelibersetzungen und reforma-
torischen Flugschriften an, insbesondere aber den Mangel eines dhnlich ausgeprigren
Antiklerikalismus, da die englische Kirche unbeschadet ihres Reichtums nicht mehr
iiber jene ausgedehnten weltlichen Herrschaftsrechte verfiigte, die in Deutschland zu
den bekannten wirtschaftlichen und sozialen Bedriickungen genutzt wurden. Wihrend
etwa der deutsche Bauernkrieg von heftigem Pfaffenhafl geprigt war, zeigten sich in
England bald restaurative Tendenzen gegen die von der Krone verfﬁjfe Reformation, so
daf§ deren endliche Durchsetzung noch Jahrzehnte in Anspruch nahm.

Nur zwei weitere Beitrige widmen sich der englischen Reformation. Christopher
Haigh erértert ,,Some Aspects of the Recent Historiography of the English Reforma-
tion®, gruppiert die behandelten Autoren etwas gewaltsam danach, ob sie die Reforma-
tion als raschen oder allmihlichen Prozeff und ausgehend von oben oder unten
begreifen, und tritt angesichts der Komplexitit der Faktoren fiir eine regional differen-
zierende Betrachtung ein; er beruft sich dafiir allerdings wiederum auf die nimlichen
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Autoren. Unmittelbarer stiitzt dies Peter Clarks Beitrag ,Reformation and Radicalism
in Kentish Towns c. 1500—1553%. Den unterschiedlich raschen Verlauf der Reforma-
tion in Canterbury, Sandwich und Faversham sieht Clark in Zusammenhang mit den
ungleichen sozialen Gegensitzen und deren offenbar beschleunigter Wirkung. Er
betont jedoch auch, daff bis auf London die englischen Stidte wegen ihrer meist
geringeren Grofle, politischen, wirtschaftlichen und kulturellen Stellung nicht die
Bedeutung der deutschen Reichsstadte fir die Verbreitung der Reformation erlangten.

Die iibrigen Autoren behandeln Fragen der deutschen — iiberwiegend stidtischen —
Reformation, nur einer den Adel: Volker Press’ ,Adel, Reich und Reformation® zihlt
in seiner Originalitit und der Fiille des durchdrungenen Stoffes zu den wichtigsten Auf-
sitzen dieses Bandes. Die Haltung des niederen Adels, besonders der Reichsritter, zur
Reformation war in den verschiedenen Reichsteilen von vielfaltigen politischen Bedin-

ungen und Abhingigkeiten bestimmt, von individuellen Wﬁnscﬁen und den Gegeben-
Eeiten der Reichs- und Territorialverfassung, so daff er sich darin — im Vergleich zu
Fiirsten, Stidten und Geistlichkeit — eher zuriickhaltend zeigte. Zumal die Reichsritter
liefen Gefahr, sich bei Fiirsten und Kaiser zwischen alle Stiihle zu setzen. Hinzu kamen
fiir sie Schranken der Bildung und geistigen Vermittlung, der Vorrang lokaler Belange
und oft das handfeste Interesse an Erhaltung der Pfriimfenkirche. Andererseits bot cﬁe
verstirkte politische Aktivitit Karls V. seit Beginn der 40er Jahre Rittern und Adel ver-
stirkten Riickhalt gegeniiber den Fiirsten. Seine konfessionelle Entscheidung traf der
deutsche Adel so ﬁ%erwiegend erst nach 1555.

A. Geoffrey Dickens’ ,Intellectual and Social Forces in the German Reformation®
betont die kontinuierliche geistige Vorbereitung der Reformation und die lange Tradi-
tion der Papstkritik, wie sie sich in Antiklerikalismus und Konziliarismus ausdriickte,
und verweist auf Luthers geistige Traditionen. Die Ausbreitung seiner Lehre gewann
ihre Kraft und das Ausmal% einer Volksbewegung besonders in den Stidten, da sie sich
dort mit Reformwiinschen von unten verband. Die Bedeutung des Buchdrucks diirfe
dabei nicht iberschitzt werden; die militirische Stirke der Stidte etwa habe fiir den
Schutz der neuen Lehre eine dhnlich wichtige Rolle gespielt.

Die bislang ebenso geliufige wie zumeist unreflektiert benutzte Metapher ,reforma-
torische Bewegung® unterzieht Robert W. Scribner in ,The Reformation as a Social
Movement* einer systematischen Analyse und entwickelt am Wittenberger Beispiel for-
male Kriterien, die sie prizisieren und fiir ihre Verwendung eine Richtschnur sein
kénnen: Sie erfordert danach (1.) das Auftreten in erkennbaren Gruppen, die (2.)
gemeinschaftlich handeln und (3.) damit ein gemeinsames Bewufitsein zeigen, die (4.)
die bestehende Ordnung zu verindern suchen, u. z. (5.) in einer raschen und unmittel-
baren Aktion und (6.) mit nichtinstitutionellen Mitteln. Sinnvoll erscheint allerdings
eine Beriicksichtigung der Rahmenbedingungen und eine Uberprifung von Wechsel-
bezug und Unabding%arkeit der Einzelkriterien. Am Beispiel Zwickau belegt Scribner
das dialektische Verhiltnis solcher Bewegungen zu den Reaktionen der Obrigkeir, die
daraus eine oppositionelle Bewegung werden lassen konnten. lhre sozialen Dimen-
sionen beobacﬁtet er am Beispiel Leipzig: Die Reaktion auf die evangelischen Ideen und
deren Auswirkungen hing ab von der sozialen Ebene. Arme schienen eher bereit,
radikal fiir ihren Glauben einzutreten, und mit der Radikalisierung sank der Anteil der
Oberschicht. Die Argumentation fufit hier allerdings auf recht schmalem Zahlenmate-
rial und bediirfte weiterer Abstiitzung. Zumal die erzihlenden Quellen bieten dabei
notorisch das Problem, daf§ sie die Unterschichten nicht nur relativ selten, sondern auch
vorzugsweise aus der Perspektive hoherer Schichten behandeln, gelegentlich auch
denunzieren. !

Daf} andererseits die politische Fiihrung aus Furcht vor sozialer Unruhe und innen-
wie auflenpolitischen Riicksichten pragmatisch verfuhr und erst auf Dringen der Bevol-
kerung von ihrer vermittelnden Haltung abriickte, beschreibt Philip Broadhead in
»Popular Pressure for Reform in Augs%urg, 1524—1534“. Im Zwiespalt zwischen
Volkswillen und kaiserlicher Politik entschied sich hier der Rat angesichts wachsender
wirtschaftlicher und sozialer Bedringnis widerstrebend fiir die Reformation.

Bernd Moeller geht in seinem Referat ,,Stadt und Buch. Bemerkungen zur Struktur
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der reformatorischen Bewegung in Deutschland“ zunichst auf allgemeine Probleme der
Sozialgeschichte der deutschen Reformation ein. Er wendet sich gegen eine Unterschiit-
zung ﬁer genossenschaftlichen und gemeindlichen Elemente und eine Uberbetonung
sozialer Aspekte und Klassengegensitze, wie er sie in Thomas A. Bradys ,Ruling Class,
Regime and Reformation in Stralburg 1520—1555¢ erkennt; der daran ankniipfenden
Diskussion bietet dieser Band lingeren Raum. Mit Bemerkungen zum engen Zusam-
menhang von Buchdruck und stidtischer Reformation und zur Bedeutung des Buchwe-
sens fiir die Bildung in der spatmittelalterlichen Stadt und als Schliissel zur Mentalitit
der reformatorischen Bewegung gelangt Moeller sodann zu einem Bericht iiber ein Got-
tinger Forschungsprojekt zur Erfassung der reformatorischen Flugschriften als histori-
scher Quelle. Die Pl;ier besonders hervorgehobenen Predigtdrucke hat er inzwischen an
anderer Stelle ausfithrlicher behandelt (,,Einige Bemerkungen zum Thema: Predigten in
reformatorischen Flugschriften®. In: Hans foachim Kahler [Hrsg.]: Flugschriften als
Massenmedium der Reformationszeit. Stuttgart 1981. S. 261—268). Sie bieten die wich-
tigste Quelle der reformatorischen Predigt, des wichtigsten Mediums der reformatori-
schen Bewegungen, das noch immer einer systematischen Untersuchung bedarf. Nicht
selten wandten sich diese Schriften unmittelbar an Stadtgemeinden und verdeutlichten
so den Zusammenhang von Stadt und Buch wie auch den mit der Reformation neube-
lebten Gemeinschaftsgedanken.

Der Tubinger Sonderforschungsbereich Spatmittelalter und Reformation ist mit drei
Beitrigen vertreten. Hans-Christoph Rublack bemerkt ,Zur Sozialstruktur der prote-
stantischen Minderheit in der geistlichen Residenz Bamberg am Ende des 16. Jahrhun-
derts“ deren insgesamt starke politische und WirtschaftlicEe Stellung. Sie entwickelte
aber weder ein gemeinsames Elitebewufitsein (war vielmehr teilweise in die politische
Elite integriert), noch lief} sich ein Wechselbezug von Konfession und sozialer Stellung
erkennen. Hier breitete sich der Protestantismus auch noch nach der Jahrhundertmitte
weiter aus und konnte, obgleich ohne obrigkeitliche Stiitze, friedlich neben der katho-
lischen Mehrheit bestehen. — Ingrid Bétor: untersucht besonders anhand von Steuerli-
sten ,Ratsherren und Aufrithrer. Soziale und ékonomische Verhiltnisse in der Stadt
Kitzingen zur Zeit des Bauernkriegs und der Reformation®. War der Aufstand zunichst
vom gemeinen Mann gegen den von den Reichsten der Stadt beherrschten Rat ins Werk
gesetzt (der seit 1522 der Reformation anhing, ohne dabei die Rechte des Landesherrn
anzutasten), traten alsbald wohlhabende Biirger an seine Spitze, um ihren politischen
und sozialen Einflufl dem Rat gegeniiber auszudehnen. — Erdmann Weyrauch behan-
delt ,,Die politische Fithrungsgruppe in Colmar zur Zeit der Reformation®, letztere
vom Rat erst 1575 beschlossen. Sie nahm danach in mancher Hinsicht einen untypi-
schen Verlauf, unbeeinfluflt von wirtschaftlich-sozialen Spannungen und ohne eine
eigentliche reformatorische Bewegung, vielmehr als allein politischer Akt innerhalb der
Fuihrungsschicht unter Wahrung der politisch-sozialen Stellung, der wirtschaftlichen
Maglichkeiten und des Glaubens der katholischen Seite. Allerdings blieb Weyrauchs
Deutung in London nicht ohne Widerspruch. Hier ist jetzt vor allem die griundliche
Analyse Kaspar von Greyerz’ heranzuziehen.

Heinz Schilling untersucht ,Die politische Elite nordwestdeutscher Stadte in den reli-
gidsen Auseinangersetzungen des 16. Jahrhunderts“, ein unbeschadet der umfinglichen
Nachweise traditionell weniger beachtetes Gebiet. Die Studie hat gegentiber den vorge-
nannten den Vorzug ibergreifender Betrachtung des jeweiligen Kraftefeldes Rat —
Biirger — Territorialstaat. Ein Problem der Vergleichbarkeit ergibt sich, wie Schilling
einriumt, wo er sich fiir den Patriziatsbegriff auf den schwankenden Boden lokalge-
schichtlicher Terminologie verwiesen sieht; hier kénnten sich die von Ingrid Batori
erarbeiteten Kategorien als hilfreich erweisen. Schilling betrachtet Lemgo sowie Braun-
schweig, Liineburg, Osnabriick, Miinster, Paderborn und Géttingen. Angesichts der

eistigen, politischen und kirchlichen Bindungen der politischen Eliten gegeniiber der
utherischen Lehre habe sich diese von unten etablieren miissen und mit der kommu-
nalen Bewegung verbinden konnen, die auf die stindische und soziale Ordnung zielte.
Damit standen die herrschenden Eliten im Zwiespalt zwischen lokaler Opposition und
fiirstlichen Anspriichen. Innerstidtischer Konsens erforderte ihr religiéses Entgegen-
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kommen. Aber die kommunalen Bewegungen waren — wie auch im von Schilling aus-
geklammerten Hamburg ersichtlich — nicit vollig gegen die Ratsobrigkeit gerichtet,
wurden vielmehr von Teilen der politischen Elite gelithrt oder standen ihr doch nahe.
Die Reformation bewirkte so eine raschere Zirkulation der Eliten, nicht einen abrupten
Wechsel, ausgeprigter jedoch, je altertiimlicher die jeweilige Verfassung war. Sahen sich
die stidtischen Eliten gleichzeitig — wenngleich weithin unabhingig von der Reforma-
tion — vom aufsteigenden Territorialstaat %Jedroht, so bot dieser thnen auch neue Auf-
stiegschancen. Insoweit bedeuteten das 16. und 17. Jahrhundert fiir die nordwestdeut-
schen Stadteliten — und nicht nur fiir sie — neben dem konfessionellen auch einen poli-
tischen Scheideweg, wobei jene Stidte, die zum Luthertum tibergingen, ihre Stellung
gegeniiber dem Territorialstaat wenigstens kurzfristig festigen konnten.

Der vorliegende Band erscheint in seinen Ergebnissen wie in seinen Anregungen glei-
chermaflen gewichtig. Fiir die weitere Erforschung der Reformation und ihrer sozialge-
schichtlichen Dimensionen sollten sich besonders die iibergreifenden und neuen Frage-
stellungen und Konzepte, wie sie hier von Moeller, Press und Schilling erértert werden,
als fruchtbar erweisen.

Hamburg Rainer Postel

Hans-Christoph Rublack: Eine biirgerliche Reformation: Nérdlingen
(= Quellen und Forschungen zur Reformationsgeschichte Bd. 51) Giitersloh (Gerd
Mohn) 1982, 288 S.

In der Reformationsgeschichte der Reichsstidte ragt Nordlingen kaum heraus. Wie
die vorliegende Untersuchung zeigt, konnte eben dieser Umstand eine solche Stadt fir
die Forscﬁun interessant machen. Der VI, verfiigt tiber eine umfassende Kenntnis der
Stadtegeschichtsschreibung und zugleich der intensiv herangezogenen archivalischen
Quellen. Seine Arbeit ist so mit den Anmerkungen solide unterkellert. In der Darstel-
lung wechseln erzihlende Partien und Strukturanalysen ab. Das beeintrichtigt die
Homogenitit und Lesbarkeit des Buches, nicht jedoch sein wissenschaftliches Gewicht.
Die Briiche in der Beschreibung erschweren aﬂlerdings auch die Beurteilung der Ent-
wicklungen. Der Zweifel, ob die Reformation das eigentliche Thema dieser Stadtge-
schichte aus der ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts ist, liegt iiber den ganzen Ausfiih-
rungen und bestimmt die Sichtweise, aber eben dadurch diirfte die Forschung sensibi-
lisiert werden.

Ein erster Abschnitt beschreibt anhand der Bilder und Ratsansprachen eindrucksvoll
die geistige Tradition und Ideologie der Stadt. Der Hauptteil nimmt das zunichst auf,
indem er sich den von der Obrigkeit vertretenen politischen Normen zuwendet. Dabei
handelte es sich um die religios begriindete ,gottliche Ordnung®, die auch die Obrigkeit
sanktionierte, den gemeinen Nutzen, die Abwehr von Schaden und Bewahrung des
Friedens, das Recht und die Selbstindigkeit der Stadt. Diese Normen gab es schon vor
der Reformation. Sie werden wihrend des Bauernkriegs und noch in den reformato-
rischen Zuchtordnungen erneut mit intensivierter religidser Begriindung geltend
gemacht. Es zeigt sich, daf in dieser Hinsicht eine bedeutsame Kontinuitit ﬁestand.

Wie in anderen Reichsstadten war man auch in Nordlingen an einer Partizipation und
Mitsprache an den kirchlichen Angelegenheiten interessiert. Sie betrafen das kirchliche
Vermoégen, den Kirchbau und die oft nur lax erfiillten Amtsverpflichtungen der Geist-
lichen. Eine totale Kommunalisierung und Aufhebung der besonderen Rechtsstellung
der Kirche wurde jedoch nicht einmal wihrend der Reformation angestrebt. Der Rat
hielt sich schon aus auflenpolitischen Riicksichten auffallend zuriick. Das Fundament
des stidtischen Kirchenregiments war das 1523 vom Kloster Heilsbronn erworbene
Patronatsrecht iber die Pfgarrkirche St. Georg. Maglicherweise standen hinter diesem
Vorgang, durch den erhebliche kirchliche Mifistinde abgeschafft werden sollten, stir-
kere reformatorische Interessen als die Darstellung erkennen lafit. Sie kamen allerdings
nicht zur vollen Auswirkung.

Die Reformation gewann durch die Verkiindigung von Kaspar Kantz und Theobald
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Billican seit 1522 eine Basis in der Bevélkerung. Es kam zu Aggressionen gegen Kleriker
und Bilder. Der Rat lief8 die evangelische Predigt und begrenzte Neuerungen zu, trug
dem auch in seiner Auflenpolitik Rechnung, vermied jedoch ein unbedingtes Eintreten
fiir die Reformation. Sichtlich schwer verrechenbar ist die Rolle der evangelischen
Theologen, vor allem Billicans und Kantz’. Billicans Theologie war erstaunlich unbe-
stindig. Neben Luthers machte sich Karlstadts Einflufl bemerEbar, und ab 1525 wandte
er sich mehr und mehr wieder der alten Kirche zu. Dennoch ist es mir fraglich, ob man
ihn als ,reformatorischen Humanisten® in die Nordlinger Mittellage einordnen soll.
Kaﬁtz fehlte sichtlich die eigentliche Position und das Durchsetzungsvermogen in der
Stadt.

Der Bauernkrieg, in dem die Unterschichten zu den Bauern tendierten, der Rat
jedoch loyal zum Schwibischen Bund stehen sollte, fithrte zu einer Machtkrise, die
gerade noch gemeistert werden konnte, aber nichts destoweniger den um die Selbstin-
digkeit der Stadt besorgten Rat schwer verunsicherte. Hier bedauert man es besonders,
dafl der Faden der Darstellung nicht energisch durchgehalten wird. Nach 1525 lavierte
der Rat auflenpolitisch sichtlich zwischen der Riicksicht auf Gottes Wort und der auf
den Kaiser bzw. den Schwibischen Bund. Moglicherweise verhinderte das ausgewogene
Krifteverhaltnis zwischen Alt- und Neugliubigen sowie das Fehlen eines profilierten
Fiihrers der stidtischen Politik klare Entscheidungen. Nérdlingen trat als einzige Stadt
aus Furcht vor dem Kaiser Anfang 1530 von der Speyrer Protestation zuriick. Es blieb
dennoch eine evangelische Stadt, die sich freilich immer mit einem Minimum an refor-
matorischer Akuvitit begnigte. In diesem Sinn wurde das Kirchenregiment praktiziert.
Man blieb méglichst im Rahmen reichsrechtlicher Legalitat. Die Authebung der Klster
oder der Messe wurde nicht forciert. Eine konservative Gottesdienstordnung wurde
erst 1538 erlassen. Die treibende Kraft waren dabei die evangelischen Geistlichen. Die
Zuriickhaltung des Rates liefl das Nebeneinander von Lutheranern, Zwinglianern und
Katholiken zu. Unklar bleibt leider die Einstellung der Bevolkerung. Es gab mindestens
noch eine altgliubige Minderheit. Der 1544 angestellte Superintendent Kaspar Loner
hatte es angesichts der bequemen Passivitit des Rats mit neuen Impulsen schwer. Es
Eaﬁt ganz in das Bild, daf man sich im Interim %egen den Willen der Geistlichen um des
: riedens und der Selbstandigkeit der Stadt willen nur zu leicht in das Unvermeidliche
ligte.

gl&ach des V1.’s Meinung bestatigt sich das grofle Thema Reichsstadt und Reformation
am Exempel Nérdlingen nicht. Die Reformation ist hier den leitenden stidtischen
Interessen untergeordnet und darum wird von einer ,biurgerlichen Reformation®
gesprochen. Die Vermutung, dafl das kein Ausnahmefall war, stellt die aufregende
Hypothese dieses Buches dar. Sie wird ernsthaft zu bedenken sein, auch wenn man
erkennt, dafl die Optik des Vf.’s bestimmte Linien sehr stark hervortreten liflt. Das
Durchschnittliche ist fiir die Geschichtswissenschaft gewift sehr bedeutsam, aber es ist
nicht ihr einziges Mafl, schon gar nicht in der Kirchengeschichte. Auflerdem sollte man
nicht vergessen, trotz der problematischen Integration der Reformation ist Nordlingen
eine evangelische Stadt geworden.

Miinster/W. Martin Brecht

Richard M. Wunderli, London Church Courts and Society on the Eve of
the Reformation, Cambrigde, Massachusetts, 1981, = Speculum Anniversary
Monographs, Bd. 7.

Mit seiner in der zweiten Halfte der 1960er Jahre verfafiten und in den frithen 1970er
Jahren angenommenen Ph. D.-Dissertation (University of Berkeley) betritt Richard
Wunderli ein Feld, dessen Bearbeitung inzwischen von verschiedenen Seiten her in
Angriff genommen wurde: Die Tatigkeit katholischer und protestantischer kirchlicher
Gerichcsiﬁfe bzw. gemeindlicher Zuchtinstanzen haben im letzten Jahrzehnt auch
auflerhalb der kirchen- und kirchenrechtsgeschichtlichen Spezialdisziplinen zunehmend
Interesse gefunden. Insbesondere Sozialhistoriker sind darangegangen, die seit Mitte
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des 16. Jahrhunderts reichlicher und hiufig in kontinuierlichen Reihen vorhandenen
Akten und Protokolle dieser Institutionen unter im einzelnen recht unterschiedlichen
sozial- und gesellschaftsgeschichtlichen Fragestellungen auszuwerten. Es geht ihnen
dabei hauptsichlich um den Anteil dieser kirchlichen Gremien an den iibergreifenden
Entwicklungstendenzen der Frithneuzeit — an der sogenannten Verchristlichung der
Gesellschaft, der Sozialdisziplinierung bzw. der Sozialkontrolle oder der Herausbil-
dung modern-rationaler Mentalstrukturen und Verhaltensnormen. Angesichts dieser
Forschungsdiskussion ist es zu begriiffien, dafl mit der Drucklegung nun auch diese
iltere Untersuchung allgemein zuginglich ist. Indem sie mit anderen Fragen und Hypo-
thesen arbeitet, ist sie geeignet, den Horizont der genannten sozialgeschichtlichen und
sozialwissenschaftlichen Interpretationsversuche zeitlich und inhaltlich zu erweitern:
So v.a. durch die Frage nach einem die Reformation vorbereitenden Wandel in der Ein-
stellung gegeniiber der geistlichen Gerichtsbarkeit sowie durch die Hypothese einer
diesem Wandel zugrundeliegenden Sikularisation.

Ein erster, allgemeiner Teil (Kap. I und II, S. 7—62) beschiftigt sich ausfiihrlich mit
Aufbau, Funktion und Charakter sowie mit Vorziigen und Naciteilcn der geistlichen
Gerichtsbarkeit am Vorabend der Reformation. Neben der Beschreibung der einzelnen
Institutionen und ihres Instanzenzuges (Organisationsschema, S. 9) geht es insbeson-
dere um die Herausarbeitung des ,,Systems iirchlicher Gerichtsbarkeit®, wobei Wun-
derli zu Recht darum bemiiht ist, geistliche und zivile Gerichtsbarkeit aufeinander zu
beziehen und beide einzufiigen in das Geflecht individueller und kollektiver Bezie-
hungen im spitmittelalterlichen London — in den Pfarreien und in den ,wards®.
Zug%eich damit werden Ausbildung und Mentalitit der gelehrten, professionalisierten
Juristen beschrieben und die Folgen fiir den konkreten Ablauf der geistlichen Prozesse
und der Urteilsfindung bestimmt. Die besondere Ausbildung nach dem kanonischen
Billigkeitsprinzip (,,notons of canonical equity) — so lautet hier die These — gab den
an den spitmittelalterlichen geistlichen Gerichten titigen Juristen ,ein besonderes Ver-
standnis von Gerechtigkeit, das der Vorstellung von einem gerechten, gnidigen Gott
nicht unahnlich war® (S. 139). Indem dieses besondere Rechtsempfinden die Richter im
geistlichen Gericht des Spitmittelalters gegeniiber den Angeklagten nachsichtig machte
und sie haufig an einer konsequenten Prozeffithrung mit einem entschiedenen Endur-
teil hinderte, hitten die geistlichen Gerichte keine reale Chance gehabt, sich dem frith-
neuzeitlichen Bedingungsrahmen anzupassen, der durch eine zunehmende Rigiditat des
sittlichen Bewuftseins sowie durch das Verlangen der Klager und der Offentlichkeit all-
gemein nach definitiver Urteilsfindung charakterisiert gewesen sei. Aus dieser Unfihig-
keit zum Wandel habe sich zu Anfang des 16. Jahrhunderts eine doppelte Verlagerung
ergeben, die die tiefgreifenden Verinderungen durch die spater durchgefiihrte Reforma-
tion wesentlich erleichterte: 1. Die Zahl der Prozesse nahm rapide ab, was Wunderli auf
ein geschrumpftes Interesse an den uneffektiven geistlichen Gerichten zurtickfihre. 2.
Abgesehen von Eheangelegenheiten, die bis in die spétere Frithneuzeit hinein aus-
schlieflich bei den geistlichen Gerichten verblieben, drangen in den dadurch freigewor-
denen Bereichen der Rechtsprechung weltliche Gerichtsinstanzen vor (v.a. Biirgermei-
ster- und Ratsgericht), die dem allgemeinen Verlangen nach effektiven Sanktionen in
Zivil- und Strafsachen nachzukommen vermochten.

Diese beiden Tendenzen werden im zweiten Teil des Buches (Kap. III-IV,
S. 63—102) durch eine quantitative und qualitative Auswertung mehrerer zwischen
1470 und 1516 relativ vcjlstindig erhaltener Protokollbiicher des Londoner Commis-
sary Court detailliert diskutiert und im Anhang durch Tabellen belegt. (Ein zweiter
Anhang gibt exemplarische Passagen der Quelle wieder): Fast 90 % aller im Untersu-
chungszeitraum am Londoner Commissary Court durchgefiihrten Prozesse betrafen
Sexualdelikte und Verleumdungsklagen, die iiberwiegend die Sexualsphire beriihrten.
Verfahren und Urteilspraxis in dieser und in den anderen, erstaunlich selten anzutref-
fenden Prozessen (iiber Schulden, Zehntzahlung, Testamente, Eheangelegenheiten,
Mifachtung von Sonn- und Feiertagen) zeigen, dafl dieses geistliche Gericht keineswegs
eine scharfe Sittendisziplinierung bzw. eine bedingungslose Erzwingung der Rechts-
norm betrieb: Nur ein Bruchteil der Prozesse gelangte zu einem Endurteil; die Richter
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forderten stattdessen auflergerichtliche Vergleiche oder betitigten sich als Schlichter;

haufig bemiihten sie sich unabhingig von der Rechtsfindung um eine Wiedergutma-

chung des eingetretenen Schadens. Fiir Wunderli fiigt sich ﬁieser Befund zusammen

zum Bild einer ,older medieval laxity“, die nach der Reformation abgelést wurde durch

gie neuzeitliche Welt der ,coming Protestant discipline®. (S. 102 und Conclusion,
. 135-139).

Wieweit diese Interpretation und die These eines den Verinderungen zugrundelie-
genden Sikularisationsprozesses tragen, ist durch weitere, vergleichende Untersu-
chungen iiber die Titigkeit der spitmittelalterlichen und frithneuzeitlichen Gerichte
und Zuchtinstitutionen zu kliren. Die wenigen Informationen, die augenblicklich vor-
liegen, deuten allerdings eher daraufhin, daff der Bruch zu Anfang des 16. Jahrhunderts
nicht von grundsitzlicher Natur war: Bis ins 18. Jahrhundert hinein blieb auch an den
zivilen Gerichtshofen der Anteil der bis zu einem Endurteil gefiihrten Prozesse offen-
sichtlich relativ gering. Und selbst die calvinistische Gemeindezucht scheint nicht
allenthalben von unerbittlicher Rigiditit gewesen zu sein. — Und hinsichtlich der Siku-
larisations-These stellt sich die Frage, OE das Vordringen der weltlichen Gerichte auf
Kosten der ausgedehnten geistlichen Gerichtsbarkeit des Mittelalters nicht besser unter
dem Begniff der gesellschaftlichen Differenzierung zu diskutieren ist.

Giefien Heinz Schilling

Schilling, Heinz, Konfessionskonflikt und Staatsbildung. Eine Fallstudie
tiber das Verhaltnis von religiosem und sozialem Wandel in der Frithneuzeit am Bei-
spiel der Grafschaft Lippe, Giitersloh, G. Mohn, 1981, 443 S., Leinen, DM 150.—.
Das Buch umfafit drei Teile: (A.) Die Einleitung erortert die in der jiingsten For-

schung erkannte Bedeutung der sozialen Faktoren der jeweiligen Zeit, die neben den

immer schon beachteten religidosen und politischen Ereignissen beriicksichtigt
werden miussen und die die letztgenannten erginzen und besser verstindlich machen.

Die sachgemifle Zuordnung der drei Elemente wirft naturgegeben Probleme auf. Wir

richten im Folgenden unser besonderes Augenmerk auf die richtige Bewertung der

theologisch-kirchlichen Komponente, eine Aufgabe, deren sich der VI. wohl bewufit ist

(S. 22). (B.) Die Einfihrung der Reformation in Lippe behandelt insbesondere die

Ereignisse der Jahre 1530 bis 1532 in Lemgo. (C.) Die Einfithrung des reformierten

Bekenntnisses nach dem Jahr 1600 fiillt die zweite Hilfte des Buches.

Die geschichtlichen Ereignisse werden ausfiihrlich und im Detail mit einer Genauig-
keit dargestellt, wie dies bisher noch nicht geschehen ist. Der Rezensent hilt es fiir
wahrscheinlich, daff die weitere Forschung fas Buch nur noch erganzen oder in ein-
zelnen Punkten korrigieren kann. Fragt man daruber hinaus nach den hervorstechenden
neuen Ergebnissen des Buchs, so ist im ersten Hauptteil (B) zu nennen: In der ,,dritten
Phase® (1530—1531) wird in Lemgo ein 24er-Ausschufl eingesetzt, der die Reformation
erzwingt (S. 77 ff.). Der V. macht deutlich, daf der Ausschufl zwar gewaltsam vor-
geht, aber doch nicht ohne Legitimitat ist. Es handelt sich bei dem Ausschuff um den
mn der Lemgoer Verfassung genannten ,Dritte Haufen®, der die sechs Bauernschaften
vertritt (S. 86 £.); er wurde nur bei auflerordentlichen Regierungshandlungen herange-
zogen. Die Vorginge sind also nicht einfach als Biirgeraufstand zu werten. Die Her-
kunft der 24 ,,Gemeinherren® wird genau untersucht (S. 88).

Die Hinwendung zum reformierten Bekenntnis (C) war bisher nicht genau erforscht.
Die Einfliisse auf Simon VI. werden sorgfaltig untersucht (S. 158 ff.). Noch immer
erkliren seine Erziehung am Kasseler Hof, der Besuch des Stralburger Gymnasiums
und der Einflufl der Philippisten Jonas Tunte (bis 1570 Kanzler), Christoph von Donop
(bis 1573 Hofmeister) und Nikolaus Thodenus (der Lehrer des Grafen) den Konfes-
sionswechsel am besten. Die geplante Teilnahme am Prinzenkrieg in den Niederlanden
(1574) spricht fiir sich (S. 162). Zu Recht wird das Todesjahr (1599) des entschieden
lutherischen Superintendenten Johannes von Exter hervorgehoben (S. 169). Ausschlag-
gebend war wiahrend der ganzen Zeit die enge Beziehung zu Christoph Pezel. Am
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Anfang der Reformen steht die Konsistorialordnung von 1600, die die Visitationen der
Superintendenten vorschreibt (S. 178 ff.). Die Umbesetzungen der Pfarrstellen aus
konfessionellen Griinden wird genau registriert (S. 180 f.). Agbcr die Konsistorialord-
nung von 1600 macht keinerlei Angaben iiber die konfessionelle Wendung, die inzwi-
schen vollzogen wurde. Nur aus den Visitationsprotokollen ist ersichtlich, dafl nicht
mehr Luthers kleiner Katechismus gelehrt werden soll, sondern der Angersche Kate-
chismus, eine Bearbeitung des Heidelbergers Katechismus. Es ist darum aufierordent-
lich schwerwiegend, dafi die Schloﬂkircﬁenordnung von 1602 verloren gegangen ist
(S. 182). Die inhaltlichen, theologischen Mafistibe, nach denen die Hinwendung zum
reformierten Bekenntnis vollzogen wurde, sind uns nicht bekannt. Auf die Schlofikir-
chenordnung bezieht sich auch das landesherrliche Reformationsmandat von 1608; es
nennt ebenfalls die Mafstibe nicht. Es muf in den nichsten Jahren die Hauptaufgabe
der Forschung sein, diese Schlofikirchenordnung aufzufinden.

Der erstmaligen Teilnahme Graf Simon VI. am reformierten Abendmahl wird zu
Recht grofie Bedeutung beigemessen (S. 183). Die theologischen Disputationen in Det-
mold 1604—1610 (S. 183 ff.) bediirfen ebenso noch der genauen Untersuchung wie die
Gegenveranstaltungen am Lemgoer Gymnasium 1613 (S. 248 ff.). Uber den Anger-
schen Katechismus liegt inzwischen eine solche vor (Jahrb. d. Ver. f. Westf. KG 74,
1981, 57 ff.). Der Vi. schildert dann die Stellung des Adels zum reformierten
Bekenntnis und den Widerspruch der Stadte. Eine sorgfiltige Darstellung des Streites
»Lemgo contra Lippe® schlieft den Abschnitt C ab.

Drei kritische Anmerkungen sind zu machen. (1.) die Kirchenzucht wird griindlich
verzeichnet (S. 190 ff.). Die biblischen Wurzeln verkennend, wird sie als Instrument
der ,Sozialdisziplinierung® verstanden (S. 191). Allzu eilfertig wird der Kampf um die
Kirchenzucht ((fie nach reformiertem Verstindnis drittes Kennzeichen der Kirche ist)
dazu benutzt, um Argumente fiir den beginnenden landesherrlichen Absolutismus zu
sammeln. An dieser und anderen Stellen sind die religisen Antriebe weitaus starker als
die politischen. Dies trifft auch fiir die Stellung der Eenachbmen Territorien im Lem-
goer Streit zu, die offensichtlich von ihrer konfessionellen Einstellung primir bestimmt
1st (S. 319 ff.).

(2.) Wihrend der Vf. die Verwendung des Begriffes ,,Calvinismus® in Frage stellt
(S. 49), verwendet er durchgehend den der ,Zweiten Reformation®. Es sei zugegeben,
dafl er sehr griffig ist — er breitet sich seit einigen Jahren in der Forschung wie ein
Buschfeuer aus. Aber ihm fehlt die historische und sachliche Legitimation. Die Bezeich-
nung ist vielmehr ein unzutreffender Hilfsbegriff, der an den Gegenstand herangetragen
wird. Denn Chr. Pezel spricht zwar von einer ,ersten Reformation®, unterlifit es aber,
daraus eine ,zweite Re?ormation abzuleiten. Er spricht vielmehr von einer ,neuen®
und ,christlichen Reformation®. Sein Anliegen ist gerade, bei der Reformation Luthers
und Melanchthons anzukniipfen und sie zu erneuern. An der Confessio Augustana und
der Lehre Melanchthons soll festgehalten werden (vgl. W. H. Neuser, Dogma und
Bekenntnis in der Reformation: Von Zwingli und Calvin bis zur Synode von Westmin-
ster, in: Handbuch der Dogmen- und Theologiegeschichte II, Gottingen 1980, S. 295).
Die erste Reformation in Bezug auf die Zeremonien und die Kirchenzucht erneuern,
heifit gerade nicht, von einer , zweiten™ Reformation sprechen. Dieser Begriff hebt viel-
mehr die Kontinuitit auf und unterstreicht im Ubermaf} die Diskontinuitit zwischen
Luther und Calvin, Melanchthon und den deutschen reformierten Theologen.
Auferdem tiberzeugt der Versuch J. Moltmanns und Th. Kleins nicht, in der ,zweiten
Reformation® ein umfassendes soziales und politisches Programm zu finden (vgl. W.
H. Neuser, 2.2.0. S. 296). Die Uberschrift kann nur heiflen: Der Ubergang zum refor-
mierten Bekenntnis.

(3.) Das Kirchenrecht sollte mehr beriicksichtigt werden. Der V. erwihnt zwar den
Fortbestand der geistlichen Jurisdiktion des Paderborner Bischofs, die Graf Bernhard
noch 1558 und 1567 vertraglich anerkennen mufite (S. 117, vgl. 131 ff.). Er notiert aber
nur kurz, daf die Konsistorialordnung von 1600 der Paderborner Jurisdiktion ein Ende
setzt (S. 137, 152). Eine der Ursachen des Uberganges zum reformierten Bekenntnis
wird gerade das Problem der Jurisdiktion gewesen sein (vgl. W. H. Neuser, Die lippi-
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sche Landeskirche, S. 8 £.). Das reformierte Bekenntnis kennzeichnet die entschieden
antirdmische Einstellung. In der sonst sehr genauen Darstellung fehlt eine Ubersicht
tber die Patronatsrechte in Lippe.

Die Darstellungen der Profan- und Kirchengeschichte werden wohl immer in Span-
nung zueinander stehen. In dem vorliegenden Buch zeigt sich dies darin, dafl der Vf.
den sozialen und politischen Argumenten (Entstehung des landesherrlichen Souverani-
titsdenkens) die Prioritit gibt. Dann aber urteilt er wiederum richtig: ,Die Konfes-
sionsfrage wurde zum Kristallisationskern, an den sich andere wichtige Probleme der
damaligen Gesellschaft anlagerten® (S. 372).

Trotz der kritischen Anmerkungen bekennt der Rezensent, lange kein so anregendes
und iiberzeugendes Buch gelesen zu haben. Der lippischen Kirchengeschichtsforschung
ist mit ihm ein auflerordentlicher Dienst erwiesen worden.

Ostbevern b. Miinster W. H. Neuser

Erwin Iserloh: Johannes Eck (1486—1543). Scholastiker, Humanist, Kon-
troverstheologe (= Katholisches Leben und Kirchenreform im Zeitalter der Glau-
bensspaltung, Bd. 41). Miinster (Aschendorff) 1981. 84 S., DM 19.—.

Johannes Maier, so heifit der grofie Sohn des Fleckens Egg an der Giinz im baye-
rischen Schwaben — dem Brauche seiner Zeit entsprechend hat er sich den Namen
seines Geburtsortes zugelegt und ist somit als Johannes Eck in die Geschichte einge-
gangen. Erwin Iserloh hat es unternommen, das Leben dieses bedeutendsten unter tfen
deutschen Gegenreformatoren auf kurzen achtzig Seiten nachzuzeichnen. Wenn auch
dieses Buch nicht ,,das Desiderat einer ausfiihrlichen Biographie® erfiillen kann, wie das
Vorwort zu verstehen gibt (S. 2), so kommt es in seinen zw6lf Kapiteln dennoch der
Aufgabe nach, den Leser mit den wichtigsten Stationen dieses ereignisreichen Lebens
bekanntzumachen.

Der universitire Bildungsgang Ecks ist geprigt durch die Schulung in der via
moderna. Nur die kurze Zeit im thomistisch ausgerichteten Kéln unterbricht den von
Heidelberg iiber Tiibingen nach Freiburg einheitlichen akademischen Weg. Die ersten
Jahre als junger Professor in Ingolstadt sind Jahre fruchtbaren Schaffens. Unter dem
Titel ,Chrysopassus praedestinationis erscheint 1514 in Augsburg sein vorziiglich
gegliedertes und materialreiches Lehrbuch zur Gnaden- und Rechtfertigungstheologie.
Im Zuge der vom Landesherrn angesetzten Universititsreform macht Eck sich daran,
der via moderna in Ingolstadt unzweideutige Gestalt zu geben. Er verfafit im Auftrag
der Artesfakultit innerhalb von vier Jahren sechs Lehrbiicher zur Logik und Naturphi-
losophie, um dem philosophischen Unterricht ,modernes‘ Profil zu verleihen.

Nicht minder moderne Wege beschreitet Eck mit seinen Thesen zur Wirtschaftsethik.
In Disputationen, Briefen und Gutachten macht er sich fiir eine verniinftige, zeitge-
mifle, pragmatische Losung des mit so vielen Emotionen und Wertungen befrachteten
Zinsproblems stark. Gerechtfertigt ist angesichts der Risiken des Kapitalverkehrs ein
mifiger Zinssatz von finf Prozent. Die Wucherpraxis verwirft auch er wie alle Gebil-
deten seiner Zeit — das nahmen ihm diejenigen nicht ab, die ihn seiner Zinsthesen
wegen als Fuggerknecht beschimpften.

Der moderne Theologe, Philosoph und Okonom Johannes Eck wire als erfolgreicher
Universititslehrer in die Annalen der Wissenschaft eingegangen, wenn nicht Martin
Luther gewesen wire. Dieser wurde wie so vielen anderen auch dem Ingolstidter zum
lebenswendenden Geschick. Alle nun folgenden Stadien, vom Beginn des Ablafistreites
bis zur Polemik iiber Ecks seliges oder unseliges Ende, lassen sich unter die Uberschrift
des vierten Kapitels stellen: ,Der Konflikt mit Luther® (S. 22). Dieser Konflikt, dem
die kurzfristige Phase einer Humanistenfreundschaft voranging, wurde von Eck frith
und in aussch?aggcbender Weise in ein Ringen auf Leben und Tod gewandelt. Die romi-
sche Bannbulle, fiir deren Zustandekommen und Verbreitung er sich so energisch ein-
setzte, hat nicht nur iiber Luthers sondern auch iiber seinen eigenen Weg entschieden:
Sein Leben galt fortan dem Kampf gegen die Reformation.
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Iserlohs Buch macht in allen Kapiteln die Aufgaben deutlich, die der Forschung
durch einen Gelehrten und Reformer aufgegeben sind, der wie Johannes Eck in so viel-
facher Weise mit den Geschehnissen seiner Zeit verwoben ist. Da ist zunichst der junge
Ingolstidter Theologe, der um die Probleme von Pridestination, Erbsiinde, Gnade und
Rechtfertigung auf eine Weise ringt, die Iserloh dazu veranlafit, eine ,Nihe . . . zur
reformatorischen Fragestellung® zu konstatieren (S. 18). Diese ,Nihe* ist jedoch bis auf
ihr Fundament zu durchleuchten, und das ist, wie der ,Chrysopassus‘ zu erkennen gibt,
jene Tradition des spatmittelalterlichen Augustinismus, mit dessen antipelagianischer
Theologie sich Eck seit seiner Probedisputation in Ingolstadt (1510) unverindert kri-
tisch auseinandergesetzt hat. Er steht den Wittenberger Magistern Karlstadt und Luther
so fern wie dem Pariser Augustinermagister Gregor von Rimini.

Des weiteren wird Eck als ,Doctor modernus herausgestellt, der sich ,die logischen
Spitzfindigkeiten und Sophismen der Spitscholastik nicht zu eigen machte® (S. 9).
Auch hier eroffnet sich der Forschung ,ein weites Feld’, allerdings nur dann, wenn man
bereit ist, die festgefiigten Frageschemata und Werturteile der Lortzschule zu durchbre-
chen. Wie ist der Standort Ecks innerhalb der damals ausgereiften ,via moderna‘ zu
bestimmen, wo setzt er Schwerpunkte und wo grenzt er sici ab, wer sind seine Auto-
ritaten und was ist als eigener Beitrag zu erheben? Das gilt es zu erfragen und ist auch
zu erfahren anhand des umfangreichen Materials, das seine Lehrbﬁcﬁer bieten. Von
alledem ist bei Iserloh jedoch nichts zu finden.

Mit Spannung verfolgt man die Anstrengungen des Ingolstadters, alle Krifte gegen
die Reformation zu mo%ilisieren, wo immer diese auch auftritt, sei es innerhalb, sei es
auflerhalb des Reiches. Zu diesem Kampf gehort das Bemiihen, Klarheit in die ,dogma-
tische Unklarheit der Zeit® (5. 80) zu bringen, wie Iserloh dem Nominalisten {iberra-
schend zugesteht. Vor allem das ,Enchiridion® ist von dem Bemiihen geprigt, die romi-
sche Lehre unzweideutig festzuschreiben und die Kirche zum Fundament von Schrift
und Theologie zu erheben: ,Scriptura non est autentica sine authoritate ecclesiae®.’ Das
ist deutlich der Abweis des Schriftprinzips, eindeutiger von Eck formuliert, als von
Iserloh wiedergegeben. Doch Neues hat Eck damit gerade nicht gesagt, denn um ,die
Grundfrage® (S. 55), das Verhiltnis von Schrift, Kirc%e und Theologie hatte bereits das
spate Mittelalter vehement und offenkundig gestritten; zur Zeit der beginnenden Refor-
mation, im Jahre 1518, scheute die Kurie durch Silvester Prierias nicht davor zuriick,
ohne jede Verhiillung und amtlich den Papst als ,fundamentum ecclesiae et theologiae‘
einzuschirfen. Die Alternativen in den Grundlagen waren im spiten Mittelalter wie in
der frithen Reformationszeit bereits prinzipiell formuliert, so daff von der oft berufenen
dogmatischen Unklarheit nicht viel tbrig bleibt.

Johannes Eck fungiert vornehmlich als der Theologe der deutschen Gegenreforma-
tion. Iserloh fiihrt dariiber hinaus und weist auf den %(ircbe::zipo[iri!eer Eck hin, der im
Zuge der Festigung des landesherrlichen Kirchenregiments ,die Stirkung der Kirchen-
hoheit der Herzoge von Bayern® betreibt, denn das ,bedeutete eine Sicherung gegen die
Unzuverlissigkeit des EpisKopa:es“ (5. 53). Die Entdeckung, dafl auch a[tglﬁuﬁige Fiir-
sten als ,Notbischofe® eintreten, wird dazu beitragen kénnen, den moralischen, die
Geschichtsschreibung lenkenden Bann iiber die angeblich machthungrigen protestanti-
schen Fiirsten und ihre obrigkeitliche Reformation anhand von Fakten abzuweisen. Das
Zusammenspiel von Theologie und Politik ist kein protestantisches Spezifikum, wie
Erwin Istrlohs Darstellung belegt. Unter dieser Voraussetzung aber vermag nur noch
das dogmatisch vorgeprigte Urteil mit Eindeutigkeit die Fiirsten im Dienste der Macht
von den Flirsten im%wnste der Wahrheit zu scheiden, um so die verworrene Bewegung
,von unten und die illegitime Neuordnung ,von oben® abzusondern von der wahren
Reform der Kirche ,aus ithrer Mitte®.

Die Probleme, die Erwin Iserloh mit seiner Darstellung zu durchforschen anregt,

1 Johannes Eck: Enchiridion locorum communium adversus Lutherum et alios
hostes ecclesiae (1525—1543), hg. v. P. Fraenkel (= CCath, Bd. 34). Miinster 1979,
$.:27, N3,
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sind vielfﬁltii und von Gewicht. Um so mehr fillt auf, dafl ein gravierendes Thema mit
Schweigen tbergangen ist: die Judenpolemik. Kritik und Riickfrage, die einem Martin
Luther nicht erspart bleiben diirfen, werden auch einem Johannes Eck zugemutet
werden miissen.

Tiibingen Manfred Schulze

Concilium Tridentinum, Diariorum, Actorum, Epistularum, Tractatuum.
Nova collectio. Edidit Societas Goerresiana. Tomus VI. Actorum pars tertia
Volumen secundum. Concilii Tridentini periodus Bononiensis. Vota patrum et theo-
logorum quotquot inveniri potuerunt. Edidit illustravit Theobaldus Freudenberger,
Freiburg 1972, XV und 756 Seiten, broschiert, Subskriptionspreis DM 292.—.

Der vorliegende Band des ,Concilium Tridentinum®, der ohne Verschulden des
Rezensenten erst jetzt hier besprochen wird, enthilt die Originalvoten der Konzilsviter
und Theologen aus der Zeit der Bologneser Tagungsperioﬁe des Konzils von Trient.
Hubert Jedin hat im 3. Band seiner ,Geschichte des Konzils von Trient® (Freiburg
1970) das dufiere Geschehen in Bologna dargestellt und konnte dabei bereits mehrere
ungedruckte Originalvoten aus der Bologneser Tagungsperiode dank der Grofiziigig-
keit von Theobald Freudenberger verwerten.

Freudenberger beginnt seine Edition mit der Publikation der Voten iiber das Sakra-
ment der Eucharistie. 1. Hervorgehoben seien besonders die Stellungnahmen des Augu-
stinergenerals G. Seripando vom Mirz 1547, dem Bischof A. Lippomani vom 13. Mai
1547 und wiederum von Seripando vom 25. Oktober 1547. 2. Die Voten iiber das Bufi-
sakrament. Hier ragen die Aussagen der Minoriten von Richard von Le Mans vom
27. April 1547 und Johannes Antonius Delphinus aus den Tagen vom 23. bis 28. April
und von Seripando vom 11. November 1547 heraus. Hans Peter Arendt hat in seiner
Freiburger Dissertation ,,Buffsakrament und Einzelbeichte. Die tridentinische Lehraus-
sage iiber das Siindenbekenntnis und ihre Verbindlichkeit“ (Freiburg 1981) die von
Freudenberger vorgelegten Texte eingehend verwertet. 3. Die Voten iiber die Letzte
Olung und den Ordo mit den Stellungnahmen von Richard von Le Mans, Delphinus
und des Dominikaners Ambrosius Pelargus. Pelargus nahm am 16. Juli und 29, Juli
1547 zu den Entwiirfen zur Letzten Olung und zur Frage des Priestertums Stellung. Er
war iibrigens der einzige deutsche Theologe, der an den Bologneser Tagungen teilnahm.
Auch Pe%argus hatte sich zunichst geweigert, Trient zu verlassen und erklirt, er wolle
in Trient bleiben, bis die Auseinandersetzungen zwischen Papst und Konzil iiber die
Weiterfiihrung des Konzils entschieden seien. Er traf am 9. Juni 1547 — aus Rom kom-
mend — in Bologna ein, konnte sich aber wegen Krankheit nur schriftlich an den Bera-
tungen beteiligen. 4. Die Voten iiber das Ehesakrament. Auch hier sind besonders die
Stellungnahmen von Richard von Le Mans, Bischof Aloysius Lippomani und Bischof
Thomas Campeggio und Seripando hervorzuheben. 5. Die Voten tiber die Reform der
Sakramente. Erwahnt seien die Beitrage von Richard von Le Mans, Seripando und
Bischof Augustinus Steuchus. 6. Die Voten tiber den Reinigungsort und die Ablisse.
Unter den Diskussionsbeitrigen ragen wiederum die Auflerungen von Richard von Le
Mans und Johannes Antonius Delphinius hervor. 7. Die Voten tber das Meflopfer, u.a.
von Richard von Le Mans und des Dominikaners Placidus de Parma.

Den Abschlufl des Bandes bilden Quellen und Schriften tiber die Verlegung des Kon-
zils von Trient nach Bologna und die Riickverlegung des Konzils nach Trient.

Mit der Edition dieses Bandes und der 1974 erfolgten Veréffentlichung des Ban-
des VI/3 ist die Publikation der Akten der Bologneser Tagungsperiode abgeschlossen,
die Theobald Freudenberger in mustergiiltiger Weise ediert hat.

Fir den Kirchenhistoriker sind die Aktensticke tber die Konzilsverlegung nach
Bologna von besonderem Interesse. In Trient hatten die Konzilsviter in der 8. Sitzun
am 11. Mirz 1547 den Verlegungsbeschlufl gefafit. Noch am Vortag hatte Kardina
Pacheco sich gegen die Translation ausgesprochen und die Ansicht vertreten, daf} ein
solcher Beschlul% einstimmig gefallt werfen miisse. Er berief sich fiir seine These auf das
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Konzilswerk von Kardinal Jacobazzi, das 1538 erschienen war. Die Konzilsviter
stimmten jedoch seiner Auffassung nicht zu und entschlossen sich zur Verlegung.
Kaiser Karl V. war entsetzt und protestierte schirfstens gegen die Translation. Am
16. Januar 1548 erfolgte in Bologna die Verlesung der kaiserlichen Protestationsur-
kunde. Karl V. lief am 23. Januar 1548 in Rom seinen Protest wiederholen. Dabei
wurde die Nichtigkeit der Konzilsverlegung besonders herausgestellt. Der Papst rea-
Fierte mit der Feststellung, dafl das Festhalten des Kaisers an Trient als dem einzig mog-
ichen Konzilsort die Freiheit der Konzilsviter ungebiihrlich einschrinke.

Von gesteigertem Interesse sind in diesem Zusammenhang die von Freudenberger
edierten Gutachten uber die Konzilsverlegung aus dem Notariatsarchiv in Barcelona,
die uns mit den kirchenpolitischen Uberlegungen der kaiserlichen Juristen und Diplo-
maten tber die Konzilsverlegung vertraut machen. Diese Gutachten sind erst seit 1948
wieder bekannt. Bei einem gesuch in Barcelona war Hubert Jedin durch den Direktor
der Biblioteca Balmea, Professor Dr. J. Vives, auf diese Dokumente aufmerksam

emacht worden, die sich in einer umfangreichen Sammlung von Originalakten kaiser-
Ficher Provenienz iiber den Protest Karls V. gegen die Translation des Tridentinums
befanden. In den Gutachten wird u.a. die Frage erdrtert, ob sich der Papst durch sein
Schweigen zur Konzilsverlegung nicht der notorischen Nachlissigkeit schuldig gemacht
habe.

Die Gutachten enthalten eine Fiille von Zitaten aus kanonistischen Werken des 15.
und 16. Jahrhunderts iiber die Frage der Konzilsverlegung. Mit groflem Arbeitsauf-
wand und Akribie hat Freudenberger hier die Quellen deriaiserlichen Juristen verifi-
ziert. Es sind u.a. Johannes von Torquemada und seine Summe de ecclesia, die bis zum
Tridentinum das Arsenal fiir die papalistischen Theologen war. Kardinal Zabarella, der
auf dem Konzil von Konstanz eine ?{ihrende Rolle spielte, wird verschiedentlich zitiert,
aber auch Kanonisten wie Petrus de Monte und Cataldinus de Boncompagnis, De trans-
latione Concilii Basiliensis, bis zu dem einflufireichen Theologen Kardinal Cajetan,
dessen ekklesiologische Aussagen neuestens Ulrich Horst in seiner Untersuchung
»Unfehlbarkeit und Geschichte® (Mainz 1982) herausgestellt hat. Weitere Quellen sind:
Matthias Ugonius und sein Werk, De conciliis (1532) und das bereits genannte Konzils-
werk von Jacobazzi. Fiir jeden Kenner ist ersichtlich, welche Arbeitsintensitit Freuden-
berger aufwenden mufite, um die Verifizierungen vorzunehmen, nicht zuletzt welches
Finﬁerglﬁck ihm dabei half.

So ist der vorliegende Band editionstechnisch von hervorragender Qualitit und ein
wertvolles Arbeitsinstrument fiir den Konzilshistoriker und Dogmengeschichtler.
148 Quellenstiicke aus Archiven in Avignon, Barcelona, Florenz, Marseille, Neapel,
Rom und dem Vatikan hat Freudenberger in diesem Bande vorgelegt. Den Abschluft
der Edition bildet das ,Mandatum ratificatorium® Karls V. vom 17. August 1549, nach
dem bis dahin vergeblich gesucht wurde.

Fir die Geschichte der Bologneser Tagungsperiode und die Diskussionen um die
Konzilsverlegung von Trient nach Bologna bietet das Werk eine Fiille von neuen
Erkenntnissen. Der vorliegende Band ist auch editionstechnisch von hervorragender
Qualitit und ein wertvolles Arbeitsinstrument fiir den Dogmengeschichtler unc? Kon-
zilshistoriker.

Theobald Freudenberger, der sich seit 50 Jahren der Erforschung des Weltkonzils
von Trient widmet, hat sich in den vergangenen Jahrzehnten zum iesten Editor der
monumentalen Aktenpublikation der Gorres-Gesellschaft (vgl. dazu R. Biumer, Die
Erforschung des Konzils von Trient und der Campo Santo:%‘[undert Jahr Deutsches
Priesterkolleg beim Campo Santo, Freiburg 1977, 139—159) entwickelr, die 1901
begann, und die in den nichsten Jahren hoffentlich zu einem gliicklichen Abschluf
kommen wird.

Freiburg Remigius Biumer
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Concilium Tridentinum. Diariorum, actorum, epistularum, tractatuum.
Nova collectio. Edidit Societas Goerresiana. Tomus septimus, actorum pars quarta,
volumen tertium. Collegit, edidit, illustravit Theobaldus Freudenberger. Freiburg
1.Br.: Herder 1980. XLV, 705 S. br. DM 452.—.

Der neue Band (VII/3) der Aktenausgabe des Konzils von Trient ,,Concilium Triden-
tinum®, den Th. Freudenberger in mustergilltiger Edition vorgelegt hat, ist fiir die
Beteiligung der Deutschen am Konzil von Trient von besonderer Bedeutung. Das
Kapitel ,Die deutschen Bischéfe auf dem Tridentinum® mufl jetzt auf weiten Strecken
neu geschrieben werden.

Freudenberger beginnt seine Edition mit dem Schreiben des Kardinals Otto von
Truchsefl, Bischof von Augsburg, an verschiedene deutsche Fiirsten und Prilaten, in
dem er iiber das Wohlwollen des neuen Papstes Julius III. fiir Deutschland und seine
Ansprache im Konsistorium iiber Konzil und Reform berichtet. Der Brief ist datiert:
Dillingen, 30. 3. 1550. Bedeutsam, nicht nur fiir die Kélner Di6zesangeschichte, ist der
Brief von Erzbischof Adolf von Schaumburg an Julius I11. vom 30. 4. 1550, in dem der
Erzbischof dem Papst Julius II1. zur Wahl gratuliert und ihm zugleich eine Fortsetzung
des Konzils empfiehlt.

Das Konzilsverlangen Karls V. kommt in der Rede des Kaisers auf dem Reichstag von
Augsburg am 26. ]u%i 1550 zum Ausdruck. Die Position des sichsischen Kurfirsten
gegeniiber dem Konzil wird aus dessen Erklirung vom 16. August 1550 ersichtlich:
darin fordert er ein Konzil, das allgemein, frei und christlich ist, den Anhingern der
Augsburger Konfession das freie Geleit zugesteht und diese auf dem Konzil mit bera-
tender und beschlieender Stimme zulifit. Der Papst miisse sich dem Konzil unter-
werfen und die Bischofe von ihrem Treueeid entbinden.

Vom 29. Januar 1551 datiert das Schreiben des Mainzer Erzbischofs Sebastian von
Heusenstamm an seine Suffragane, mit dem er ihnen eine Kopie der Reduktionsbulle
des Konzils ,Cum ad tollenda® vom 14. 11. 1550 tibersendet. Eine Abschrift des Briefes
und der Bulle reichte der Konstanzer Bischof Christoph Metzler an die Abte seines Bis-
tums weiter, so u.a. dem Abt von St. Blasien, dem Abt von Salem und dem Abt von
Bebenhausen. Ubrigens loste die Ubersendung der Bulle und die Konzilseinladung bei
den Abten einen regen Briefwechsel aus. Aufschlufireich ist ebenfalls der Brief des
Administrators von Salzburg, Ernst von Bayern, vom 8. 3. an seinen Pfarrer, der die
Aufforderung enthilt, Priester und Gliubige méchten fiir den guten Fortgang des Kon-
zils beten. Bischof Erasmus von Strafiburg rief am 9. Miarz 1551 die Abte und Prilaten
der Kloster seiner Diozese zur Teilnahme am Konzil auf. Bischof Georg von Pappen-
heim von Regensburg teilte am 6. April 1551 den Prilaten seiner Didzese die Reduk-
tionsbulle mit und bat Klerus und Volk um ihr Gebet fir das Konzil.

Fiir die Teilnahme der Universititen am Konzil von Trient ist der von Freudenberger
verdtfentlichte Beschlufl der Universitit Heidelberg vom 31. Mirz 1551 interessant,
durch den zwei Theologen fiir die Teilnahme am Konzil bestimmt wurden, Tatsichlich
hat jedoch kein Heidelberger Theologe am Tridentinum teilgenommen.

Das gesteigerte Interesse des Kaisers an einer starken Teilnahme deutscher Bischéfe
und Theologen am Tridentinum zeigt u.a. seine Aufforderung vom 23. Marz 1551. Von
den rémischen Aktivititen, eine angemessene Beteiligung des deutschen Episkopats am
Konzil zu erreichen, zeugen Briefe von Kardinal Marcellus und Sebastian Pighinus.
Aber die Bereitschaft der deutschen Bischofe zu einer Reise zum Konzil war nur
schwach. Karl V. muSte noch am 29. Juni 1551 seine Mahnung wiederholen, dafl sich
die deutschen Bischéfe an der Konzilserdffnung am 1. September 1551 beteiligen
sollten. Eine entsprechende Mahnung richtete der Kaiser u.a. an die Erzbischéfe von
Koln, Trier und Mainz.

Unbekannt waren mehrere Quellentexte, die Freudenberger iiber die Teilnahme der
Protestanten am Tridentinum vorlegen kann. Sie beleuchten u.a. die Haltung von
Moritz von Sachsen, von Kurfiirst Joachim II. von Brandenburg, aber auch von
Johannes Sleidanus zum Tridentinum.

Die theologische Bedeutung des Wiener Bischofs Friedrich Nausea und sein Anteil an
den Konzilsberatungen wird in dem vorliegenden Band ebenfalls deutlich, in den Freu-
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denberger eine Reihe von Briefen von Nausea an Konig Ferdinand ediert. Vom
9. August 1551 stammt ein Brief von Ferdinand an Nausea, in dem er den Bischof
bittet, gegen Ende des Monats August in Trient zu sein. Am 14. August teilt der Konig
dem Bischof mit, dafl er ihm als Unterhalt auf dem Konzil monatlich 100 Kronen
zahlen werde. Interessant ist auch der Brief von Nausea aus Trient vom 18. Oktober an
Erzbischof Ernst von Salzburg, in dem er iiber die Konzilssitzung am 11. Oktober
berichtet. Alle hofften, so schreibt Nausea am Schluf}, daff der Erzbischof zum Konzil
kommen werde. Auch iiber den Kélner Theologen Johannes Gropper liefert Freuden-
berger neues Material. In seinem Brief an den erzbischoflichen Rat Franz Burckhardt
erwahnt Gropper u.a., er habe im Konzilswerk von Jacobazzi iiber die Kleiderordnung
gelesen, dafl die Pralaten auf dem Konzil ihre geistliche Kleidung tragen miifiten. Er sei
deshalb der Ansicht, daff der Erzbischof Adolf von Schaumburg die Pontifikalien nach
Trient mitzunehmen habe. Er teilt u.a. mit, dafl er — wie auch der Provinzial E. Billick
— reisefertig seien und sogleich nach Trient aufbrechen konnten. Die Abreise des Erz-
bischofs erfolgte jedoch erst am 15. September, urspriinglich war der 13. September als
Reisetermin vorgesehen. Uber die Anﬁunft Groppers berichtet P. Alexander Candidus
am 15. Oktober aus der Konzilsstadt. Ruard Tapper erwihnt am 28. 11. lobend das
Auftreten Groppers vor den Konzilsvitern.

Th. Freudenberger hat iiber 460 Aktenstiicke aus der Zeit vom 30. 3. 1550 bis zum
14. Juni 1552 in dem Bande veroffentlicht, die das Echo deutlich machen, das das Tri-
dentinum in Deutschland nach seiner Wiederberufung nach Trient ausléste. Die
Quellen, die Freudenberger vorlegt, stammen u.a. aus Augsburg, Bamberg, Biberach,
Briissel, Karlsruhe, Koblenz, Straflburg, Zeitz, aber auch aus gDresclen, iisseldorf,
Esslingen, Frankfurt, Gotha, Géttingen, Wolfenbiittel, Hannover, Heidelberg,
Lindau, Ludwigsburg, Magdeburg, Madrid, Merseburg, Miinchen, Miinster, Niirn-
berg, Regensburg, Salzburg, St. Gallen, Schaffhausen, Stuttgart, Ziirich, Tiibingen,
Ulm, Vaukanstadt, Wien, Verden, Wiesbaden und Wiirzburg.

Die Edition ist, wie bei Freudenberger nicht anders zu erwarten, von hervorragender
Qualitdt. Es fillt schwer, in dem umfangreichen Band einen Druckfehler festzustellen.
Die Kommentierung von Freudenberger ist reichhaltig und hilfreich.

Eine Reihe der von Freudenberger edierten Quellen fiir den stiddeutschen Raum habe
ich inzwischen in einem Aufsatz: ,Konstanz und das Tridentinum® fiir die Festschrift
Wolfgang Miiller, Kirche am Oberrhein (Freiburg 1980) und in einem Beitrag , Erzbi-
schof Ernst von Bayern und das Tridentinum® in der Festschrift fiir Andreas Kraus
(Kallmiinz 1983) verwerten konnen.

Auch von dem jetzigen Band VII/3 kann man sagen, daf er sich wiirdig einfiigt in die
grofie Leistung, die Freudenberger fiir das bedeutende Editionsunternehmen der Gor-
resgesellschaft ,,Concilium Tridentinum® vollbracht hat. Die Feststellung, die ich in der
Campo Santo-Festschrift (1977) gemacht habe, dafl sich Theobald Freudenberger in den
letzten Jahrzehnten zum vorbildlichsten Herausgeber der Akten des Konzils von Trient
entwickelte, findet in dem vorliegenden Band eine Bestatigung. Mit seiner Editionsti-
tigkeit hat Freudenberger bis jetzt nicht nur quantitativ den grofiten Anteil an der Her-
ausgabe des Concilium Tridentinum, sondern die von ihm edierten Binde stellen auch
hinsich;:llich der Editionstechnik, nicht zuletzt im Hinblick auf die Verifizierung, die
Spitze dar.

pDer neue Band des Concilium Tridentinum bietet fiir die deutsche Kirchengeschichte
und fiir die Geschichte vieler deutscher Bistiimer wertvolles neues Material, das sich
von Koln bis Trient erstreckt. Auch das Verdienst Karls V. um die Fortsetzung des Tri-
dentinums wird durch die Edition herausgestellt. Das Bemiihen des Kaisers, die Einheit
der Kirche durch das Konzil wiederherzustellen, findet in vielen Dokumenten des
Bandes einen prignanten Ausdruck. Aber zugleich wird die Konzilsmiidigkeit vieler
deutscher Bischofe und Abte deutlich, die unterschiedliche Ursachen hatte, und die nur
durch den Einflufi, ja durch den Druck Karls V. teilweise tiberwunden werden konnte.

Freiburg Remigius Binumer



Neuzeit 431

Neuzeit

Reventlow, Henning Graf: Bibelautoritit und Geist der Moderne. Die
Bedeutung des Bibelverstindnisses fiir die geistesgeschichtliche und politische Ent-
wicklung 1 England von der Reformation bis zur Aufklirung (Forschungen zur
Kirchen- und Dogmengeschichte 30). Géttingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 1980.
716 S., Leinen DM 148.—.

Das umfangreiche Werk hat sich ein hohes Ziel gesetzt. Es méchte die Wurzeln der
modernen historisch-kritischen Bibelwissenschaft aufdecken und diese damit zugleich
ihrerseits historisch und sachlich kritisieren. Die geliufigen Herleitungen aus der refor-
matorischen Theologie bzw. dem neuzeitlichen Wirklichkeitsverstindnis geniigen dafiir
nicht. Man muf§ weiter zuriickgreifen und das Thema umfassender nehmen. Nicht nur
die Theologie insgesamt und die Philosophie, sondern auch die Kirchenpolitik, ja die
Politik tiberhaupt gehéren hinein, jedenfalls in den Bereichen, wo das moderne Bibel-
verstindnis sich ausgebildet hat. Das ist entscheidend in England geschehen, allerdings
mit Vorspielen auf dem Kontinent und hinterher mit stirkster Nachwirkung dort, nim-
lich in der deutschen Bibelkritik vom 18. Jahrhundert an. In England spielte die Bibel
eine groflere Rolle als anderswo, indem man sich in den verschiedensten Lagern auf sie,
besonders auch ihren alttestamentlichen Teil und dort das Gesetz bezog und sich
dorther Anstofl und Legitimation geben lief}, so dafl das Denken und Handeln mit der
Autoritit der Bibel oder auch mit deren Nachlassen bis hin zur offenen Bibelkritik
weithin in engem Zusammenhang stand.

Die Darstellung setzt im ersten der drei Teile mit einer kurzen Erérterung des
Grundproblems von Renaissance und Humanismus ein, um dann den spatmittelalterli-
chen Spiritualismus als Ausgangspunkt der in den folgenden Jahrhunderten einflufi-
reichsten Grundhaltung zu beschreiben: Hochschitzung des geisterfiillten Menschen,
Uberfliissigkeit der Schrift und der dufleren Formen. Am An?ang der englischen Ent-
wicklung steht Wyclif, bei dem sich zeigt, , wie eine idealistisch-dualistische Philoso-
phie, eine spiritualistische Theologie und eine rationalistische Erkenntnislehre
zusammen mit einem stark betonten Moralismus eine systematische Einheit bilden
kénnen, und wie hieraus eine Stellung zur Bibel erwichst, die dieser zwar die héchste
Autoritit zubilligt, inhaltlich aber ein so einseitiges Vorverstindnis an sie herantrige,
dafl entscheidende theologische Aussagen nicht gesehen werden und im tibrigen genau
das aus der Schrift herausgelesen Wirg, was man in sie hineinlegt“ (S. 63). Ahnliches
findet sich dann bei Erasmus und vor allem in radikaler Form auf dem ,linken Fliigel
der Reformation®, bei dem besonders im Blick auf Ethik und duflere Formen eine
Abwertung des Alten Testaments begegnet, wogegen bei dem in England einflufireich-
sten Theologen jener Zeit, Bucer, das Alte Testament bestimmende Norm fur die
Gestaltung aller Verhiltnisse wird, freilich mit einem starken Einschlag antik-humani-
stisch-ethischer Denktradition. 2

Der ausfiihrlichste zweite Teil trigt die Uberschrift ,,Die Krise der Bibelautoritit in
England“. Breiten Raum nimmt sachgemif das Gegenitber von Puritanismus und
Anglikanismus in ihren verschiedenen Ausprigungen ein. Beide hatten dem ersten
Anschein zum Trotz von vornherein starke Gemeinsamkeiten und niherten sich ein-
ander auf die Dauer nicht zufillig an. Auferst folgenreich war die ,faktische Gleichstel-
lung des Alten Testaments mit dem Neuen in einem gesetzlichen Verstindnis® bei den
Puritanern (S. 190 iiber Tyndale), hinter deren Kritik an der Gestalt der Kirche sich im
tibrigen ,nicht ein hoheres Mafl reformatorischer Theologie® verbirgt, ,sondern ihre

eistige Herkunft von der humanistisch-spiritualistischen Tradition, wihrend sich bei
en Anglikanern die scholastisch-rationafe Linie fortsetzt® (S. 249). Eigene Kapitel
bekommen Herbert von Cherbury und Thomas Hobbes, die mit verschiedener Stirke
der christlichen Momente ebenfalls in den humanistischen Traditionsstrom gehéren,
und schliefllich die Latitudinarier mit der ebenso widerspriichlichen wie wirkungsvollen
Hauptfigur des John Locke, dessen Toleranzforderung die Trennung von Staat und
K.ircEe und eine konsequente Relativierung des Alten Testaments voraussetzt.
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Der dritte Teil gilt dem ,Hohepunkt der Bibelkritik im englischen Deismus®. Die
differenzierte Darstellung des Einsetzens der deistischen Debatte (Blount, Toland,
Shaftesbury, Tindal), der apologetischen Gegenbewegungen (Newton, Clarke, Butler,
Swift), der Hochbliite (Collins, Lyons, Woolston, Annet) und der Spitphase des
Deismus (Chubb, Morgan) sucht die Hauptthese des Buches zu erhirten, dafl die dei-
stische und vom Deismus herkommende Bibelkritik einen wohlvorbereiteten Boden
vorfand und in Moralismus und Zeremonienkritik trotz aller erkenntnistheoretischen
und dogmatischen Unterschiede gerade mit dem Puritanismus einen auf dem Huma-
nismus %eruhenden gemeinsamen Nenner hatte. Aber im Gegensatz zum Puritanismus
und den meisten der iibrigen behandelten Geistesrichtungen wird das Un- und Antibib-
lische daran nunmehr fortschreitend bewufit und immer offener ausgesprochen.

Es ist erstaunlich, daf ein Alttestamentler dieses Buch zustandegebracht hat, und das
in einer Zeit, in der die Lehranforderungen die Forschung sogar im eigenen Fach lahm-
zulegen drohen. Der Verfasser referiert eine Unmenge oft ganz entlegener Literatur und
kennt sich im heutigen Diskussionsstand offensichtlich ebenso aus wie in den politi-
schen, kirchlichen und geistigen Bewegungen des damaligen England. Zu dem
immensen Fleifl kommt eine konsequent und umsichtig durchgefiihrte These, die dem
Ganzen die innere Einheit gibt. Das Buch liest sich trotz seines Umfanges leicht. Es ist
auch im einzelnen eine Fundgrube, die sich allerdings durch ein etwas detaillierteres
Inhaltsverzeichnis und vor allem durch ein Namen- und Sach-, vielleicht auch Bibelstel-
lenregister noch wesentlich besser hitte erschliefien lassen; das jetzt allein vorhandene
Buchtitelregister weist lingst nicht alle Nennungen auch nur der Autoren nach. Leider
sieht sich der Rezensent, auch er ein Alttestamentler, zu einem kompetenten Urteil Giber
das stofflich Geleistete aulerstande; immerhin kann er bekennen, daff er aus dem Buch
viel gelernt hat und es in Zukunft etwa zu Fragen der Bedeutung des Alten Testaments
fiir die poltische Ethik hiufig zu konsultieren gedenkt. Daf sich kein wirklich sachkun-
diger Rezensent gefunden hat, ist jedenfalls ein Indiz dafiir, da das Werk eine Liicke
anzeigt und fiillt. Finen Hinweis auf seinen Wert liefert die Nachricht, dafl es in Eng-
lanc‘:]:] ereits hohe Anerkennung erfahren hat und dort eine Ubersetzung vorbereitet
wira.

Dagegen fiihlt der Rezensent sich befugt, zu einer wichtigen Grundsatzfrage, die das
ganze Buch durchzieht und neben anderem auch in ,Einleitung® und ,Schlufibetrach-
tung® zur Sprache kommt, ein Wort zu sagen. Der Verfasser erwartet den ,unmittel-
baren Ertrag® seiner Untersuchung darin, ,dafl sich die alttestamentliche Exegese ihrer
eigenen Primissen deutlicher bewuflt wiirde®, und dafl ,charakteristische Voreinge-
nommenheiten, die ein unbefangenes Urteil iiber ihren Gegenstand, die Bibel, bisher
verhindert haben®, zutage treten kénnten (S. 15). Uber die Art dieser Voreingenom-
menheiten und ,Beschrinktheiten® (ebd.) wird nirgends ein Zweifel gelassen: Es han-
delt sich um die ,humanistische Tradition® mit ihrer Hochschitzung von Vernunft und
Moral und ihrer (vom Verfasser gern als ,Affekt* charakterisierten) Abneigung gegen
Hierarchie und Zeremonien. Seit Thomas Morgan ,bleibt die Inanspruchnahme der
Propheten als Verkiinder der Moral, die sich gegen Ritus und Priestertum wandten, fiir
die ethisch-rationale Exegese charakteristisch und fiir das Prophetenverstindnis bis in
die Gegenwart hinein — wie auch der Vorbehalt gegen die Heilsverkiindigung —
bedeutsam® (S. 657). Es lit sich leicht erraten, daft die ganze Fehlentwicklung, die das
Buch beschreibt, in Julius Wellhausen kulminiert, dessen Zusammenhang mit der Auf-
klirung bisher nicht geniigend gewiirdigt worden ist (S. 657 gegen L. Perlitt, dessen
Bestimmung des Verhiltnisses zwischen Vatke und Wellhausen S. 673 Anm. 6 mifiver-
standen ist; vgl. auch S. 499). Der Verfasser stellt die heutige alttestamentliche Wissen-
schaft vor eine scharfe Alternative: ,Entweder bleibt sie ein Produkt des Spathuma-
nismus: dann wird sie in der neuen geistigen Auseinandersetzung um die Sinnfragen des
Lebens kein Gehor mehr finden. Oder sie bahnt sich den Weg aus ihrer Vergangenheit
heraus; dann stehen ihr neue Moglichkeiten offen” (S. 15). Dem Rezensenten ist bei
dieser Alternative auferst unwohl, nicht nur weil ihm diese ,neuen Mdglichkeiten®
nicht recht deutlich sind, sondern auch und vor allem, weil er nicht imstande ist, den
Weg der alttestamentlichen Wissenschaft in den letzten Jahrhunderten so grundsatzlich
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fiir einen Fehlweg zu halten und dafiir auch noch jene Tradition von Humanismus und
Aufklirung verantwortlich zu machen. Man kann und muf}, gerade als Theologe, gegen
jene Tradition mancherlei auf dem Herzen haben; aber, dafl sie auf vielen Gebieten und
so auch dem der biblischen Exegese ihrerseits gegen zahllose ,, Voreingenommenheiten®
und ,Beschrinktheiten® erfolgreich gekimpft und allererst ein ,unbefangenes Urteil*
ermoglicht hat, ist iber jeden weiftﬁ erhaben. Darum diirften thr gegentber bei aller
Distanz auch Bewunderung und Dankbarkeit am Platze sein.

Ubrigens, was ist ein ,,Philosemitist® (S. 499)?

Géttingen Rudolf Smend

De Jonge, H. J. De bestudering van het N.T. aan de Noord-nederlandse
universiteiten en het Remonstrants Seminarium van 1575 tot 1700.
Amsterdam 1980. 93 S. kart.

Dr. H. J. de Jonge hat seine Abhandlung fiir die Kénigliche Niederlindische Aka-
demie der Wissenschaften der Geschichte der Exegese im 16. und 17. Jahrhundert in
den nordlichen Niederlanden gewidmet. Er beschrankt sich dabei nur auf Forscher, die
in einer Universitit oder am Remonstrantenseminar in Amsterdam gearbeitet haben.
Besonders dieses Seminar war von Bedeutung fiir die Bibelforschung, weil Gelehrte,
wie Episcopius, Curcellaeus und Clericus hier ihre wissenschaftliche Arbeit leisteten.
Auch Wettstein arbeitete hier im 18. Jahrhundert, aber dieses Zeitalter wird in dieser
Abhandlung aufler Betracht gelassen.

Die Beschrankung auf die Forscher, die nur an der Universitit ithre Arbeit leisteten,
bedeutet aber, daff der Schriftsteller Hugo Grotius nicht mit seiner Arbeit einbezogen
wurde, weil dieser nie an einer Universitit unterrichtet hat. Dr. de Jonge duflert sein
Bedauern dariiber auf Seite 54 und 55 seines Buches, wihrend er in einer Beilage wieder
auf Grotius zuriickkommt, den er fiir den wichtigsten Exegeten seiner Zeit halt. Hof-
fentlich wird Dr. de Jonge uns spiter noch eine Abhandlung iiber diesen genialen Men-
schen schreiben.

Diese kleine Schrift beschiftigt sich mit Autoren, die in der Theologiegeschichte
wenig bekannt sind und sie mufl deshalb zur Einzelforschung gerechnet werden. Aber
das bedeutet nicht, daf die hier beschriebenen Forscher weniger von Bedeutung sind fiir
die Entwicklung der Bibelinterpretation. Besonders Scaliger, Heinsius, Curcellacus und
Clericus haben auf diesem Gebiet Betrichtliches geleistet.

Dr. de Jonge beschreibt deutlich die Entwicklung von dogmatischen zur philologi-
schen und historischen Exegese, wie sie schliefilich der modernen Wissenschaft vor-
greift. Am Anfang steht Erasmus, Scaliger folgt seiner Spur, Grotius war sein Bewun-
derer und Nachfolger. Die Schrift von Dr. de Jonge ist klar und gut geschrieben, wis-
senschaftlich ausgezeichnet dokumentiert und ein sehr willkommener Beitrag zur
Geschichte der neutestamentlichen Exegese.

Gorssel Gerrit Jan Hoenderdaal

Stanislaus Lubieniecki: Compendium Veritatis Primaevae, herausgegeben,
eingeleitet und erklirt von K. E. Jordt Jergensen. 2 Binde, Akademisk Forlag,
Kobenhavn, 1982; 222, 494 S.

Stanislaw Lubieniecki (1623—1675) gehorte zu den prominentesten Anfithrern des
olnischen Sozinianismus im 17. Jahrhundert. Er entstammte einer aristokratischen

Eamilie, hatte eine vielseitige Erziehung genossen, die u.a. Studienreisen nach den Nie-

derlanden und nach Frankreich in sich SC%‘AIO{S, und war 1652 Prediger in der Kirche der

polnischen Briider geworden. Der erste nordische Krieg zwang ihn zur Flucht und ver-
anlafite ihn, sich beim schwedischen Kénig fiir das Los seiner Glaubensbriider einzu-
setzen. Da der Friedensvertrag von Oliva (166% die erwartete Wiederherstellung der

Glaubensfreiheit fiir die Sozimaner in Polen nicht verwirklichte, konnte auch Lubie-

niecki selbst nicht mehr in seine Heimat zuriickkehren. Nach kurzen Aufenthalten in

Dinemark und Pommern lief er sich 1662 in Hamburg und 1668 in Altona nieder. Seine
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letzten Lebensjahre wurden nicht nur durch materielle Sorgen, sondern auch durch
zahlreiche religivse Konflikte verdiistert. Das bekannteste unter den zahlreichen
gelehrten Werken Lubienieckis ist die 1685 in Amsterdam erschienene Historia Refor-
mationis Polonicae. Thres Materialreichtums wegen ist diese Schrift auch heute noch
unentbehrlich. Sie hat ihrem Verfasser den Ruf eines bedeutenden Kirchenhistorikers
eingebracht, und er gilt heute zu Recht als der wichtigste Chronist der sozinianischen
Bewegung im 17. Jahrhundert. Obwohl er nie ein ruhiges Gelehrtenleben fiihren
konnte, war Lubieniecki auch auf anderen wissenschaftlichen Gebieten immer wieder
publizistisch titig. Mehrere seiner Werke sind jedoch bis ins 20. Jahrhundert hinein
ungedruckt geblieben. Dies gilt auch fiir seine grofite dogmatische Arbeit, das Compen-
dinm veritatis primaevae.

Seit kurzem liegt dieses Werk in einer durch K. E. Jordt Jorgensen bearbeiteten Edi-
tion vor, Der erste Band enthilt eine sehr ausfiihrliche Einleitung, ein referierendes
Namenregister und die Anmerkungen des Herausgebers zum Text. Tm zweiten Band
folgt der Text selbst mit den Marginalien des Verfassers, aber ohne weitere dokumen-
tarische Beigaben.

Der dufieren Form nach handelt es sich beim Compendium veritatis primaevae um
ein traditionelles ,,.Symposion®, in welchem Vertreter verschiedener christlicher Kon-
fessionen ihre dogmatischen Standpunkte darlegen und den Leser zu vergleichender
Beurteilung anregen. Unter dem Vorsitz eines gebildeten und religios neutralen Gastge-
bers diskutieren finf Geistliche miteinander, namlich ein romischer Katholik, ein Ver-
treter der griechisch-orthodoxen Kirche, ein Lutheraner, ein Calvinist und ein Unita-
rier. Die Gespriiche akzentuieren nicht nur die dogmatischen Unterschiede, sondern sie
miinden auch immer wieder in Reflexionen iiber die Méglichkeiten konfessioneller
Koexistenz aus, wobei dann jeweils neben dem Gastgeber vor allem der Unitarier als
Hauptperson in den Vordergrund tritt. Da das Werk unvollendet blieb, lifit sich iber
den durch Lubieniecki intendierten Ausgang der Diskussionen nichts sagen. Das Com-
pendium ist sowohl fiir Theologen als auch tir Historiker von Interesse. Es enthalt eine
umfassende Darstellung der sozinianischen Glaubenslehre und demonstriert in zahl-
losen Zitaten, Anmerkungen und Andeutungen die Rezeption praktisch des gesamten
christlich-dogmatischen Schrifttums des Mittelalters und der frithen Neuzeit, Daneben
reflektiert das Werk aber auch die religidse Situation Polens in der ersten Halfte des
17. Jahrhunderts, als die seit der Warschauer Konféderation von 1573 etablierte Reli-
gionsfreiheit unter dem Druck der Gegenreformation immer mehr eingeschrankt
wurde.

In der Einleitung weist der als Biograph Lubieniecki bereits ausgewiesene Heraus-
geber' eingehend auf diese Zusammenhinge hin. So bezeichnet er das 1644 in Thorn
abgehaltene interkonfessionelle »Colloquium charitativum®, an dem Lubieniecki als
Student und Berichterstatter teilgenommen hatte, als wichtigsten dufleren Anlafl zur
Entstehung des Compendium veritatis primaevae. Wann die Schrift in ihrer der Edition
zugrundeliegenden Fassung ausgearbeitet wurde, lifit sich nicht mit Sicherheit angeben.
Jorgensen vermutet eine lingere Entstehungszeir im Laufe der 1650er Jahre. Sehr
umfassend und kompetent werden die geistigen Einfliisse dargelegt, die das Compen-
dium charakterisieren. Riickblicke in die Geschichte des Humanismus, des frithen ita-
lienischen Antitrinitarianismus und der polnischen Reformation werden erwartungs-
gemifl mehrfach unternommen.

Was man an der Einleitung vermiflt, ist eine klare inhaltliche Gliederung. Biographi-
sche Angaben iiber Lubieniecki muff man aus verschiedenen Abschnitten zusammensu-
chen, und auch die Ausfithrungen iiber Entstehung und historische Hintergriinde der
Schrift erscheinen in getrennten Portionen, so dafl der Zusammenhang oft nur schwer
ersichtlich wird. In den Betrachtungen iiber frilhere Werke anderer Autoren, die dem
Compendium formal und inhaldlich hnlich sind, vermifit man einen Hinweis auf das

1 K. E. Jordt ]ar%ensen, Staniskaw Lubieniecki: Zum Weg des Unitarismus von Ost
nach West im 17. Jabrhundert (Gottingen, 1968).
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gewifl vergleichbare, wenn auch viel radikalere Colloguium Heptaplomeres des Jean
Bodin. Dichter und straffer organisiert sind dagegen die dogmengeschichtlichen
Abschnitte der Einleitung. Leider storen hier und auch in den dokumentarischen Teilen
des Editionswerks zahlreiche Druckfehler, sprachliche Ungeschicklichkeiten und
orthographische Inkonsequenzen. Der Informationswert des regerierenden Registers ist
sehr unausgeglichen. Ausfiihrliche Angaben wechseln ab mit sehr fragmentarischen und
improvisiert wirkenden Hinweisen. Ausgesprochene Irrtiimer, wie etwa die Behaup-
tung, dafl Castellio ,,ein Geistlicher in Basel* gewesen sei, erscheinen allerdings selten.
Der Text des Compendium wird — soweit dies beurteilt werden kann — sorgfaltig wie-
dergegeben. Kleine Nachlissigkeiten bei Abkiirzungen und dgl. fallen gelegentlich auf,
aber sie sind ohne Kenntnis des handschriftlichen Originals nicht zu kontrollieren und
beeintrichtigen die Lektiire kaum.

Trotz einiger Einschrinkungen darf man die Edition des Compendium veritatis pri-
maevae von Stanisfaw Lubieniecki als eine verdienstvolle wissenschaftliche Leistung
bezeichnen. K. E. Jordt ]{zrgensen hat eine ohne Zweifel duflerst bedeutungsvolle
kirchengeschichtliche Quelle erstmals allgemein zuganglich gemacht und damit der wei-
teren Erforschung der Geschichte des polnischen Sozinianismus einen wichtigen Dienst
erwiesen.

Basel Hans R. Guggisberg

Rudolf Grulich: Der Beitrag der bohmischen Linder zur Weltmission des
17. und 18. Jahrhunderts (Veroffentlichungen des Instituts fiir Kirchenge-
schichte von Bohmen—Mihren—Schlesien e.V., Bd. 7). Kénigstein/Ts. 1981. 230 S.,
geb. DM 48.—.

In der von der Kath. Theol. Fakultit der Universitit Wiirzburg als Habilitations-
schrift angenommenen Arbeit mochte der Verf. einer pauschalen I%ritik an der spani-
schen Mission der Kolonialzeit entgegenwirken und zeigen, dafl es »bei der conquista
espiritual des 17. und 18. Jahrhunderts um ,Christentum und Menschenwiirde® ging®
(vgl. Joseph Hoffners gleichnamiges Opus, Trier' 1947), eine Intention, die so nach
dem Titel nicht zu vermuten ist und der der V. auch in der Durchfithrung keineswegs
gerecht wird, in der man eine kritische Wiirdigung der Missionsproblematik der Kolo-
nialzeit vermiftt. Des weiteren mochte der V. unbelastet von den Auflagen, unter
denen Wissenschaft und Forschung nach dem Ende des Prager Frithlings leic%en, indem
sie jeweils ihren ,antiimperialistischen Beitrag* leisten sollen, seine Untersuchung aus-
fithren. Diese negative Abgrenzung von der Forschung im kommunistischen Machtbe-
reich ersetzt frei%ich nicht eigene methodische Uberlegungen, die sich nicht auf Joh.
Speckers Feststellung beschranken konnen, daf es eine Zasur zwischen der spanisch-
portugiesischen Kolonialpoltik des 15.~17. Jahrhunderts gibt, bei der religiose Motive
eine wichtige Rolle gespielt haben, ,und der spateren Kolonialpolitik, bei der nur wirt-
schaftliche Interessen im Vordergrund standen® und dafl generell ,die politischen
Motive der Spanier und Portugiesen religiGs geprigt waren®. Graulich belegt zwar, wie
andere vor ihm, daf§ die conquista ,eine kulturelle Grofileistung® der Kirche war, mit
Hinweis auf die Leistungen der Missionare als Torscher, Entdecker, Kartographen,
Historiographen, Ethnologen, S rachforscher, Philologen, Buchdrucker, Architekten,
Kunsthandwerker, Musiker und Apotheker, aber er weicht damit der theologischen
Auseinandersetzung iiber Kontext und Methoden der Mission aus. Das, was in der
neueren lateinamerikanischen Forschung der spanische, bzw. iberische Messianismus
genannt wird, bleibt unerértert, wie iiberhaupt neuere Literatur nur in dem Mafle her-
angezogen wird, wie sie nicht problemgeschichtlich angelegt ist, sondern rein historisch
deskriptiv. Daraus kann man eine methodische Primisse des V£, eruieren: Er mochte
offenbar einerseits auf der Linie eines positivistischen Geschichtsverstindnisses rein
historisch arbeiten, andererseits aber Sinn und Ziel der Mission nicht hinterfragen, viel-
mehr scheint diesbeziiglich der Zweck die Mittel zu heiligen. Obgleich Grulich die Mis-
sion in Lateinamerika, Afrika und Asien im Zusammenhang mit der Beteiligung bohmi-
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scher Missionare erdrtert, stellt er keinerlei vergleichende Uberlegungen zur theologi-
schen Legitimitit von Mission im imperialistischen Kontext (Lateinamerika) und unab-
hingig davon (Asien) an. Daf} ausgerechnet ein Franziskaner, Jakob Rimaf, 1739 in
einer Audienz bei Kaiser Karl VI. militirisches Eingreifen in Athiopien empfahl, um
dort der katholischen Mission zum Erfolg zu verhelfen, wird kommentarlos erwahnt —
kein Wort von der ganz andersartigen Haltung Franz von Assisis, der 1219 die Kreuz-
ritter vom Angriff auf Damiette vergeblich abzuhalten versuchte. Ebensowenig wie das
Missionsverstindnis der Bohmen und ihrer Zeitgenossen wird deren Kirchenbegriff kri-
tisch beleuchtet. So scheint sich der Vi. mit folgenden Auflerungen L. Lemmens
(Geschichte der Franziskanermissionen, Miinster 1929), die er zitiert, zu identifizieren:
Es ging bei der Athiopienmission darum, ,die Herde Christi zu vermehren” und ,das
im Monophysitismus erstarrte Land mit dem Lebensbaume der katholischen Kirche
wieder zu vereinigen®.

Was die thematische Abgrenzung anbelangt, so beschrinkt sich Grulich bei den
,Bohmen* auf die in den historischen Lindern der bohmischen Krone geborenen Mis-
sionare, also auf das Konigreich Bohmen, die Markgrafschaft Mahren, unter teilweiser
Miteinbeziehung der in dem bis 1754 dazu gehérenden Herzogtum Schlesien Beheima-
teten. Die zeitliche Eingrenzung auf das 17. und 18. Jh. ergibt sich daraus, daf} ,.die
Wirren vom Hussitismus und der Reformation . . . Bohmen der katholischen Kirche
zunichst so entfremdet® haben, ,daff in dieser Zeit kein Boden fiir Missionsberufe vor-
handen“ bzw. niemand in Bohmen entbehrlich war. Weiter will Grulich sein Thema auf
»Heiden- und Mohamedanermission® eingrenzen, obgleich er dann doch die Kopten-
mission miteinbezieht! Die eigene Forschungsleistung des Vi. besteht vornehmlich in
der Durchsicht des Quellenmaterials, das er noch separat veroffentlichen will, wie es
sich thm in erster Linie in den Ordensarchiven in Rom, dem Archiv der Congregatio de
Propagande Fide und im Fuggerarchiv darbot. Der missionarische Beitrag der B6hmen
wirg abgesehen zu einigen Randnotizen zu den Theatinern, Karmelitern und Serviten
festgemacht an den Jesuiten und Franziskanern, bei denen ihr Anteil am grofiten ist.
Regional steht bei den Jesuiten Lateinamerika im Vordergrund, wo es anscheinend
keine bohmischen Franziskaner gegeben hat. Deren Missionsfelder lagen im Vorderen
Orient, in Athiopien und China. Ausziige aus Missionarsbriefen vermitteln interessante
Einblicke in die Arbeit auf einzelnen Missionsfeldern und in die Viten besonders her-
ausragender Gestalten wie etwa der Jesuiten Samuel Fritz, des bekannten Missionars
und Forschers der Amazonasregion, oder Georg Josef Kamel, des Pharmazeuten und
Missionsapothekers der Philippinen, den seine Biographen Gicklhorn mit Alexander
von Humgoldt vergleichen. Man erfihrt wissenswerte Einzelheiten aus den jesuitischen
Reduktionen oder iiber den Ritenstreit in der Asienmission. Aber die Eindringtiefe in
die einzelnen Gebiete ist oft unbefriedigend, was mit der methodisch doch nicht beson-
ders gliicklichen Beschriankung auf Bi:')%lmen zusammenhangt, die auch zu einer Fiille
von Kurzviten gefiihre hat, deren informativer Wert fiir die Missionsgeschichte nicht
sehr hoch anzusetzen ist, es sei denn, man schreibt Missionsgeschichte aus béhmischer

icht.

Abschliefend noch zwei kleine Korrekturen: daf} die Jesuiten in Peru im ersten Jahr-
hundert ihrer dortigen Provinz ,fast nur in Stadten tatig“ waren, wird man noch etwas
mehr einschrinken miissen, denn immerhin haben sie schon 1576 das wichtige Mis-
sionszentrum Juli am Titicaca-See {ibernommen. Vom Beginn der eigentlichen Para-
guay-Mission der Jesuiten kann man nicht 1588, sondern erst 1609 sprechen.

Hamburg Hans-Jiirgen Prien

Egon Johannes Greipl: Abt und Fiirst. Leben und Leistung des Reichsprilaten
Johann Baptist Kraus von St. Emmeram zu Regensburg (1700—1762).
Verlag Hans Marquardt, Regensburg 1980. XI, 238 S.

Monographische Untersuchungen tiber Abte und Propste der Barockzeit in Bayern
sind in jungster Zeit gar nicht selten vorgelegt worden, geﬁéren aber immer noch zu den
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Desideraten kirchengeschichtlicher, kunstgeschichtlicher, wirtschaftsgeschichtlicher
und landesgeschichtlicher Forschung. Die hier vorzustellende Regensburger Disserta-
tion wendet sich dem Fiirstabt Johann Baptist Kraus zu, der dem reichsunmittelbaren
Stift St. Emmeram in Regensburg von 1742 bis 1762 als Abt vorstand, einem Stift, das
vor allem durch die Forschungen von Andreas Kraus in den Lichtkegel des Interesses
gerticke ist.

Dank einer Quellenlage, die doch nicht so ungiinstig ist, wie sie die Einleitung cha-
rakterisiert, kann der Vtgf ein iiberaus détailreiches Lebensbild des spiteren Abtes vor-
tragen, das fiir nicht wenige Bereiche und Phasen (Elternhaus, Schule, Studium, klo-
sterliche Amterlaufbahn) paradigmatischen Charakter hat. Im Jahre 1700 in Regensbur
als Sohn eines Bediensteten des Stiftes St. Emmeram geboren, war Krausens Herkunfgt
aus einer ,Beamtenfamilie* die fiir einen bayerischen Barockprilaten typische. Vor
seiner Wahl zum Abt war er zwolf Jahre Grofizellerar des Stiftes. Seine Vergesserungen
der Klosterwirtschaft, z.T. durch rigorose Eingriffe, bildeten die unabdingbare Voraus-
setzung fiir die kostspielige Erhebung des Abtes in den Reichsfiirstenstand (1732) und
die Verwirklichung der grofien Bauvorhaben im Stiftsbereich. Der V1. schreibt Kraus
mit guten Griinden das ikonologische Programm der 1731/33 umgestalteten Kloster-
kirche zu. Im tibrigen aber trigt er einige Uﬁermalungen der ilteren Literatur ab: Kraus
war keine Schliisselfigur der bayerischen Frithaufklirung, er stand, wenngleich er 1721/
23 bei den Maurinern in St. Germain in Paris studiert hatte, auch nicht in einer Reihe
mit den Briidern Pez, mit Meichelbeck und Bessel. Die Untersuchung erweist ihn viel-
mehr als einen Ordensmann, der, besonders seit er zum Abt gewihlt worden war, seine
Hauptaufgabe im spirituellen Bereich, die des Stiftes in einem durch die Benediktiner-
regelp nﬁn‘nierten gemeinsamen Leben sah. Ein Mann der Neuerungen war er ganz und
gar nicht,

Mit der Biographie verbindet der Vf. einen Querschnitt durch die Geschichte des
Stiftes. Er charakterisiert geistiges Leben, wissenschaftliche Kontakte, Kunsttitigkeit,
Besitz und Rechte, Grofle und soziale Herkunft des Konventes, zihlt den Personen-
kreis auf, den das Stift mit etwa einem Fiinftel seiner Einkiinfte in Brod setzte, und ver-
sucht, dessen Lebensbedingungen zu beschreiben. Dariiberhinaus erlautert er das
Beziehungsgeflecht, in welchem das Stift stand: sein Verhiltnis zur bayerischen Bene-
diktinerkongregation, zum Papst, zu Kaiser und Reich, zum Bischof von Regensburg,
mit dem das reichsunmittelbare Stift nicht nur durch zahlreiche Patronatspfarreien ver-
bunden war, zur Stadt Regensburg und zum Kurfiirstentum Bayern, in welchem fast
alle Giiter des Stiftes lagen, dem die Ausbildung eines eigenen Territoriums nicht
gelang.

Da% umfangreiche literarische Ocuvre des Fiirstabtes (S. 1—5), das teils gedruckt vor-
liegt, teils aber in Manuskripten, von denen wiederum ein Teil vollendet wurde, ein
anderer unvollendet blieb, hat die Schwerpunkte Haushistoriographie und Aszetik,
welche im Bereiche der Hagiographie eine vom Geiste der Mauriner wenig bertihrte
Synthese eingehen konnten. Daneben spielen kontroverstheologische und aus aktuellen
Anlissen entstandene polemische Schriften iiber das ius reformandi noch eine grofiere
Rolle, deren Voraussetzungen vom Vf. allerdings in einer Breite erértert werden, die
das biographische Konzept der Arbeit stort. Das lange Schriftenverzeichnis des Fiirst-
abtes tiuscht aber nicht dariiber hinweg, daf} sein Verhaltnis zur Wissenschaft, fir ihn
immer nur Mittel und Zweck, und zur Akademiebewegung eher distanziert war. Und
man wird dem V£. beipflichten, wenn er annimmt, dafl der Firstabt die klésterliche
solitudo durch einen zu hiufigem Verlassen des Stiftsbezirkes zwingenden Wissen-
schaftsbetrieb moglichst niche gestort sehen wollte. Seinem Verstindnis der Klosterge-
meinschaft widersprach die Prioritit wissenschaftlicher Studien.

Die Biographie des Fiirstabtes, der auf dem Boden festgefiigter tridentinischer Katho-
lizitit und der Strenge der regula sancti Benedicti gegen die neue Zeit steuerte, wird man
als einen bemerkenswerten Baustein zur Geschichte des bayerischen Kirchenbarock
schitzen.

Rom Alfred Wendehorst
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Kurt Goldammer, ,Paracelsus in der deutschen Romantik. Eine Untersu-
chung zur Geschichte der Paracelsus-Rezeption und zu geistesgeschichtlichen Hinter-
grﬁngen der Romantik. Mit einem Anhang iiber die Entstehung und Entwicklung der
Elementargeister-Vorstellungen seit dem Mittelalter®. (Salzburger Beitrige, Folge 20),
Wien 1980, 212 Seiten, 17 Abbildungen und Skizzen.

Im groflen und ganzen sind direkte Erwahnungen von Paracelsus und seinen Werken
in der Romantik spirlich, obwohl sie in vieler Beziehung von seinem Geist durchzogen
ist. Bine solche direkte Ableitung scheint der Name ,Novalis® zu sein, den sich Fried-
rich von Hardenberg zulegte, da das Wort Novalia in der ,Philosophia Sagax® geprigt
wurde, obwohl auch familiengeschichtliche Hintergriinde bei der Wahl dieses Pseudo-
nyms eine Rolle spielten. Schopenhauer sah Parace%sus als einen Vertreter des Prinzips
des Willens in der Natur an und riumte ihm den grofiten Platz in seinem Kapitel iiber
den animalischen Magnetismus und die Magie ein.

Auf sicherem Boden stehen wir bei dem Thema des Anhangs iiber die Elementargei-
ster, deren hiufiges Vorkommen in der deutschen Romantik sehr wohl auf Paracelsus
zuriickzufiihren ist, da sie dort sehr ihnlich dargestellt werden. Die Gnomen, Sala-
mander, Sylphen und Undinen sind das belebte Prinzip der Elemente, aber gleichzeitig
seelenlos. gesonders die Figur der Undine hat in Opern, Marchen und Nove%len wie die
von E. T. A. Hoffmann und Friedrich Baron de la Motte-Fouqué und dem noch volks-
tiimlicheren Albert Lortzing ihren Niederschlag gefunden. Im Gegensatz zu Ficino
sieht Paracelsus die Seele als etwas spezifisch Menschliches an, wihrend die sterblichen
Kérper der Elementargeister an einen zum Leben gehorenden Kollektivgeist gebunden
sind. Wie auch sonst i Paracelsus, ist hier die Materie mit Leben und einer als Geist
bezeichneten vegetativen Seele behaftet, nicht aber mit einer unsterblichen, gottlichen
Seele, die individuell ist und durch den Menschen vertreten wird.

Pico von Mirandola wird als Urheber der Ansicht erwihnt, daff die Halbgotter oder
Helden aus der Verbindung von Nymphen oder Gottinnen und Menschen hervor-
gingen. Aber die Idee einer solchen Verbindung und ihrer Folgen wird schon bei Philo
erwihnt, der aus dem 1. Buch Mose schopft, wo im 6. Ka itel im 4. Vers es heifit:
denn da die Kinder Gottes die Téchter der Menschen beschliefen und ihnen Kinder
zeugten, wurden daraus Gewaltige in der Welt und berithmte Leute®. Aus der engli-
schen Bibeliibersetzung 1t sich schlieBen, daf§ das Wort ,Gewaltige urspringlich im
Hebriischen ,Riesen‘ bedeutete, also unmenschliche Wesen. J. B. van Helmont fithre
diese Spekulation fort, indem er behauptet, dafl die Tochter der Menschen, die schon
waren, aus der Verbindung der S6hne Adams mit Nymphen hervorgingen. Auch die
Sylvestres, also wilde Luftgeister des Paracelsus, konnen auf die Bibel zuriickgefiihrt
werden, wo es im 3. Buch Mose (Leviticus), Kapitel 8, Vers 7 heifdt: ,,Und sollen mit-
nichten hinfort den Feldteufeln opfern®; das hebriische Wort fiir ,Feldteufel® war
,8%jrim’, Inkubi in Ziegenform.

Die Elementarwesen kénnen auch in Griechenland bis auf Homer zuriickgefiihre
werden, wo Calypso eine Nymphe ist, die dem Wasser angehtrt und die Sirenen in
Felsen verwandelt werden. Aristoteles erzdhlt in seiner ,Geschichte der Tiere®,
Buch V, 19 (552, b10), daf§ auf Zypern der Salamander im Feuer der Kupferschmelzer
lebt. Auch der Altere Plinius will in seiner ,,Naturgeschichte, XI, 42, von einem Fabel-
tier mit Fliigeln wissen, das im Feuer lebt. Bei Sextus Empiricus in seinem ,Gegen die
Mathematiker®, IX, 86, findet sich die Ansicht, daf es itherische, den irdischen iiber-
legene Wesen gibe, die ungezeugt und unverginglich sind. In Aelianus ,Uber die
Tiere® kommt wieder der im Feuer lebende Salamander und das im Feuer geborene
Eefliigelte Tier vor. Proklus, endlich, ist der Meinung, dafl die Ddmonen aus der Ver-

indung von Menschen mit Géttern hervorgegangen sind. Nach Paracelsus entstehen
Riesen und Feuermenschen aus dem Sediment, das bei der Erschaffung von Menschen
iibrig bleibt.

Das hier besprochene Buch untersucht die Behandlung der Elementargeister bis in
das 20. Jahrhundert, wo die Opern, zum Beispicl, von Richard Strauffl und Hans
Pfitzner noch als Ausliufer der Romantik angesehen werden konnen.

Wenn auf Seite 123 versucht wird, die besondere Gefiihlstiefe zu erkliren, die die



Neuzeit 439

Figur der Wasserfee in den Kiinstlern des 19. und 20. Jahrhunderts hervorrief, und dies
durch den Gegensatz zu dem prosaischen immer mechanistischer werdenden Weltbild
erklirt wurde, wire es eigentlich angebracht gewesen, C. G. Jungs Theorie von der
Anima zu erwihnen, derzufolge der Archetypus der Anima iiberall dort auftaucht, wo
dem Gefiihlsleben nicht Gentige getan wurde. (Nicht zu Unrecht nennt Professor
Goldammer an anderer Stelle Gotthilf Heinrich Schubert den C. G. Jung der
Romantik). Aber vielleicht pafit ihm Jungs Symbolik der Wasserfee als Spiegelbild der
Seele nicht, weil Goldammer die individuelle menschliche Seele als unster%licgh ansieht,
wihrend es charakeristisch fiir die Elementargeister ist, dafl sie sterblich bleiben. Hier
gehen die Wege von Psychologie und Theologie auseinander.

Aber das Hauptthema des vorliegenden Buches ist das Fortleben der Gedankenwelt
des Paracelsus in der Romantik, die meist pantheistisch ist und wo die Seele ein Teil
Gottes ist, der sich in der Natur und als Natur offenbart. Diese Probleme werden in
zwei Diagrammen iiber das neuplatonisch beeinflufite mittelalterliche Weltbild behan-
delt: das eine ist monistisch und das andere dualistisch. Auch die Abbildungen tragen
iu dem Vergniigen und dem Verstindnis, das dieses aufschlufireiche Buch vermittelt,

ei.

London . Marianne Winder

Friedrich D. E. Schleiermacher: On the Glaubenslehre. Two letters to
Dr. Liicke. Translated by James Duke and Francis Fiorenza. American Academy of
Religion, Texts and translations series, edited by James A. Massey, Number 3. Scho-
lars Press 1981, 136 Seiten.

Mit ihrer Ubersetzung machten James Duke und Francis Fiorenza zum ersten Mal
den Fachgenossen ihres Sprachgebiets den gesamten Text des theologischen Vermicht-
nisses Schleiermachers zuginglich. Sie stellen damit ihre deutschen Kollegen in den
Schatten, die bislang noch nicht einmal einen (auch fiir Studierende erschwinglichen)
Nachdruck von Hermann Mulerts Ausgabe der beiden Sendschreiben besorgt haben.
Der Gesamteindruck der von beiden Ubersetzern geleisteten Arbeit ist bereits in threr
Einleitung ein vorziiglicher. In ihr erfihrt ein mit Schleiermacher noch nicht vertrauter
Leser, da%s die beiden Sendschreiben befafit sind mit der kritischen Aufnahme, die die
1. Auflage der Glaubenslehre gefunden hat, mit den Differenzen zwischen dieser 1. und
der geplanten 2. Auflage, vor allem aber mit den Herausforderungen eines durch Auf-
klirung und Wissenschaft geprigten Zeitalters, denen ein traditionelles Christentum
nicht gewachsen sein diirfte. Zur Rechtfertigung der umfangreichen Anmerkungen (36
engzeilig beschriebene Seiten), durch die Schleiermachers Anspielungen an Verstind-
lichkeit gewinnen, wird angefihrt, dafl die zur Glaubenslehre erschienen Kritiken heute
kaum noch zuganglich, geschweige denn bekannt sind. (Weniger stichhaltig ist der Hin-
weis, die Erstauflage der Glaubenslehre sei vergriffen. Diesel%e habe ich 1980 neu her-
ausgegeben).

In einem 1. Abschnitt (Schleiermacher’s Conception of Dogmatics) wird u.a. treffend
bemerkt, die traditionelle kirchliche Dogmatik sei, sofern an scholastische und philoso-
phische Allianzen gebunden, unfihig, die Kirche in eine durch die Aufklirung bereits
bestimmte Welt zu leiten. (4) Uber den 2. Teil der Glaubenslehre, in dem der Gegen-
satz zwischen Stinde und Gnade zur Sprache kommt, erfahrt man, er sei streng bezogen
auf den 1. Teil, der allgemeine Aussagen enthilt iiber die fiir das menschliche Selbst
konstitutive schlechthinnige Abhingigkeit. (6 f. 9) Ein 2. Abschnitt (The Religious
Self-Consciousness or Piety) tragt u.a. zur Erhellung dessen bei, was ,unmittelbares
Existentialverhiltnis* bedeutet: ,Feeling refers rather to the immediate self-conscious-
ness in which the self is ,with itself* and closer to itself than in acts of reflection. This
awareness is not unconscious nor an unconsciousness, but an immediate awareness of
the determination of the self. . . . In the moment of shame, one does not distinguish
between the self and the shame, but one is a shamed self.“ (14) Gegeniiber Hegels
Kritik, nur der freie Geist habe Religion, wird daran erinnert, ,that absolute depen-
dence and human freedom are compatible® (15. 17), gegeniiber dem Vorwurf, Schleier-



440 Literarische Berichte und Anzeigen

macher vergéttliche die menschliche Subjektivitit: ,Schleiermacher wants to distinguish
between consciousness and its determinants.“ (18. 20) In einem 3. Abschnitt (Philo-
sophy and Theology) findet sich der bedenkenswerte Satz: ,Since piety is an immediate
existential relation, the explication of its content in dogmatics is independent from
philosophy® (23). Schleiermacher sei aber nicht so naiv gewesen, ,that he refuses to
recognize the presence of any philosophical categories in his work. “ (23) Philosophische
Termini, die um der Verstindlichkeit und der Konsistenz der christlichen Lehre uner-
liflich sind, wiirden innerhalb eines spezifisch theologischen Kontextes eine neue
Bedeutung gewinnen. (24) Angesichts von Ferdinand Christian Baurs Frage, ob Schlei-
ermachers Christologie mit dem historischen Jesus einsetze oder mit einer philosophi-
schen Idee eines Erlosers, wird schlieflich die Ermahnung ausgesprochen, sorgfaltig
Schleiermachers Sendschreiben selbst zu lesen. (29) In einem 4. Aﬁschnitt (The Text
and Translation) werden von den bereits vorhandenen Ausgaben, die in den Theologi-
schen Studien und Kritiken (1829) — im folgenden beziehen meine mit einem ,,S.“ ver-
sehenen Seitenangaben sich auf diesen Erstdruck — erschienene sowie die von Hermann
Mulert besorgte (1908) vorgestellt.

Durch die Einfiigung zahlreicher Absitze hat die Ubersetzung zwar an Gefillighkeit
gewonnen; doch sind die aus dem Erstdruck stammenden Absatze als solche — etwa
durch grofiere Abstinde — nicht kenntlich gemacht. An den Absitzen des Erstdrucks
sind die von den Ubersetzern in den Text eingeschobenen Zwischeniiberschriften oft
nicht orientiert, Die Uberschriften mégen niitzlich sein fiir einen Leser, der die Send-
schreiben lediglich tiberfliegen will. In %ie Anmerkungen verwiesen (wie das Hermann
Mulert mit seinen Zusammenfassungen getan hat) oder (wie ich das in meiner Ausgabe
der Christlichen Sittenlehre. Einleitung gehalten habe) in einer Inhaltsitbersicht dem
Text vorausgeschickt, hitten die Zwischeniiberschriften den fortlaufenden Text nicht
unterbrochen.

Auf S. 46 wird eine Uberschrift mitten in einen Satz eingeschoben, den die Uber-
setzer in zwei Sitze aufgeldst haben. Unter eine einzige Uberschrift (Challenges Posed
by Historical Science) werden 3 Abschnitte des Erstdrucks gestellt, von denen der letzte
(S. 500) noch einmal das Thema , The Decision Not to Reorganize the Work* (59) auf-
nimmt, wihrend die beiden ersten ganz unterschiedlichen Themen, nimlich dem des
alt- und dem des neutestamentlichen Kanons, nachgehen. (S. 496—500) Mit Ricksicht
auf den Absatz im Erstdruck darf vielleicht daran erinnert werden, daf sich hinter der
Uberschrift ,Stylistic Revisions® (73) — dieselbe wiirde auch zu dem Abschnitt auf
S. 519 f. (,Schwerfilligkeit der Schreibart®) passen — 2 Themen verbergen wie ,Die
Straffung der Darstellung® und ,Zitate aus zeitgendssischen und aus ilteren Schriften.
(S. 509—513) Die Absitze auf S. 519—521 f. konnten es als geraten erscheinen lassen,
die Uberschrift ,The Language of Dogmatics and Philosophy“ (80) aufzuteilen auf
Uberschriften wie ,Das aneignende Durchdenken und die Verwandlung dogmatischer
Ausdriicke fiir Predigt und Katechese®, ,Das Christentum als sprachbildendes Prinzip®
und ,,Die mogliche Ubertragung des nur philosophisch Unbrauchbaren in die dogma-
tische Sprache® (Auseinandersetzung mit J. F. Fries). Selbst wenn nicht jeder Abschnitt
des Erstdrucks eine eigene Inhaltsangabe erhalten soll, wire eine Uberschrift wie ,Die
Scheidung der Tendenz der Einleitung von der Dogmatik® (S. 513—519) informativer
als die Uberschrift ,Changes To Be Made in the Introduction® (76) und eine Uber-
schrift wie ,Das Ausbleiben einer lehrreichen und produktiven Kritik® (S. 523—526)
weniger blaB als die Uberschrift ,Response to the %reatment of Specific Doctrines.”
(83) Auch eine Uberschrift wie ,Die mégliche Umstellung des 1. und 2. Teils
(S. 481 £.) wire praziser als die Uberschrift ,, The Question about Reorganization the
Glaubenslehre. (55) Die Uberschrift ,Christology in Light of the Modern World
View* (62) erweckt den Anschein, als lasse Schleiermacher sich iiber das Licht aus, das
die moderne Weltansicht einem Theologen aufzustecken bzw. auszublasen vermag,
wihrend genauer betrachter Schleiermacher hier die ebionitische und die spekulative
»Christologie® einiger seiner Zeitgenossen abfertigt. (S. 491—493)
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Bei einer Drucklegung wiirde die im grofien und ganzen korrekte Ubersetzung weiter
gewinnen, wenn die Ubersetzer sich an manchen Stellen um eine noch wortgetreuere
Ubertragung bemiihen wiirden. Bei Stichproben fielen mir folgende recht freie Ubertra-
gungen ins Auge:

Sendschreiben (S. 225. 481): letter (33. 55; warum nicht das altertiimliche ,missive®?)

ja wohl auch Wiedergebohrne (S. 260): regeneration (361)

als ich mir aufbiirden lasse (S. 273): when I allow myself to say (46)

wogegen (S. 273): On the other hand, another view of my work . . . maintains that (46)

einschwirzen (S. 274; dieses Wort auch bei Bretschneider: Uber das Prinzip, JP 66
(1825), S. 15): to smuggle in (46)

die Anlage, lieber Freund, (S. 483): that outline (56)

immer aufs neue ein (S. 491): a new (62)

den Jesum gefallen lassen (S. 491): dispense with that Jesus (62)

hinter dem doch nichts ist als die Fantasmagorien, die sich mittelst geistiger Hohlspiegel
bewirken lassen (S. 491): based on nothing but phantasies produced by trick mirrors

62)

leiéer gewissermaflen geduldet (S. 491): tolerated (62)

als reinen Anfang einer hoheren geistigen Lebensentwicklung (S. 495): as the beginning
of a higher development of spiritual life (64)

bestimmte Grenzen (S. 495): boundaries (64)

Sie sehen, lieber Freund, dies lieR sich nicht bequemer entwickeln, als in der Ord-
nung, der ich wirklich gefolgt bin, und die ich aus demselben Grunde auch jetzt bei-
behalte (S. 495): So, dear friend, you can see that the organizational plan that I fol-
lowed was the best one for my purpose, and for this reason I will not cﬁ)ange it (65)

nicht in diesem Sinne (S. 496): without these considerations in mind (65)

wenn sie auch in threm Urheber noch so wenig Wahrheit hat (S. 502 £.): even though
its author may consider it to be no more true than poetry (69)

theils durch den Zusammenhang . . ., in den er mit dem andern gesetzt ist, theils
(S. 506): by its immediate context and (71)

indem er mir zu verstehen giebt, die beiden untergeordneten Formen machten sich in
meiner Bearbeitung viel breiter, als dem Werthe, den ich ihnen beilege, gemafl sey
(S. 507): He contends that in my exposition I gave the two derivative forms far more
significance than I had claimed for them (72)

habe ich mir das Gesetz gemacht (S. 512): I followed the rule (75)

die prignantesten (S. 512): only the most telling (75)

Unbill (S. 513): criticism (76)

schon das (S. 518): it (79)

wiirde hoffentlich Andeutungen genug hiezu geben (S. 519): would have clarified this
point (80)

seyn (S. 523): become (82)

der leichten Fragen (S. 524): an easier question (83)

soll darin bestehen, daff man zugiebt (S. 531): refers to the belief (88)

rein urbildlich (CG' § 114, 2): archetypal (103)

tiberall (CG' § 114, 2): at all times (103)

geistige (ndmlich: Erscheinung; CG' § 114, 2): spiritual reality (103)

spiegelte er sich in der ewigen Welt (Reden' 55): he saw himself mirrored in the world
of the eternal (115)

Spiegel (Reden' 55): image (115)

unwirksam (CG' § 68 a, 3; ,inefficax® bei Johann Gerhard): inactive (117)

mit konstituierender (CG? ed. Redeker § 22, 2): constituent (120)

Verwirrungen (CG? § 28, 2): misconceptions (124)

Inbegriff (CG? § 28, 2): system (124)

von dem Zusammenhange der in einer christlichen Kirchengesellschaft zu einer
bestimmten Zeit geltenden Lehre (CG' § 1): which systemizes the doctrine prevalent
in a Christian Church at a particular time (126)
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Die Ubersetzer haben manch ein schwieriges Problem gemeistert, Sie tibersetzen ,das
sinnliche Gefiihl* mit ,the sensible feeling® und ,das sinnliche Selbstbewufitsein® mit
Lthe sensible self-consciousness.“ (31. 37. 45) Nicht vollig einleuchtend ist, warum sie
»sensible gegeniiber ,sensory“ oder ,sensorial“ den Vorzug geben. Nach der Erwih-
nung des bekannten igyptischen Monchs, der verzweifeln wollte, als man ihm zumu-
tete, sich Gott nicht linger mit korperlicher Gewalt zu denken, spricht Schleiermacher
von héchst unvollkommenen Vorstellungen, die mit einer schlichten und reinen From-
migkeit verbunden sein konnen. (S. 263) Wenn die Ubersetzer ,representations® fiir
»Vorstellungen® setzen, entsteht die Frage, ob es nicht eine bessere Ubertragung gibt.

Trotz des Dankes an Trutz Rendtor%f (31) hat, was ich bereits in einem vergleich-
baren Fall (ZKG 79 (1968), 426) bemingelt habe, den Ubersetzern beim Lesen der Kor-
rekturen kein deutscher Kollege zur Seite gestanden. Jedenfalls sind Worte und Wen-
dungen stehen geblieben wie z.B.: Friedrich Ernst Daniel (IV); Reden an die gebildeten
Verichter (31); Gutersloh (91); Lebensvorzug (statt: Lebensvollzug), Auftrag (Im Auf-
trag), unverotfentlichen, handschriften, geschriebenen (nachgeschriebenen), Religions-
philosophischen (Das religionsphilosophische; 92) Zurich-Zollikan, enzyklopadischer
(93); Glaubenslehre (Glaubenslehrer), Gottingen Gelehrten Anzeigen, 1820-21
(1821—22; 95) 1821 (1824), in ihren Verhaltnis, christliche (christlicher; 96) evangeli-
schen (evangelisch —; 97) Annaberge (98); ihm (ihn; 101); von (von der), keine Hinder-
niss, his Evangelische Liederschatz (103); in 1752 (in 1725; 106) christlichen Glaubens-
lehre (christlichem Glauben; 108) 1790 (um 1760), Hochschule (Gymnasium), These-
streit, christiche, handschriftlichen Nachlass (handschriftlichem Nachlasse), nachge-
schriebene (nachgeschriebenen), Zusammenhange seines (Zusammenhang seines; 109)
§ 117, 2 (§ 117, 3), § 188, 3 (§ 118, 3; 112) Brannis, Pantheism (Pantheismus; 113)
Altenberg (Altenburg; 114) Herrn der Schleiermacher (116); Logita oder Vernunft:
Gedanken von der kriften, Verniinftige (Metaphysik, oder verniinftige; 118) der Ber-
liner Evangelische Kirchenzeitung, Universititen (121); hockstimmige (122); System
der transzendentalen Idealismus (123); Kritischer (Kritische; 124) Heidelburger,
1766—1827 (1766—1837; 125) and (und), Menschlichen (menschlichen; 127) Brief
(Briefe), Offenbarungsglauben als (Offenbarungsglauben), as, August Friedrich (Hein-
rich August), christliche (geistliche), Umfinge, Glaubensbefriedegende (128); evangeli-
schen-lutheranischen, Oberkirchenrates (Oberkirchenrat; 129).

Die Fufinoten Schleiermacher’s (S. 271. 505 f. 515. 517) sind als solche nicht gekenn-
zeichnet. Seite 122 Anm. 23 konnte ein Hinweis auf CG' § 24 Anm. und § 25 nachge-
tragen werden. Biographische Notizen zu Friedrich Wahner (Seite 129 Anm. 65) finden
sich in meiner Ausgabe von CG' auf S. XLV Anm. 218. Schleiermacher’s Hinweise auf
seine Enzyklopidie sollten nicht auf deren 2., sondern deren 1. Ausgabe bezogen
werden (zu 126 Anm. 52). In den beiden Personenregistern ist bei der AEkﬁrzung von
Vornamen nicht einheitlich verfahren.

Schonheitsfehler dieser Art fallen jedoch nicht weiter ins Gewicht angesichts der
Fiille von Informationen, welche die beiden Ubersetzer fiir ihre anglo-amerikanischen
Leser zusammengetragen haben.

Miinster Hermann Peiter

Wolfgang Nixdorf: Bernhard Driseke (1774—1849). Stationen eines preufli-
schen Bischofs zwischen Aufklirung und Restauration (= Unio und Con-
fessio, 7), Bielefeld (Luther-Verlag) 1981, 316 S., kart. DM 54.—,

Diese von Ernst Barnikol angeregte, 1960 von der Theologischen Fakultit der
Martin-Luther-Universitit Halle-Wittenberg als Dissertation angenommene Untersu-
chung iiber den zu seiner Zeit weitbekannten Prediger und evangelischen Bischof Bern-
hard Driseke (= D.) ist nicht nur fir die Erforschung der Kirchengeschichte des
19. Jh.s, sondern auch fiir die Geschichte des Pfarrerstandes und der Homiletik eine
Bereicherung. Da der Verf. alle D. betreffenden Archive (das Verzeichnis der archiva-
lischen Quellen umfafit 11 Seiten) durcharbeiten und dabei viele bisher unbekannte
Dokumente entdecken und fiir die vorliegende Arbeit auswerten konnte, zeichnet sich
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die aus den Quellen gearbeitete Darstellung durch Konturenreichtum und Authentizitit
aus; die Bibliographie der gedruckten Quellen (S. 298—302), die Verzeichnisse der Lite-
ratur iiber D. und der anonymen Broschiiren und Schriften (S. 302 f. und 314 f.) und
das Literaturverzeichnis (S. 303—313) dokumentieren den in dieser umfassenden
Untersuchung sorgfiltig abgesteckten Radius des Wirkens D.’s.

. An das Vorwort (S. 9—23), das iiber den Forschungsstand Aufschluf gibt, folgt I. ein
Uberblick tiber D.’s Leben und Wirken (S. 24—45) von der Kindheit und Jugend in
Braunschweig, den Studienjahren in Helmstedt, den ersten Amtsjahren in Molln (1795)
und der Wirksamkeit in Ratzeburg (1804) bis zu den fiir D.’s Ansehen entscheidenden
Amtsjahren als Gemeindepfarrer und Prediger in Bremen (1814—32) und der schliefili-
chen Berufung zur Leitung der gréfiten deutschen Kirchenprovinz, zum Bischof und
Generalsuperintendenten von Magdeburg (1832—43), und dem Lebensausklang, den
Ruhejahren in Potsdam (1843—49).

Den Hauptteil stellen die folgenden Kapitel II-VI (S. 46—286) dar. ,D.’s politische
Stellungnahmen von der franzosischen Fremdherrschaft bis zum fiirstlichen Absolu-
tismus 1m Vormirz* (II) sind als Voten eines profilierten und reprisentativen Amtstri-

ers, dessen Predigten in der Ara der Restauration ihrer ,gefihrlichen politischen Ten-

enz“ wegen der politischen Zensur unterlagen (S. 66 ff.) fiir die Lage des deutschen
Protestantismus egenso instruktiv wie die Analyse von ,,D.’s Stellung zu kirchlichen
Problemen seiner Zeit“ (V), u.a. zur Union, zur lutherischen Separation, zu Liturgie
und Agende. — Es verwundert, daf} der Verf. D.’s Zuriickhaltung hinsichtlich poli-
tisch-freiheitlicher Auflerungen nach 1820 zuletzt als Ausdruck einer aufferordentlichen
Gefiigigkeit und einer mangelnden Tiefe seiner patriotischen Empfindungen wertet
(S. 81), obwohl er die Zwangslage des Bremer Senats und D.’s eingehend dargelegt und
das im Falle der Zuwiderhandlung mit Androhung des Verlusts des Biirgerrechts und
Amtes an D. ergangene Gebot des Senats ,alle politischen Beziehungen aus seinen Kan-
zelreden wegzuweisen® beigebracht hat (S. 74). Auch auf die jeweilige Situationsgebun-
denheit und Adressatbezogenheit von D.’s Stellungnahmen nach 1820 wire besonders
zu achten. Das gilt nicht zuletzt fiir das von D. beizubringende ,Alibi‘, als nach der
Ernennung zum Generalsuperintendenten und Bischof 1831/32 erneut seine politische
Loyalitit verdichtigt wurde. — Die Stereotypen, in denen sich die (nicht ohne iufleren
Druck erfolgte) ,Anpassung’ D.’s artikuliert, sind durchaus zeittypisch. Sicherlich
erfolgte ,die bedenkenlose Ubertragung seines 1813 volkisch geprigten patriotischen
Enthusiasmus auf die Person des preuflischen Kénigs® (S. 95 f.) Eona fide; D.’s durch
Ordensverlethung belohnter ,,unbedingt konigstreuer preuflischer Patriotismus® (S. 93)
ist keine Heuchelei; aber die fiir den , Geist der Epoche typischen mannigfachen Zwinge
in dieser Entwicklung sollten nicht ubersehen werden.

Die eingehende Darstellung der Tatigkeit ,Bischof D.’(s) als Generalsuperintendent
der Kirchenprovinz Sachsen und Reprisentant der preufiischen Kirchenleitung und -
verwaltung® (VI) schliefilich vermittelt tber den territorialkirchengeschichtlichen
Aspekt hinaus einen Eindruck von der allgemeinen kirchlichen Situation der Zeit (mit
wichtigen Hinweisen auf die Lage der Gemeinden, z.B. in den Ausfithrungen tiber D.
als Visitator und Bischof: S. 247 ff., 264 ff.).

Im Kapitel III charakterisiert der Verf. ,D. als Reprisentant(en) der wechselnden
theologischen und kirchlichen Richtungen seiner Zeit“. D., der iiber den von seinen
Helmstedter Lehrern vermittelten (gemafligten, biblisch-exegetisch fundierten) Ratio-
nalismus (,Predigten fiir denkende Verehrer Jesu®, 1801—1811) hinauswuchs, hat in
den Bremer Jahren Positionen vertreten, die sich dem Supranaturalismus und der
Erweckung (Einflufl G. Menkens und F. A. Krummachers) nahern (,, Wir haben nur
einen Retter-Christus®). Als Magdeburger Bischof stand D. in der Auseinandersetzung
mit W. F. Sintenis fur das (wie dger Rez. hervorheben mochte: in allen Wandlungen fur
D. immer fundamentale) biblische Glaubensverstindnis ein (s. bes. die vom Verf. bei-
gebrachten Belege S. 140, 141). Natiirlich erhilt D.’s ,Orthodoxie“ von der Amtsauto-
ritit des Bischofs her stirker konservative Ziige; doch erscheint dem Rez. die Formu-
lierung, D. sei ,aus dem Bereich der Vermittlungstheologie in die Front der Hengsten-
bergisch-Altensteinschen Hoforthodoxie iibergewechselt” (S. 139) zu pauschal; die
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Situation des ,Kampfes® gegen einen — nach D.’s Meinung vom biblisch-exegetischen
Grund abgefallenen — radikalen Rationalismus wird st'zirier in Rechnung zu stellen
sein; daher wire zu iberdenken, ob es notwendig ist, fiir die Jahre nacﬁ 1843 eine
schliefiliche Zuriickentwicklung D.’s zur Position der Bremer Spétjahre (S. 140 ff.) zu
konstatieren.

Als ,Mitte* der Darstellung kann das Kapitel IV gelten: ,D. als Mensch seiner Zeit*
(1. Charakterziige und Mentalitit, 2. Talente und Begabungen, 3. D. als Prediger, 4. D.
und seine Familie, 5. D. als Freund, 6. D. als Freimaurer), dem in Anbetracht der dem
Verf. verfiigbaren Quellen ein besonderer Stellenwert zukommt.

Dem Verf. ist es gelungen, Detailtreue — ,Teilnahme und Freude an dem einzelnen
an und fiir sich® im Sinne Rankes — mit dem Blick fiir das , Allgemeine® zu verbinden.
Die Individualitit D.’s, deren Grofie und Grenzen aufgrund der vom Verf. erschlos-
senen Zeugnisse mit dulerster Genauigkeit dargestellt werden, wird in ihren mannigfa-
chen Beziehungen zur Umwelt zugleich als Exponent eines spezifischen Typus kirchli-
chen Selbstverstandnisses ,zwischen Aufklirung und Restauration begritfen.

Sympathisch beriihrt die zuriickhaltende, immer den Quellenzeugnissen verpflich-
tete, trotz der Fiille der Anmerkungen in Stil und Gesamtkonzeption ansprechende
Darstellung. Der Leser wird nicht nur um Einblicke und Durchblicke in die Kirchen-
geschichte der 1. Hilfte des 19. Jh.’s, nicht zuletzt auch die Territorialkirchenge-
schichte, sondern auch durch anschauliche Schilderung der Lebensverhiltnisse und der
— im Kampf der ,Richtungen’ (u.a. ,Lichtfreunde®) sichtbaren — Kriftekonstellationen
bereichert. Auch fiir gemeinde- und kirchensoziolo ische Analysen wird hier ein
beachtenswertes Material (neben den VisitationsprotoEollen und den Visitationsakten
der Superintendenturen u.a. D.’s Verwaltungsberichte und Korrespondenz)
erschlossen.

D. war trotz seiner Grenzen eine imponierende Gestalt von grofier Ausstrahlungs-
kraft: beeindruckend bleibt die von hohem personlichen Einsatz und Hingabe geprigte
Amtsfithrung D.’s. Das letztliche (auch zeitbedingte) Scheitern dieses Kirchenmannes,
dessen Amtsverstindnis in eminentem Mafe ,subjektiv‘ geprigt war, stellt die grund-
sitzliche Frage nach dem evangelischen Amtsverstindnis und der Ekklesiologie.

Corrigenda: Im Vorwort Anm. 27 (S. 16) ist das Zitat aus dem Beitrag des Rez. in
RGG zu berichtigen: Offenbarungsverstandnis.

Jena Eberhard Piltz

Der gelehrte Diplomat. Zum Wirken Christian Catl Josias Bunsens, hsg. v. Erich

Geldbach, Leiden 1980.

Selten genug hat es sich in der neueren deutschen Kirchengeschichte ereignet, dafl ein
Mann der Kirche auch in anderen Bereichen seine Spuren hinterlassen hat. Eine der
wenigen Ausnahmen ist Bunsen. Bleiben Kirche und Theologie zeitlebens der Mittel-
punke seines Interesses, so hat er auch in den Nachbargebieten der Wissenschaft sich
einen Namen gemacht und auf dem Parkett des Staatslebens sich die Sporen verdient —
Grund genug, einer solchen Gestalt besondere Aufmerksamkeit zu schenken. War es in
dieser Generation E. Benz, den die Arbeit an seiner Studie iiber das Bischofsamt auf B.
aufmerksam gemacht hatte, so hat nun dessen letzter Schiiler Geldbach eine Sammlung
von Beitrigen iiber B. vorgelegt.

In ihr werden nun allerc%in < nur Teilbereiche seines Interesses abgedeckt, wihrend
andere, wie der Herausgebergbedauernd feststellt (S. 10 f.), unberiicksichtigt bleiben.
Dies gilt gerade fiir die den Kirchengeschichtler besonders angehenden Gebiete: Igna-
tius, Hippolyt, Geschichtstheologie, Frommigkeitsgeschichte, Liturgie. Gelegentlich
stofen Uﬁerschneidungen (etwa S. 19 und 44) und Fehler." Das Verzeichnis der

1S, 8Z. 2: Kulturkampf ist nicht das richtige Wort. — S. 11 A. 9: es handelt sich um
Heinrich J. H., = S. 37 Z. 1 v.u.: Arnold war Regius Professor in Oxford. =839
Z.13: B. verdffentlichte seine Dissertation bereits 1813. — S. 56 A. 15: der Brief
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Schriften B.’s ist leider nicht vollstindig®. B.’s dgyptologische Arbeiten — seine erste
Liebe galt dem Nilland — werden von U. Kaplony-Heckel einfithlend besprochen. Die
weltgeschichtlichen Bestimmungen, die B. damit verband, werden erwihnt, kénnten
jedoch durch den Vergleich mit nachfolgenden Wiirfen, bis hin zu Alfred Weber eine
bestimmtere Wiirdigung erfahren.

Die Erérterung von B.’s Einfluf auf England hat drei Mitarbeiter angezogen. Inter-
essant wegen des im Titel angegebenen Gegenstandes ist R. Preyers Aufsatz ﬁ%er B. und
die anglo-amerikanischen geistigen Kreise in Rom (unerfindlich bleibt freilich, warum
man den Verf. nicht veranlafit hat, seinen Beitrag in deutscher Sprache vorzulegen).
Man erfihre dies und jenes, jedoch fast nichts iiber den in der Uberschrift bezeichneten
Gegenstand — aufler dafl B. die ihm gegebenen Méglichkeiten fiir sein Fortkommen
weidlich ausgenutzt habe. Welch ein Charakterbild von B.! Das auf S. 74 wiedergege-
bene Zitat spricht iiberzeugend dagegen. — K. D. Gross behandelt B. als preufischen
Gesandten in London. B. hatte, unterstiitzt von Prinz Albert und seinem deutschen
Kreis, sich eine angesehene Stellung in London verschaffen kénnen. Hatte er es sich in
seiner Jugend zum Ziel gesetzt, das Seinige dazu zu tun, dafl ,Deutschland Mittel-
punkt® der Wissenschaft werde (S. 65), so war dies in iiberreichem Mafe in Erfiillung
gegangen und er vermochte als Botschafter — was hitte ihn mehr mit Genugtuung
ertiillen konnen? — eine Weltmacht des Geistes zu reprisentieren. Er selbst galt als ein
Phinomen, als ein Mann, dessen Bildung man bewunderte und auf dessen Rat man
horte, wenn es um die Besetzung von Universititsstellen ging. B. iiberbewertete diese
Erfolge in einem Lande, in dem doch die alte Oberschicht sich kaum der Gewohnheit
entwohnt hatte, Wissenschaftler als bessere Lakaien anzusehen. Seine politische Stel-
lung war viel weniger gefestigt. Durch seine moralische Einstellung und seine grofien
Plane gab er sich politische Bloflen, die offen zu legen einem Fuchs wie Palmerston ein
Vergntigen war. B.’s Mission (er selbst sah seine Aufgabe so an) wurde — darin ist von
Gross abzuweichen — zerrieben zwischen einer englischen Politik, die auf Reformen in
Deutschland dringte, selbst aber, als es tiber der schleswig-holsteinischen Frage zum
Schwure kam, sich auf die Seite der nackten Gewalt stellte’ und dem Gesandten schliefi-
lich im Jahre 1855 ein Biindnisprojekt aufdringte, das Preuflen zum Schildknappen
Englands erniedrigt haben wiirde; er, der selbst oft genug sich als Projektemacher Eetéi—
tigt hatte, wurde so auf’s Glatteis gebracht und dem Sturz preisgegeben. — Recht inter-
essant ist der allerdings etwas mit leichter Feder geschriebene Eeitrag von Schmidt-
Clausen iiber die Griindung des Bistums Jerusalem (wenn der Verf. freilich meint, daf
ein antikatholischer Impetus dabei die Hauptsache war (S. 50), so trifft dies nicht
einmal fiir B. zu; in der Sache selbst spielte er so gut wie keine Rolle). Ob es angemessen
ist, von einem Verhandlungserfolg B.’s zu sprechen? Als 6kumenisch wird man kaum
ein Unternehmen bezeichnen kénnen (S. 63), bei dem nur eine Seite Vorleistungen
erbrachte, wihrend die andere in ithm eine Arabeske erblickte, deren man sich nicht
ungerne wieder entledigte.

Die von H. Hattenhauser behandelte Kontroverse zwischen B. und Stahl iiber den
Umfang der Toleranz in einem christlich bestimmten Staatswesen stellt ein iiberaus
bezeichnendes Phinomen der Reaktionszeit ins Licht (Stahls Ausfithrungen sind wohl
auch mit einem Seitenblick auf die damals einflufireichen kath.-apostolischen

stammt vom 6. Nov. 1841, — S. 87 A. 5: Masurs Buch erschien 1930. —S. 94 Z. 1: B.
be§ab sich bereits im November 1841 nach London.

Nicht nur fehlen alle Aufsitze — gerade das Nachspiiren nach ungezeichneten
Artikeln (s. den Hinweis bei W. Hocker, Der Gesandte Bunsen als Vermittler zwischen
Deutschland und England 1951, S. 89) wire eine lohnende Aufgabe — sondern sogar
ein kleines zwischen fanuar und Mai 1859 in Cannes entstandenes und dort —s. S. 1 —
als Manuskript gedrucktes Buch: Jesus von Nazareth in seinem Leben und in der Welt-
geschichte. Fragmente aus dem Nachlafl (135 Seiten). :

3 Die Neuinterpretierung, die G. Gillessen versucht hat (Lord Palmerston und die
Einigung Deutschﬁmds, Liibeck 1961) ist zu einseitig.
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Gemeinden formuliert). Sie zeigt B. als Vorreiter der neuen Ara, deren Anfang er
gerade noch erleben sollte. Sie lifSt vor allem einen gewissen Unterschied gegentiber den
zuvor von B. eingenommenen Positionen erkennen — eine Entwicklung, die der Nach-
forschung und Abklirung harrt.

Die von Geldbach veranstaltete Nachlese des Briefwechsels Lieber*-Bunsen ist ein
bewegendes Dokument. B. hatte den durch die Demagogenverfolgung aus der Bahn
Geratenen bei Niebuhr in Rom kennen gelernt und ihm seine Hilfe angedeihen lassen.
Die Briefe beziehen sich auf drei Deutschland-Reisen des in den Staaten unterge-
schlupften Freundes, Reisen, die das ersehnte Ziel der Riickkehr verfehlten und L.
nétigten, in ein Land, das er als ,geistiges Sibirien bezeichnete, also ins Elend zuriick-
zukehren. Der an B.’s Grundanschauung Interessierte wird sich den auf S. 124 ff. wie-
derabgedruckten Brief B.’s nicht entgehen lassen.

Alles in allem handelt es sich um eine Aufsatzsammlung, deren Lektiire anregend ist.
Gerne erfahrt man, daf eine umfassende Lebensbeschreibung B.’s, also eine Ersetzung
dessen, was vor hundert Jahren F. Nippold leistete, in Vorbereitung ist. Die Darstel-
lung, Einordnung und Wertung einer so komplexen Erscheinung, wie sie das Wirken
B.’s darstellt, erfordert freilich ein langjihriges Wachsen des Bearbeiters an seinem
Stoffe. Wenn es eine Bestand habende Leistung sein soll, wird man ein oder zwei Jahr-
zehnte warten miissen, dies jedoch gerne tun, in der Hoffnung, dann eine reife Frucht
der Geschichtsschreibung zu erhalten.

Cambridge Ernst Bammel

Horst Renz, Friedrich Wilhelm Graf (Hrsg.), Troeltsch-Studien, Untersu-
chungen zur Biographie und Werkgeschichte mit den unverdffentlichten Promo-
tionsthesen der ,Kleinen Géttinger Fakultat® 1888—1893. Gitersloh 1982.
Ausdriickliches Desinteresse evangelischer Theologen an Ernst Troeltsch (ET) ist

selten geworden. Wahrend meines Studiums in Bonn, Géttingen, Heidelberg und

Wuppertal in den fiinfziger Jahren hat sich nur einmal ein Thecﬁoge als Schiiler ET’s

bezeichnet; Friedrich Gogarten. Riickblick auf ET bedeutete gewohnlich Kritik, gele-

gentlich Abrechnung. Heinrich Bornkamm, Ebeling, Riickert und Ernst Wolf ermu-
tigten zur Auseinandersetzung mit ET’s Einschitzung Luthers und der Reformation.

Sie suchten selbst nach Revision der Standpunkte in der Auseinandersetzung zwischen

ihrem Lehrer Karl Holl und ET. Fragen nach der Person ET wurden nicht gestellt oder

abgewehrt. Sein Werk blieb — von manchen verdringt — im Bewufitsein evangelischer

Theologen, weil es manchen Schock gebracht hat. Hat auch die Person manche scho-

kiert? Ordensritter bewunderte ET nicht, Aristokraten beneidete er nicht, und der

Bereich der Wissenschaften galt ihm nicht als Reich der Geistesaristokratie, sondern als

Gelehrtenrepublik. Theodor Heuss lobte noch als Bundesprasident seine ,, HHemdsirme-

ligheit*; Gustav Heinemann bekam als Bundesprisident zu spiiren, daft alte Fronten

noch besetzt waren (U. Klatte, H. Schulze [Hrsg. ], Luther, Kritik und Antikritik von

Heinemann bis Forte, Berlin-Schleswig *1972).

Inzwischen hat das in Geschichtswissenschaft und Wissenschaftstheorie wache Inter-
esse an ET auch die evangelische Theologie erreicht. Die Verfasser der Troeltsch-Stu-
dien bieten Einblicke in alle zur Zeit bekannten Quellen zur Lebens- und Werkge-
schichte. Sie haben selbst unbekannte Quellen entdeckt: eine theologische Preisarbeit
ET’s aus dem Winter 1886/87, Korrespondenzen und die Géttinger Promotionsthesen
von Johannes Weifs, Wilhelm Bousset, ET, William Wrede, Alfred Rahlfs und Heinrich
Hackmann. Der Band bietet in einem ersten Teil Beitrage zur Biographie, im zweiten
Teil Beitrige zur Vorgeschichte des Frithwerkes. Sie sind durch Bearbeitung archivali-
scher Unterlagen fundiert, auf Genauigkeit im Detail aus und voll Aufmerksamlkeit und

4 Uber L. vgl. die Charakterisierung von A. Heuss, Barthold Georg Niebuhrs wis-
senschaftliche Anfinge (Gottingen 1981), S. 394.
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Eifer auch fiir Fragen am Rande. Wo die Quellengrundlage liickenhaft und Erklarung
doch wiinschenswert ist, stellen sie methodisch umsichtige Arbeitshypothesen auf
(129 #f., 176, 198), wenn auch kritische Erwigungen gelegentlich iiber ihr Ziel hinaus-
schieflen und auf den Kritiker zuriickfallen (277 {g)

L. Horst Renz zeigt im Rickblick auf die ,, Augsburger Jahre® 1865—1884 die Eltern
und Geschwister, Verwandten, Freunde und Lehrer, die Wege, Hauser und Riume und
die Anregungen, die von ihnen ausgingen. Spitere Thesen liegen hier sozusagen vor der
Haustiir: Protestantismus und Stadt, Protestantismus als Schule. Auch die Alternative
zu landeskirchlicher Konfessionalitit begegnet schon im Onkel Louis, der mit den
Stillen im Oberland und im Wuppertal Gemeinschaft hilt. Walther Kohler, ET’s
Schiler aus dem Wuppertal, zog die Gottesdienste freier Gemeinden den landeskirch-
lichen Gottesdiensten stets vor.

Aus den Archiven rekonstruiert Renz den Studiengang, der im WS 83/84 an einer
kath. Hochschuleinrichtung in Augsburg gleichzeitig mit der Wehrpflichtzeit begann,
nach zwei Semestern in Erlangen und wieder nach zwei Semestern in Berlin fortgesetzt
wurde. Das WS 86/87 fiihrt ihn nach Gaottingen, wo er drei Semester verbringt; fiir das
letzte SS 88 kehrt er nach Erlangen zuriick. In der ersten Studienzeit uberwiegen Phi-
losophie und Kunst- und Naturwissenschaften. 1885 werden ET und Bousset Freunde
in Erlangen. Auffillig ist ein doppeltes Pensum in der systematischen Theologie: ET
belegt Dogmatik und Ethik bei Julius Kaftan und Albrecht Ritschl.

Bei der Suche in Géttinger Universititsakten ist Renz auf das Thema der Preisarbeit
der theologischen Fakultit vom Sommer 1886 gestofien: ,Hermann Lotzes Ansichten
von dem Gewissen und ihre Bedeutung fiir die christliche Apologetik®. Der Verfasser
der im Sommer 1887 ausgezeichneten Arbeit ist ET. Auch die Arbeit selbst wurde wie-
deraufgefunden. Sie soll in einer ET-Gesamtedition verdffentlicht werden. Schon in
ihrer Einleitung bemerkt Renz ,die Grundtendenz der gesamten spiteren Arbeit®, weil
sie dem Verhiltnis von Glauben und Wissen gilt. Mitgeteilte Passagen aus der Preisar-
beit machen neugierig: ,, Die hier vertretene Ansicht scﬁeint freilich in eine endlose Ver-
dnderlichkeit hinauszufiihren und dadurch dem kirchlichen Interesse zuwider zu
laufen. Allein fiir den Protestanten gilt in erster Linie der Grundsatz, daf er mit person-
licher Gewifiheit, und dazu gehért vor allem ein gutes wissenschaftliches Gewissen,
seinen Glauben sich vermitte%n kann; die Einheit und Stabilitit liegt ihm nur in der
immer gleichen Gebundenheit an die Person Jesu Christi.“

»Die Kirche ist fiir diese Anschauung vielmehr eine Folge des natiirlichen Sozial-
triebes, ein Produkt der natiirlichen Verhiltnisse wie alle Rechtsinstitutionen, und kann
unbedenklich je nach den Zeitverhiltnissen eine verschiedene Form annehmen, unter
dem Vorbehalt, daff sie die freie Gotteskindschaft des Einzelnen nicht in irgendwelche
kirchenpolitische oder kirchenpolizeiliche Fesseln schligt.*

Empirie und Metaphysik, Philosophie und Theologie, Glaubenslehre und Sittenlehre
kann der junge ET nicht trennen: ,Ist das Christentum das Licht der Welt, so kann
dieses Licht nicht durch ein anderes Licht beleuchtet und dadurch als Licht erkannt
werden; man kann nur sein Licht in alle Winkel und Falten der Welt hineinleuchten
lassen, bis es von ihr zuriickgeworfen alles in ein Meer von Licht verwandelt. “ (45 f.)

Wolfgang Drechsel berichtet iiber ,die Bezichungen Ernst Troeltschs zur bayerischen
Landeskirche“. Dabei ergeben sich Finblicke in die zeitgendssische Praxis der kirchli-
chen Examina: theologische Aufnahmepriifung und theologische Anstellungspriifung.
Auch die Schilderung ger dazwischen liegenden Ausbildungsphase, die ET wegen seiner
Leistungen im Miinchener Predigerseminar verbrachte, ist nicht nur im Blick auf ET
von Interesse. Ubrigens hat sich ET auch als Mitglied der Berliner Philosophischen
Fakultit als Inhaber der Ordination der bayerischen Landeskirche bezeichnen lassen.

Das Verfahren der Géttinger Fakultit fiir ET’s Promotion und Habilitation hat
Friedrich Wilhelm Graf auf archivalischer Grundlage iiberschaubar gemacht. Dabei
werden die Méglichkeiten und Schwierigkeiten beim Beginn einer akademischen Lauf-
bahn im Wilhelminischen Zeitalter durch Vergleiche mit anderen Fakultiten und Riick-
sichten auf zeitgendssische Verhiltnisse sichtbar. Bereits den Gutachtern der zum Ver-
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fahren vorgelegten Schrift fiel das methodische Vorgehen ET’s auf: die Erklirung und
Darstellung theologischer Standpunkte in ihren kirchen- und kulturgeschichtlichen
Zusammenhingen und Bedingtheiten und die Beriicksichtigung der durch bestimmte
Kirchen oder Gruppen vermittelten Uberlieferungsgeschichte.

Graf sichtet ET’s ,,Spuren in Bonn®. Er breitet das damalige Berufungsverfahren der
Fakultit und den Einfluff des nebenamtlichen Referenten im Berliner Ministerium,
Bernhard Weif}, auf die Berufung aus. Er untersucht ET’s Beteiligung an den theologi-
schen Ferienkursen der Fakultit und geht den Beziehungen zu anderen Wissenschaft-
lern nach, in die er mit dem Wechsel nach Bonn eintrat.

Das Berufungsverfahren der Heidelberger Fakultit unter den Bedingungen und gel-
telilldeél Bestimmungen der Zeit beschreibt in entsprechender Ausfiihrlichkeit Rolf
Schieder.

Die ,Erliuterungen zu Briefen von Ernst Troeltsch an Friedrich Meinecke®, die
Horst Bogeholz gibt, gelten vor allem den letzten Jahren. Seit den Auseinanderset-
zungen um die Kriegsziele, in denen Reinhold Seeberg 1341 Unterschriften fiir Erobe-
rungsabsichten zusammenbrachte, zeigte sich, dafl der Kreis der Befiirworter eines Ver-
standigungsfriedens um Hans Delbriick, Theodor Wolff, Heinrich Herkner, Friedrich
Meinecke und ET in der Minderheit blieb. Die Alternativen wurden deutlicher, als in
der Endphase des Krieges die Vaterlandspartei gegriindet wurde und ihr sich der Volks-
bund fir Freiheit und Vaterland entgegenstellte. ET versuchte in wiederholten
Anliufen, eine spezifisch deutsche Freiheitsidee plausibel zu machen. Er und der
befreundete Walther Rathenau konnten die Republik ,gutheiflen®, wahrend sich der
befreundete Meinecke dem revolutioniren Umbruch nur ,,beugen® konnte (169). Uber
die Beziehungen ET’s zu Rathenau wiifite man gern mehr. Beide iibernahmen politische
Mandate und Regierungsfunktionen. Aber Meineckes Mitteilungen iiber ET’s politische
Wirksamkeit bleiben spirlich und seine Beobachtungen Rathenaus liegen in der Per-
spektive, aus der auch Robert Musil geblickt hat.

1I. ,Ethik als allgemeine Theorie des geistigen Lebens® lernte ET bei seinem Erlanger
Lehrer Gustav Claf kennen; Herbert Will beschreibt in dessen Werk die Schwer-
punkte, die auch ET gesetzt und bearbeitet hat: die Selbstandigkeit von Religion, das
Interesse an einer Wiederbelebung der Monadenlehre von Leibniz, die Auseinanderset-
zung mit der zweiten, pietistischen Phase des Protestantismus in der Nachfolge Schlei-
ermachers, die deskriptive Bearbeitung der Ethik als wissenschaftlicher I%isziplin,
schlieflich Geschichts- und Religionsphilosophie.

»Uber den Einfluf} Diltheys auf den jungen Troeltsch® handelt Helge Siemers und
verweist auf Gemeinsamkeiten: ,eine dhnliche Definition der Religion; die Bestimmung
der religiosen Vorstellungen als sekundir im Verhaltnis zum rc%i idsen Erlebnis; die
erkenntnistheoretische These, daf} uns die Welt nicht an sich, sondern immer nur pha-
nomenal gegeben ist. Mit der letzten Gemeinsamkeit hingt noch eine weitere . . .
zusammen: beide wollen von einer ,kritischen Bewufitseinsanalyse® ausgehen.* (222)

»Diese partielle Ubereinstimmung mit Dilthey scheint nun Troeltsch dazu verleitet
zu haben, die ansonsten bestehenden Differenzen nicht immer deutlich zu sehen®: dafd
niamlich Dilthey Geschichtsphilosophie und Metaphysik ablehnt und deshalb kein
Gewihrsmann l?i'ir die von ET geforderte metaphysische Psychologie sein kann. (229 {.)
Nur bei der Forderung nach kritischer historischer Methocf; und bei den Themenberei-
chen der geistesgeschichtlichen Forschung konstatiert Siemers ein Abhingigkeitsver-
hiltnis ET’s zu Dilthey.

,Ernst Troeltsch’s Promotionsthesen und ihr Gottinger Kontext® werden von Fried-
rich Wilhem Graf vorgestellt. Die Promotionsthesen von Albert Eichhorn wurden 1960
durch Ernst Barnikol, die von Hermann Gunkel 1969 durch Wilhelm Klatt veroffent-
licht. Graf fahndete erfolgreich unter Gottinger Archivalien nach ET°s Thesen. Dabei
kkamen alle Promotionsthesen zum Vorschein, die der Fakultit zwischen 1888 und 1893
vorgelegt worden waren, also auch die von Johannes Weiff, Bousset, Wrede, Rahlfs und
Haci}:mann. Der Abdruck dieser Kontexte, von Renz eingeleitet, folgt der Analyse
Grafs.
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Graf sichtet kritisch Erinnerungen und Bemerkungen aus dem 20. Jahrhundert iiber
die Entstehung der sogenannten religionsgeschichtlichen Schule und zeigt, daf} sie nicht
geeignet sind, als haltbare Ergebnisse c?er Wissenschaftsgeschichte ibernommen zu
werden. Namentlich Albert Eichhorn und Johannes Weif% vertreten ihre Thesen fast
durchweg im Rahmen der Theologie Albrecht Ritschls. Erst nach Ritschls Tod profi-
lieren Bousset und ET ihre theologischen Standpunkte gegen dessen Theologie, wie
vorher schon vorsichtiger Hermann Gunkel. Wrede und Hackmann schliefen sich an,
Rahlfs gibt relativ wenig zu erkennen. Bousser und Gunkel kritisieren das Buch von
Johannes Weifl ,,Die Predigt Jesu vom Reiche Gottes® (1892) wegen der fehlenden Aus-
einandersetzung mit Albrecht Ritschl.

Die vergleichende Analyse der Thesen von Bousset, ET, Wrede, Rahlfs und Hack-
mann zeigt: ET ,bildete nicht blofl zusammen mit Bousset den Kern der Gruppe der
genannten Finf. Sondern er nahm dariiber hinaus insofern noch eine eigene Stellung
ein, als er auch Bousset im Hinblick auf die systematische Einheitlichkeit der Kritik an
Ritschl deutlich iiberlegen war®. Gemeinsam ist der Gruppe das Interesse und das mehr
oder weniger begriindete Programm methodischer Beriicksichtigung von empirisch zu
erhebenden psyc%xischen und sozialen Bedingungen und Verhiltnissen in den religitsen
Gruppen, Gemeinden, Kirchen und Gesellschaften bei der Bearbeitung theologischer
Aufgaben in allen Disziplinen wissenschaftlicher Theologie.

Diese Troeltsch-Studien mit der Fiille bisher unbekannter Einzelheiten wecken die
Erwartung neuer Dokumentationsmdglichkeiten auch fiir die Heidelberger Jahre von
1894 bis 1914. Sie vermitteln einen Eindruck von der moglichen Bedeutung des inzwi-
schen von der Augsburger Universitit begriindeten Troeltsch-Archiv und der geplanten
Troeltsch-Gesamtausgabe. Ubrigens ist der im Personenregister nicht erwihnte Walter
Troeltsch (1866—1933), Marburger Ordinarius fiir Nationalékonomie, ET’s Vetter,
Sohn von Carl T. und G. W. Heinemanns Doktorvater von 1921.

Kaln Manfred Wichelbans

Nuntiaturberichte aus Deutschland nebst erginzenden Aktenstiicken. Die
Koélner Nuntiatur, Bd. VII, 1, Nuntius Pier Luigi Carafa (1624 Juni—1627
August). Im Auftrag der Gorres-Gesellschaft bearbeitet von Joseph Wijnhoven.
Paderborn/Miinchen/Wien/Ziirich (Ferdinand Schoningh) 1980. LXXIV, 768 S.,
kart. DM 140.—.

Pier Luigi Carafa war in der langen und wechselvollen Periode von 1624 bis 1634
Nuntius in Kéln. Bereits wihrend seiner Amtszeit verfafiten seine Mitarbeiter Berichte
tber sein Wirken, die im Druck erschienen; vor allem aber ist er durch die im Jahr
seiner Abberufung publizierte Schrift ,Legatio apostolica Petri Aloysii Carafae . . .
obita ad Tractum Rheni et ad provincias inferioris Germaniae . . .“ bekannt geworden.

Im Rahmen der von der Gorres-Gesellschaft betreuten Serie der Nuntiaturberichte
aus Deutschland ist nun der 1. Teil der diplomatischen Korrespondenz Carafas
erschienen. Er schlieffit unmittelbar an die von Klaus Jaitner herausgegebenen Binde der
Nuntiaturberichte Pietro Francesco Montoros (1621—24) an und umfaflt die ersten
3 Jahre des Nuntiaturzeitraums.

Am 2. Mirz 1624 ist Pier Luigi Carafa zum Nuntius ernannt worden. Im Juni trat er
die Reise nach dem Norden an und gelangte iiber Fermo, Bologna, Mailand, Luzern,
Basel und Straflburg nach Kéln, wo am 10. August seine regelmiflige Berichterstattung
einsetzt. Im September 1625 verlegte er wie schon mancher seiner Vorginger seinen
Amtssitz nach Liittich und unternahm von dort aus noch im Oktober desselben Jahres
eine Reise zum Kurfirst-Erzbischof von Trier nach Wittlich und weiterhin nach Trier
und Luxemburg. Weitere grofle Reisen fithrten ihn in den folgenden Jahren nochmals
wiederholt durch die Rheinlande. Im Oktober 1626 war er in Mainz, um bei der Wahl
eines neuen Erzbischofs anwesend zu sein, und im Juli 1627 fithrte er eine lang geplante
Visitation der Abtei Fulda durch. Auf Hin- und Riickreisen wurden dabei auch jeweils
wieder kurze Aufenthalte in Kéln eingeschoben.
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Die umfangreiche Instruktion, in der die Carafa gestellten Aufgaben und die in ihn
gesetzten Erwartungen formuliert sind, ist handsc%lriftlich weit verbreitet und auch
schon von Ranke und Pastor ausgewertet worden. Freilich zeigt schon der Umstand,
daf man sie Carafa erst im Januar 1625, also lang nach seinem Amtsantritt, sandte, dafl
sich dessen wesentliche Aufgaben von selbst verstanden. Am grundsitzlichen Auftrag
der Kélner Nuntiatur hatte sich in den 40 Jahren ihres Bestehens wenig geindert: Es
galt noch immer, sich um die Verwirklichung der Reformdekrete des Konzils von
Trient zu bemiihen und, wo immer dies méglich war, den Protestantismus im Westen
und Norden des Reiches zuriickzudringen. Im einzelnen bedeutete es, vor allem dafiir
Sorge zu tragen, daf} Pfriinden, deren Besetzung dem Heiligen Stuhl zustand, nur glau-
benseifrigen, zuverlissigen Klerikern zugeteilt wurden, die ihrerseits dafiir sorgen
wiirden, dafl aus der Mitte der Kapitel romtreue Bischéfe und Prépste hervorgingen. In
den konfessionell gemischten Stiﬁen war dies ganz besonders geboten; dort konnte
auflerdem die Bestellung geeigneter Koadjutoren den sonst stets drohenden Ubergang
zur Reformation verhindern helfen. Die Bischéfe selbst waren dazu anzuhalten, durch
Visitationen und durch Abhaltung von Synoden das Niveau der allgemeinen Seelsorge
zu heben.

Bestimmte Auftrige, die iiber diese allgemeinen Weisungen hinausgingen, erhielt der
Nuntius von der jungen Kongregation de Propaganda Fide. Man empfiehlt die in Nord-
deutschland missionierenden Ordensleute seiner Fiirsorge; ganz besonders aber soll er
die Bildungseinrichtungen der Jesuiten zu fordern suchen, von denen man, da sie auch

rotestantischen Schiilern offenstanden, erhoffen konnte, daf sie Konversionen
gewirken wiirden. Der Plan zu einer Jesuitenniederlassung in Frankfurt war weiterzu-
verfolgen ebenso wie die Absicht des Mainzer Erzbischofs, restituiertes Kirchengut in
der Pfalz nicht den alten Orden zuriickzugeben, sondern fiir neue Schulen oder Semi-
nare bereitzustellen. Beziiglich der in Miinster geplanten Universititsgriindung wird
betont, daf diese auch mit einer juristischen Fakultit ausgestattet werden miisse.

In der Grafschaft Siegen und in den Lindern des Herzogs von Pfalz-Neuburg hoffte
man nach der Konversion der Landesherrn auf Wiedereinfihrung des Katholizismus.
Carafa soll beide Fiirsten durch besonderes Entgegenkommen auszeichnen, aber auch
darauf dringen, daf in Siegen dem bisher herrschenden reformierten Bekenntnis durch
Entzug der Kirchengiiter die Basis genommen werde. Auch auf eine Konversion des
Hauses Hessen-Darmstadt macht man sich noch Hoffnungen und bemerkt mit Befrie-
digung, daf der Kurfiirst von Sachsen bereit ist, gemeinsam mit den katholischen
Reichsstinden den Kalvinismus zu bekimpfen.

Weitere Aufgaben des Nuntius waren die Uberwachung der Universititen Koln und
Wiirzburg und der Buchmesse in Frankfurt, die Fortfiihrung begonnener Ordensre-
formen und vor allem die Wahrung kirchlicher Jurisdiktionsrechte gegeniiber mannig-
fachen Ubergriffen.

Carafas eigene Berichte umfassen all diese Themen und versorgten dariiber hinaus die
romische Kurie auch mit Nachrichten politischer und militirischer Art. Thr Wert liegt
aber darin, daf sie, unmittelbar aus der tiglichen Arbeit der Nuntiatur heraus
geschrieben, zahlreiche strittige Angelegenheiten aus dem innerkirchlichen Bereich, wie
auch aus dem Bereich staatlich-kire licﬁer Auseinandersetzungen in ihren Einzelheiten
schildern. Viele Probleme werden in einem einzigen Schreiben abgehandelt; andere
ziehen sich iiber lingere Zeit durch die Korrespondenz. Zu diesen gehorte z.B. die Bitte
des Bischofs von Worms, seine sparlichen Einkiinfte durch Inkorporierung des Klosters
Schénau und des Stifts Neuhausen aufbessern zu diirfen, oder die Auseinandersetzung
zwischen dem Bischof von Speyer und dem Markgrafen von Baden-Baden um die Wie-
derbesiedlung des Klosters Frauenalb. Zu einer ausgesprochen dornigen Angelegenheit
wuchs sich der Streit um eine von Rom kassierte Abtwahl in St. Maximin bei Trier aus.
Sie sollte die Nuntiatur iiber Jahrzehnte beschiftigen, da hier Interessen des Klosters,
des Kurfiirsten, des Reichs und der spanischen Regierung in Luxemburg gegeneinan-
derstanden. Philipp Christoph von Sotern, Bischof von Speyer und Kurttirst-Erzbi-
schof von Trier, war haufig und in mehrfacher Hinsicht ein schwieriger Verhandlungs-
partner fiir den Nuntius: als Bischof seiner Didzesen, als von Rom eingesetzter Kom-
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mendatarabt von St. Maximin und als Prisident des Reichskammergerichts, das in
diesen Jahren im Firstbistum Liittich das Nuntiaturgericht als oberste Appellationsin-
stanz ausschalten wollte.

Die wichtigste Bischofswahl des Zeitraums, die von Franz Wilhelm von Wartenberg
in Osnabriick, war ebenso Anlaff zu mehrfachem Schriftwechsel wie etwa die Einfiih-
rung eines besonderern Eides am pipstlichen Alumnat in Fulda oder das Bestreben
Carafas, die theologische Fakultit der Universitit den Jesuiten zu ibergeben.

Uber die ganze Breite der in der Korrespondenz behandelten Themen informiert
zuverldssig das Register der von Joseph Wijnhoven mit vorbildlicher Sorgfalt bearbei-
teten Edition. Diese ist im iibrigen verniinftigerweise nach der gleichen Methode
gestaltet, die Wolfgang Reinhard und Klaus Jaitner in ihren die Vorginger Carafas
behandelnden Banden der ,Nuntiaturberichte angewendet hatten. Besonders zu wiit-
digen ist, daB der Herausgeber in den Anmerkungen viel weiterfithrendes Archivmate-
rial nachgewiesen und eine Fiille von schwer zuginglicher lokal- und kirchengeschicht-
licher Literatur herangezogen hat. Die Kopfregesten sind in der Regel klar und infor-
mativ formuliert. (Bei Nr. 787 stimmen Text und Kopfregest nicht tiberein.)

Eine umfangreiche Einleitung vervollstindigt den Band. Sie enthiilt eine genaue, auf
viel eigenen Archivforschungen beruhende Biographie Pier Luigi Carafas, wurdigt seine
Amtstdtigkeit als Nuntius und ermittelt auch wichtige Mitarbeiter und Informanten.
Der Abschnitt iiber die Quellen 1ifit in eindrucksvoller Weise erkennen, wie verstreut
die Archivbestinde sind, aus denen das schliefilich publizierte, der Vollstandigkeit sehr
nahekommende Material gesammelt werden muflte. 5 Faksimile-Tafeln zeigen die
Handschriften Carafas, seiner engsten Mitarbeiter und eines Schreibers des papstlichen
Staatssekretariats,

Koln Rotraut Becker

Luigi Fiorani. Il concilio romano del 1725. Roma, Instituto per le Ricerche di
Storia Sociale e di Storia Religiosa, 1978, 322 p. (Biblioteca di storia sociale, 7).
The provincial synod of Rome, held in the Lateran basilica from April 15 to May 29,

1725, commonly lfnown as the “Council of Rome”, no more than any other similar
assembly in the 18th century achieved its purpose of reanimating the Church within its
borders, but for various peripheral reasons provoked an extraordinary resonance
throughout Europe. Presided over by the dedicated Benedict XIII and attended by
members of the Sacred College, the synod was regarded by many, including some of its
participants, as being endowed with more than ordinary authority. This curious event,
msignificant yet notorious, has now found its able historian who has once and for all
lifred the fog of uncertainty shrouding many of its aspects.

The synod is presented in its difficult gestation, actual sessions and aftereffects. In the
17th and 18th century the Tridentine decree regarding the frequent holding of synods
was honored more in the breach than in the observance. In Rome itself the announce-
ment of a synod, the first to be held there since Trent, mostly encountered indifference
or even hostlity on the part of certain members of the Curia, scandalized at this
“novelty”. As behooves a volume in the series “Biblioteca di storia sociale”, due con-
sideration is given to religious and social conditions in the dioceses concerned and to the
qualifications of the participating prelates. A not very reassuring picture results: with a
few exceptions bishops devoid of pastoral sense, out of touch with their people,
engrossecf in temporal interests which nevertheless posed preoccupying problems in the
face of baronial avidity and administrative neglect; dioceses, especia%ly in the South,
plagued by clerical ignorance, poverty and civil meddling.

The author does not palliate the procedural shortcomings of the synod itself: inade-
quate preparation, lack of roots in existential reality, restricted participation by synodal
members, chaotic conduct of the sessions overloaded with agenda. Nevertheless, Fio-
rani is able to show that Benedict managed to impart an authentic pastoral orientation
to the synod and its acts, rare in its time. Although the axe is not laid to the roots of age-
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old ills, a sensitivity to basic pastoral concerns is manifest in the legislation concerning
the spiritual figure of the bisiop, his duty to preach, reside in his see, make pastoral
visits, gather his clergy, supervise their formation. The council furthermore prescribed
care in the selection of cancfidates, learning and piety in the priest, the erection of semi-
naries, preaching and catechising — common enough themes of legislation, but in this
case framed with an awareness of real situations and charged with Benedict’s religious
zeal.

The synod initiated no movement of reform, but some effects are discernible in Bene-
dict’s lii)étime. Between 1726 and 1730, of more than seventy participants in the synod
over twenty held gatherings of their clergy. Also one finds steps taken in some dioceses
in the matter of catechetics, preaching, formation of candidates, episcopal residence,
accountability for ecclesiastical property.

These modest ripples of reform faded before the more clamorous effects of the synod.
Its decrees regarding clerical immunity, inventorizing of church property and witness-
ing of wills offended lay authority in Naples and Vienna. The ensuing controversy,
which involved the ban of the decrees of the synod held by Charles Pignatelli, arch-
bishop of Naples, in the spirit of the council of Rome, cost the viceroy Frederick Alt-
hann his post. A reference by the synod of Rome to the Unigenitus as a rule of faith
roused international indignation, particularly in Jansenistic circles, and led to the widely
circulated accusation that the phrase had been surreptiously added to the printed acts.
Oddly enough, the course of the council was followed with sympathetic interest in the
pages of the Acta ernditorum of Leipzig, but was severely judged from Vienna by Peter
Giannone for its alleged infraction of civil rights and on theological grounds by the
Lutheran John Walch of Jena. The influence of the synod was also prolonged through
its various editions into the middle of the century.

Fiorani’s detailed and entirely fresh account of the council of Rome was rendered
possible by his “happy and unexpected” discovery in the Vatican Archive of a precious
collection of fourteen codices marked (by Garampi?) Concilio Romano 1725, “iitherto
totally unknown” and actually containing “great surprises”, among them the authentic
acts of the synod, which enable him to prove among other things that the phrase regard-
ing the Unigenitus was not added to the printed acts, though it was seemingly ram-
rodded through the synod without adequate debate. Other sources were found in the
Vatican Library, the Cassanatense, Corsiniana and Angelica libraries of Rome, the
Classense library of Ravenna and the National Library and Archive in Naples. A selec-
tion of documents is edited in seven appendices occupying the last third of the book.

Any negative reflections on this excellent work, impeccably written, rich in back-
ground, attentive to real issues, quietly objective, must necessarily concern only
external and material details. Subtitles in tKe chapters and division of lengthy paragraphs
which sometimes run for several pages would have been a mercy to the reader. So too
would have been the incorporation into the text of much of the material in the foot-
notes, constant reversion.to which interrupts the train of thought. A clearer picture
would have emerged had the council been described in chapter three of part one accord-
ing to the chrono%ogical order of its sessions and of the degates and incidents occurring
in each. (A list of the assemblies and their dates is relegated to a footnote on p. 67.) The
lack of a bibliography (authors may be traced through the index) adds to the difficulty
of using the book.

Roma Joachim Smet

Schwedt, Hermann H.: Das rémische Urteil iiber Georg Hermes
(1775—1831). Ein Beitrag zur Geschichte der Inquisition im 19. Jahrhundert.
(Romische Quartalschrift, 37. Supplementheft) Herder, Rom-Freiburg-Wien 1980,
XLVII, 621 S.

Am 26. Mai 1831 starb der Bonner Theologe Georg Hermes siebenundfiinfzigjihrig
eines erbaulichen Todes. Am 26. September 1835 verurteilte Gregor XVI. durch das
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Breve ,,Dum acerbissimas® drei Biicher des Verstorbenen. Da man in diesem Breve ver-
gessen hatte, den 2. und 3. Band der von Johann Heinrich Achterfeldt postum (1834)
veroffentlichten ,Dogmatik® Hermes’ zu erwihnen, stellte ein Dekret der Rémischen
Indexkongregation vom 7. Januar 1836 fest, dafl auch diese Binde als durch das Breve
verurteilt zu gelten hitten. Obwohl Hermes nicht zu den bedeutendsten katholischen
Theologen Deutschlands im 19. Jahrhundert zu rechnen ist, gewannen seine Gedanken
tiber zahlreiche Schiiler zeitweilig betrichtlichen Einfluff in den katholisch-theologi-
schen Fakultaten, selbst in einigen philosophischen Fakultiten Preufens, auch in den
Priesterseminaren Koln und Trier. Der Streit um Hermes wurde von den Gegnern zum
Kampf gegen den ,Hermesianismus® aufgebaut, mit anderen staatskirchenrechtlich
stritigen Punkten (Mischehen, ,Kélner Wirren®) und mit den wachsenden theologi-
schen und kirchenpolitischen Richtungskimpfen in der katholischen Kirche ver-
flochten. Dabei lifit sich feststellen: Zu Lebzeiten wurde Hermes — abgesehen von klei-
neren Plinkeleien und von Streitigkeiten in der katholisahvtheologiscien Fakultit der
Universitat Bonn — im allgemeinen von Bischéfen und Theologen Deutschlands als
treu-kirchlicher Mann hochgeschitzt; dies entsprach auch stets seinem Selbstver-
standnis. Mit der rémischen Verurteilung wurden der Name Hermes und der sog. Her-
mesianismus fiir die erstarkende ultramontane Partei zum Paradebeispiel einer unkirch-
lichen Theologie, gleichzeitig zum gefihrlichen Schlagwort gegen miflliebige Personen
oder Richtungen.

Das Anliegen der vorgelegten Arbeit (theol. Diss. der Gregoriana, Rom) ist nicht eine
Untersuchung der hermesianischen Philosophie und Theologie, auch nicht die Einord-
nung des ,Hermesianismus® in die Geschichte des Katholizismus im 19. Jahrhundert.
Es geht vielmehr um das rémische Urteil iiber die hermesianische Philosophie und
Theologie, auch darum, wie dieses Urteil zustande gekommen ist, welche Aussagen in
thm gemacht werden. Der Verfasser berichtet, daf? ihm die Beniitzung einschligiger
Akten aus den ehemaligen Kongregationen fiir die auflerordentlichen kirchlichen Ange-
legenheiten und des Heiligen Offiziums, von einem fiir das Anliegen bedeutungslosen
Fonds ,Privilegia“ des Heiligen Offiziums abgesehen, nicht gestattet Wor(%en sel
(XXXV). Obwohl also die Bestinde dieser beiden fiir den ,Fall Hermes“ wichtigsten
kirchlichen Behorden nicht ausgewertet werden konnten, obwohl der Verf. seine
Untersuchung auf Quellen aus anderen Achiven stiitzen mufite, ist die Dokumentation
erstaunlich breit, das Ergebnis interessant, ein wirklich bereichernder Beitrag zur rei-
chen Geschichte der Inquisition im 19. Jahrhundert. Von den beigegebenen 164 Doku-
menten (387—605) sing nur die drei letzten — die papstlichen Breven von 1835 und
1847, sowie das Indexdekret von 1836 — bereits ediert, aber seit iiber hundert Jahren
nicht mehr gedrucke. Auf der genannten Quellenbasis ist die Untersuchung sauber gear-
beitet, eine hochst anerkennenswerte Leistung. Der Frankfurter Lothar Marx, ,der
schirfste Ultramontane und Denunziant rheinischer Kleriker bei der Miinchener Nun-
tiatur® dieser Jahre, berichter 1821, Hermes habe bisher in Bonn als der einzige
~romisch-katholische® Professor gegolten, im Gegensatz zu seinen beiden ,halbkatho-
lischen“ Kollegen Franz Joseph Seber und Peter Alois Gratz (18 f.). Bis zur Mitte der
dreiffiger Jahre wurde Hermes von den meisten Antiaufklirerischen und Ultramon-
tanen den streng kirchlich denkenden Philosophen zugerechnet, welche den Rationa-
lismus der Aufilirung iberwinden und fiir eine katholische Restauration arbeiten
wollten. Demgegeniiber behauptet das Breve von 1835: ,, . . . Praeter enim eos, qui,
omnium Catholicorum scandalo, se Perduellibus devoverunt, ad amaritudinum
Nostrarum cumulum, in theologicum etiam stadium prodire videmus, qui novitatis
cupidine, et aestu semper discentes, et numquam ad scientiam veritatis pervenientes,
Magistri existunt erroris, quia veritatis discipuli non fuerunt. Peregrinis quippe impro-
bandisque doctrinis sacra ipsi inficiunt studia, et publicum etiam, si quod tenent in
Scholis et Academiis, docendi Magisterium profanare non dubitant, ipsumque, quod
tueri se jactant, sacratissimum adulterare dignoscuntur Fidei Depositum. Atque inter
hujusmodi erroris Magistros, ex constanti, et fere communi per Germaniam fama adnu-
meratur Georgius Hermes, utpote qui audacter a regio, quem universa Traditio, et SS.
Patres in exponendis ac vindicandis Fidei veritatibus tramite stravere deflectens, quin et
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superbe contemnens et damnans, tenebrosam ad errorem omnigenum viam moliatur in
Dubio positivo tamquam basi omnis theologicae inquisitionis, et in principio quod sta-
tuit, rationem, principem normam, ac unicum medium esse, quo homo assequi possit
supernaturalium veritatum cognitionem. Quae cum ex plurium Germaniae Theolo-
gorum, sacrorumque Ecclesiae Pastorum denunciationibus, reclamationibus, et
expostulationibus ad Nostras pervenerunt aures, ne credito Nobis Apostolatus Officio,
ac Sacrosancti Fidei Depositi custodiendi muneri deessemus, statim curavimus, ut Her-
mesii opera ad Sanctam Sedem mitterentur examinanda; quod et factum est. Sunt autem
sequentia (Germanice edita) . . .. Die helfenden Inquisitoren haben bei diesem Text,
wie beim ganzen Breve, dem Papst in striflich sorgloser Manier die Feder gefiihrt. Von
den sechs Informationen, die das Breve zur Erdffnung des Verfahrens gegen Hermes
nennt, ist nur die erste richtig: Der Anstoff zum rémischen Hermesprozefl ging von
Deutschland aus. Die ,Denunziationen® kamen aber nicht ,von mehreren Theologen
und Bischéfen Deutschlands®, sondern allein von Anton Joseph Binterim, Pfarrer in
Bilk bei Diisseldorf, einem der bedeutendsten und eiferndsten Vertreter des wach-
senden Ultramontanismus der Rheinlande in der ersten Jahrhunderthilfte. Der Anstoff
kam vom Schreiben Binterims an den Miinchener Nuntius Mercy d’Argenteau vom
23. Okt. 1832: Binterim erklirte dem Nuntius, dafl er schon 1827 an dessen Vorginger,
den Nuntius Serra di Cassano, iiber die ,Philosophische Einleitung® Hermes’

eschrieben habe (dieser Brief konnte nicht gefunden werden); nun seien die damaligen

efirchtungen Wirklichkeit geworden: . Interim parturit haec introductio, quae in Aca-
demia catholica Bonnensi praelegitur, Scepticos et nostros Theologos facit Naturalistas
et pure Rationalistas quod dolentes in nonnulis adolescentibus, etiam sacerdotibus,
videmus. Nach dieser ,Einleitung® miisse man erst wissen und erkennen, bevor man

laube; das natiirliche Wissen sei Quelle und Ursprung des Gbernatiirlichen Glaubens.

er Heilige Stuhl miisse eine Untersuchung einleiten (inquisitionem instituere). ,Hanc
observationem ne alteri adscribat Reverendissima Excellentia Tua fini, rogo, quam zelo
nostris in terris purum conservandi fidei depositum.“ Dies ist die allen Denunzianten
geldufige Formel. Man mufl freilich wissen, dafl Binterim seit langem mit der Bonner
Fakultit in Streit lag und von einem Lehrstuhl, den er gern eingenommen hitte, ausge-
schlossen wurde. Bei dieser giinstigen Gelegenheit bittet der Pfarrer von Bilk um die
Erlaubnis, Medaillen und Metallkreuze mit vollkommenem Ablafl in der Sterbestunde
weihen, desgleichen Brigittenkrinze mit Ablissen segnen zu dirfen. Bereits am
2. November 1832 informierte der Miinchener Nuntius den Kardinalstaatssekretir Ber-
netti. Offensichtlich hérte der Nuntius den Namen des verstorbenen Bonner Theologen
zum erstenmal in Binterims Brief, hielt ihn zunichst wohl fiir einen Decknamen, wie er
die preufiische Universitit Bonn eine ,cattolica accademia teologica® nennt. Um so eif-
riger schreibt er in seinem Bericht die Behauptungen Binterims nach, weif sie allerdings
durch italienische Superlative zu dramatisieren, obwohl er gewif§ keine Zeile des inkri-
minierten Buches gelesen hatte oder lesen konnte, iiberhaupt von der ganzen Sache, um
die es ging, keine Ahnung hatte. Der Nuntius bittet den Kardinalstaatssekretir, die
Untersuchung und die Zensur voranzutreiben (,,di promuovere e sollecitare la reclamata
disamina e censura® des Buches): ,Der Nuntius lud die Angaben Binterims emotional
auf: Binterims ,heftiger (vehemens) Streit um Hermes wird bei d’Argenteau ,erhitzt’
(caldissima contesa); Hermes’ Buch ist bei Binterim einfach ,liber, bei d’Argenteau eine
,skandalése Schrift’ (scritto scandaloso); die Lehre Hermes’, bei Binterim einfach
,docet’, wird beim Nuntius zu ,gottlosen Prinzipien‘ (empj ed arditi principj); aus Bin-
terims Wunsch, das ,Unkraut® (= Hermes’ Lehre) mége sich in der Provinz nicht weiter
verbreiten, macht der Nuntius: das ,Unkraut® habe schon viel Schaden angerichtet und
drohe den Glauben in der Provinz ganz und gar zu korrumpieren (zizzania che di tanto
danno & cagione, e che minaccia di adulterare e corrompere affatto e nella sua essenza
la fede in tutta quella provincia); Binterims Bedauern iiber den Einfluf Hermes’ auf
,mehrere’ Studenten (in nonnullis adolescentibus) wird beim Nuntius zu einer Ver-
derbnis der ungliickseligen Jugend (corromper le menti ed il cuore dei sciagurati gio-
vani).“ (33 £.) Dieser Bericht des Nuntius nach Rom ist deswegen zu bezeichnend, weil
das ganze Verfahren gegen Hermes in solchen Bahnen anlief und weiterging, weil darin
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ein Umstand krass zutage tritt, der fiir das ganze 19. Jahrhundert charakteristisch blieb
und dem Ansehen der Nuntien, noch mehr des durch sie reprisentierten Heiligen
Stuhles, so schweren Schaden gebracht hat: Die Nuntien (in Wien und Miinchen) sind
in der Regel mit den deutschen Verhiltnissen wenig oder gar nicht vertraut. Sie werden
deshalb die Opfer ciner ganz kleinen, im Glaubenseifer posierenden, sich unablissi
aufdringenden Gruppe von Informanten oder genauer Denunzianten. Schon Sailer un§
Wessenberg hatten dies bitter erfahren miissen, ebenso Dr. Joseph Heckenstaller, der
tatsichliche Leiter des Bistums Freising sede vacante (1803—1821), und viele andere.
Binterim ist fiir lingere Zeit fast der einzige Gewidhrsmann des Miinchener Nuntius fiir
das ganze Konigreich Preufen. Schon sein Denunziationsbrief von 1832 schuf den
Begniff vom angeblichen Rationalismus Hermes’, der sich zih gehalten hat.

Auch in Rom konnte man mit dem Namen Hermes zunichst gar nichts anfangen.
Am 13. November 1832 wandte sich Kardinal Bernetti deswegen an Erzbischof Frezza,
den Sekretir der Kongregation fiir die aufierordentlichen kirchlichen Angelegenheiten.
Auch dieser war vollig unsicher und fragte am 16. November 1832 beim Wiener Nun-
tius an, ob es sich dabei um eine ésterreichische Angelegenheit handle. Aber schon drei
Tage spater stand Frezzas Urteil fest. ,Frezza teilt dieses Urteil am 19. November 1832
dem Kardinalstaatssekretir in einem Schreiben mit, dessen Ubertreibungen diejenigen
der Anzeigen Binterims und d’Argenteaus teilweise noch iibertrafen. Frezza findet die
Lehren Hermes’ ,vielleicht noch schlimmer® als die Philosophie Kants. Das Werk
Hermes’ sei pervers und listig (pessima; perversa ed insidiosa), enthalte ,Gift* und ver-
lange von den Studenten zunichst ein Bekenntnis des ,Skeptizismus und Atheismus®,
worin Hermes seine Horer dann bestitige, statt sie daraus zu befreien. Das Buch miisse
verurteilt werden, und man kénne dariiber diskutieren, in welcher Form das Urteil
erfolge: ob durch ein einfaches Indexdekrer oder durch die feierlichere Form eines
Dekrets des HI. Offiziums oder eines papstlichen Breve; Frezza selbst schligt als Ver-
urteilungsform ein Breve vor, weil dadurch ,der Verdammungsakt eine grofiere Auto-
ritit und Feierlichkeit’ erhalte. © Es steht zu vermuten, dafl Frezza in diesen Tagen einen
deutschlesenden Vertrauensmann (Karl August Grafen von Reisach?) um Auskunft
gebeten hat; denn er weif} jetzt als erster den Vornamen des gefihrlichen Mannes, auch
cinige Angaben iber den Bericht des Miinchener Nuntius hinaus. Alles ging sehr
schnell. Zwei Tage spiter hatte Frezza bereits den Papst fiir seinen Plan gewonnen. Am
21. November 1932 schrieb er an den Wiener Nuntius: ,Der Papst neigt dazu, das
Verbot in feierlicher Form vorzunehmen, entweder durch Dekret des HI. Offiziums
oder besser noch durch pipstliches Breve.* %8) Seitdem stand die Verurteilung des
Hermes fest. Aber man wufite im Grunde nicht, weshalb er nun im einzelnen zu ver-
urteilen sei. Dies beweisen die Gutachten der beiden romischen, der deutschen Sprache
michtigen Vertrauensleute Reisach und Kohlmann. Anton Kohlmann, aus dem Elsaft
gebiirtig, war in dieser Zeit Konsultor rémischer Kongregationen und kurialer Fachgut-
achter E’ir deutsche Angelegenheiten, zusammen mit dem Grafen Reisach die Haupt-
stiitze von Erzbischof Frezza, wenn es darum ging, deutsche Schriften der Zensur zu
unterwerfen. Nach Kohlmanns Gutachten traut Hermes der Vernunft nicht etwa zu
viel, sondern zu wenig zu. Fiir ihn ist Hermes’ System ,,blasphemisch®, nicht weil die
theoretische Vernunft die Gewiflheit iiber die Wahrheit der Offenbarung und der
Waunder bringt, sondern weil die theoretische Vernunft sie nicht bringt. Diese Argu-
mentationsweise Kohlmanns setzte sich im Grunde mehr als Hermes selbst der Kritik
aus, Hermes gefihrde die Freiheit des Glaubensaktes. Kohlmanns Gutachten verfehlte
teilweise erheblich den Sinn und das Anliegen Hermes’; es bildete aber eine offizielle
Grundlage fiir das rémische Urteil gegen Hermes (50—56). Fiir den eher fideistischen
Reisach ist die Rolle der Vernunft bei Hermes umgekehrt (56—60). Nur diese beiden
Manner, unzweideutige Gegner der Philosophie ung Theologie Hermes’, erhielten den
Auftrag zu Gutachten. Giinstigere Informationen iiber Hermes, sein Wirken und seine
Lehren, blieben unberiicksichtigt. Perrone war am Verfahren gegen Hermes nicht betei-
ligt. Gregor XVI. verfafite personlich die Schlufredaktion des Breves. Er hatte die Vor-
stellung, dafl es sich um eine internationale Verschwérung gegen die Kirche handle, und
sah Parallelen zu revolutioniren Bewegungen der Zeit, zu Lamennais und zu gefhrli-
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chen liberalen® Tendenzen in der katholischen Kirche Wiirttembergs und Badens.
Erkennbar wird im ganzen Hermes-Verfahren eine massive Einwirkung Metternichs
auf den Heiligen Stuhl. Wichtig ist die Erkenntnis, dafl die sorgfaltige Analyse des
Breves auf ein reines Biicherurteil, nicht auf ein Lehrurteil weist. Mit Einbeziehung des
das Breve erginzenden Indexdekretes von 1836 waren nur 5 Biicher von Hermes verur-
teilt, keine seiner Lehren. Aber das Urteil wurde von den Ultramontanen als Waffe
beniitzt, um eine mifliebige Richtung auszuschalten. Es ging um Politik und Kirchen-
politik. Die Theologie wurde dazu als ,Aufhanger® miﬁiraucht. Darum ging es auch
den mafigeblichen Leuten an der Kurie. Deshalb mufiten auch die langen, instindigen
Versuche der Hermesschiiler und -freunde schon im Ansatz zum Scheitern verurteilt
sein, Aufschluff zu erhalten, welche Lehre denn verworfen sei. In das Reich der
Legende ist zu verweisen, dafl das Breve unter Umgehung des Placet an den Kélner Bis-
tumsverweser Johann Hiisgen geschickt worden sei, um damit ein Freiheitsfanal gegen
das Staatskirchentum in Deutschland zu setzen, vornehmlich im Kénigreich Preufien.
Diese Auffassung Binterims wurde eifrig aufgegriffen, auch von Joseph Gérres in den
,Kolner Wirren®. Die Wahrheit ist, dafl die Nuntien in Wien un Minchen Ende 1835
das Breve, wie eben andere Biicherverbote auch, an Bekannte verteilten und ver-
schickten. Die Hermesianer selbst und auch die verbliifften Bischéfe erfuhren von der
folgenschweren Aktion auf dem Umweg tber Belgien (187—189). Das Schicksal der
,Hermesianer® in preuflischen Fakultiten war endgultig besiegelt, als sie die Regierung
— aus politischem Calcul — schliefilich preisgab. Dem redlichen Priester und Theologen
Georg Hermes ist im 19. Jahrhundert schweres Unrecht geschehen, wie so vielen
anderen ihrer Kirche treu verbundenen Theologen dieses Jahrhunderts. Der katholi-
schen Kirche aber ist aus dem blinden, fanatischen Eifern derer, die sich als ihre Glau-
benswichter gebirdeten, schwerer Schaden erwachsen.
Miinchen Georg Schwaiger

Engelbert M. Buxbaum: Maximilian v. Lingg (1842-1930). Leben und
Wirken eines Bischofs nach eigenen und zeitgendssischen Dokumenten (= Beitrige
zur Augsburger Bistumsgeschichte 1), St. Ottilien (Eos Verlag) 237 S., eb.

Seit einigen Jahren ist auch auf dem Gebiet der Kirchengeschichtsschreibung neues
Interesse an biographischen Themen festzustellen. Dem verdankt auch die hier anzu-
zeigende Biographie des langjihrigen Augsburger Bischofs Maximilian v. Lingg thr Ent-
steﬁen. Da an fundierten Biographien deutscher Bischofe der neueren Zeit, durch die
man zugleich Zugang zur Kirche ihrer Epoche finde, kein Uberflufl besteht, greift man
mit besonderen Erwartungen zu diesem Werk. Der Autor bietet darin keinen flott
geschriebenen Essay, sondern in der ihm eigenen Methode, die jeden Schritt minutids
zu belegen sucht, ein bestens abgesichertes gut informierendes und dazu spannend zu
lesendes Lebens- und Zeitbild. Er behauptet zwar im Vorwort mit untertreibender
Bescheidenheir, seine Arbeit sei ,weder eine umfassende Biographie Linggs, noch eine
Monographie seines bischoflichen Wirkens®, doch hat er neben den gedruciten Quellen
immerhin Materialien aus 32 Archiven herangezogen. Mehr lafit sich wohl garnicht
erreichen.

Lingg studierte seit 1860 in Miinchen, spiter als Alumne des Herzo lichen Geor-
gianum, und wirkte nach der Priesterweihe und nach kurzen seelsorglichen Einsitzen
seit 1868 als Prinzenerzieher in Miinchen. Seine in der bayerischen Hauptstadt aufge-
bauten Kontakte und sein enges Verhiltnis zum Konigshaus haben dann seinen wei-
teren Lebensweg bestimmt. 1874 wurde er durch kéniggliche Ernennung Professor der
Kirchengeschichte und des Kirchenrechtes, 1881 zugleich Domkapitular und 1893
Dompropst in Bamberg. Fiir diesen Aufstieg war allerdings auch die ihm 1874 von Dal-
linger bescheinigte Nichtzugehrigkeit zum ultramontanen Lager bestimmend. Den
Hohepunkt von Linggs Wirksamkeit bildete sein langer Augsburger Episkopat, der in
die Friedenszeit vor dem Ersten Weltkrieg mit mehreren bedeutenden Aufbaulei-
stungen, den Weltkrieg und die sich anschlieﬁende Epoche des politischen Umbruches,
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der Lingg nach einem Uberfall auf sein Palais zum voriibergehenden Verlassen der Stadt
zwang, und schlieflich das Jahrzehnt nach dem Weltkrieg mit ebenfalls bedeutenden
organisatorischen Leistungen (u.a. zwei Didzesansynoden, Neueinteilung der Deka-
natsstruktur) aufgeteilt werden kann. Obwohl der Autor eine noch umfassendere Dar-
stellung von Linggs bischdflicher Titigkeit in Aussicht stellt, geht doch bereits aus dem
Gebotenen deutlich hervor, welch immense Bedeutung er fiir das Bistum Augsburg
gehabt hat. Die 51 der Darstellung beigegebenen Dokumente bilden eine farbige Ergin-
zung des Werkes.
Rom Erwin Gatz
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